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£ £ A « Come solinga fonte che pura discende e tranquilla 
DANTE da CAlpe inaccessibile, tra vive pietre silenti 

tra paurose rupi, tra nevi altissime, algenti 

e nel fulgor del sole pel piatto s'allarga e scintilla; 
e prati ampli cC intorno e campi di biade feconda 

e alimenta le opere ne le stridenti fucine 
* gli animali abbevera a frotte ne la pura onda 
e a solitari poeti dà spir azioni divine ; 

Come turbin di vento che rompe, urlando, la selva 

e i rami schianta e impaura ogni belva 
e gonfia il mar che sorge in alte montagne spumanti 

e fa tremar nel petto il core de naviganti, 
e pel cielo il remeggio de tale a l'aquila forte 

arresta, e urge al corso i nugoli impetuosi, 
e in terra, in mare, in cielo par mittacci di morte 

chiunque porsi contro a la sua forza osi; 

Tale passa nei secoli il tuo Poema, o Dante, 

tal glorioso passa il tuo verbo trionfante; 
ed or mugghiando fiero come urlo di rapidi vènti, 

ora lene cantando come acqua di freschi torrenti, 
contro a vili ed ai fiacchi freme con voce di sdegno, 

agli oppressi susurra parole di speme e di amore; 
e i generosi e i forti guida al superbo segno 

onde hanno il braccio intento e l'animoso cuore. 

Cosi, signor del Canto, U patrie fortune tu vegli, 
tu, de la stirpe vindice e di sua eterna gloria; 

cosi, del latin seme la virtù prisca risvegli 

novelli apparecchiando voli a la sua vittoria! » 

Questa ì via per le selve di Fiemme udii laude cantare 
da invisibili spirti ne la stellata notte; 

splendea V Alpe di Trento nevata, lontano, sul cielo: 
ruggia l'Avisio, orribile, per le sue cupe grotte. 
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La Canzone di Dante « Tre danne », ecc. 



LA CANZONE DI DANTE 

« TRE DONNE INTORNO AL COR MI SON VENUTE », NELL' ESPOSIZIONE DI GlOSUE CARDUCCI. 



icco e invidiabil dono nuziale a Ce- 
sare Zanichelli editore lo scritto di 
Giosuè Carducci, pubblicatosi, in 
trenta esemplari numerati, il 2 1 ago- 

I sto 1 904. Il Maestro lo presenta come 

V ultimo de* suoi lavori danteschi ; ma gli studiosi e 
gli studi debbono sperare di no. Il Carducci informa 
d'un anonimo inedito commento (ms. fine sec. XIII- 
princ. XIV) alla Canzone ; poi della prima e delle 
altre stampe di essa, e delle sue fortune fino al- 
l'età che venne, anche per essa canzone, più il- 
lustre ed illustrata, cioè il secolo XIX : e tra le 
illustrazioni (gran lode, davvero) è additata quella 
che tentò in questo Giornale medesimo una stu- 
diosa valente e modesta, la dott. Cornelia Casali. 
Indi la notizia de* codici : intanto, ecco una prima 
disquisizione magistrale che porta a fermare la le- 
zione de* due versi : 

il nudo braccio, di dolor colonna, 
sente Foraggio che cade dal vólto. 

E comincia l'esposizione del testo con breve 
sunto delle stanze a mano a mano chiosate ; segue 
il testo di esse ; vengono poi le postille e i com- 
menti col richiamo del verso cui si riferiscono : 
osservazioni di confronto con scrittori piò antichi 
e recenti di Dante (massime col Petrarca la cui 
arte il Carducci sa tutta quanta) ; note di lingua, 
di stile; sobrie parafrasi delle parole dantesche; 
e citazioni del meglio pensato e detto da altri : 
tutto quello, insomma, che un commentatore dotto 
e poeta sa e sente, tutto quello che un maestro 
meraviglioso sa di dover indagare e dire di fronte 
ai passi oscuri e difficili (le cui oscurità e diffi- 
coltà vince e risolve) ; di dover solo avvertire a 
proposito di passi chiari e piani ove più è da co- 
gliere il sentimento che il senso. Al contrario 
de' commentatori perpetui e goffi delle cose fa- 
cili ; muti come pesci (o come scolari inesperti 



o pigri) dinanzi al passo, al verso, al costrutto, 
all'allusione difficili ! 

La teoria di questo suo metodo sapiente il 
Carducci aveva già accennata con lucida parola 
sul fine della prefazione al Commento che delle 
Rime di Francesco Petrarca fece con Severino Fer- 
rari, e détte, nutrimento vitale, alle scuole d' Italia. 

Fra una parte e l'altra espositiva, si hanno 
alcune dissertazioni speciali su punti di maggior 
rilievo (le tre donne ; . amore ; il secondo congedo 
con relative considerazioni storiche e cronologiche) 
che aiutano e integrano la comprensione dell'alta 
canzone. 

Qui non si voglion prendere in esame i parti- 
colari risultati del commento carducciano ; sf in- 
vogliar di cercare nelle biblioteche, dove pur do- 
vrebb'essere, il prezioso opuscolo ; e invogliare i 
docenti a imitar più da presso che si possa, al- 
meno l' industria sottile e faticosa, almeno il pro- 
posito chiaro del Maestro, Maestro sempre anche 
lasciata la cattedra e l'Università che illustrò, di 
voler intendere e far intendere l'antica poesia nel 
pensiero e nell'arte ; ognuno secondo le proprie 
forze, ma scrutando, raffrontando, studiando sul 
serio. Che solenne lezione, queste lezioni bolognesi 
di Giosuè Carducci, del febbraio e marzo 1904, 
ai maestri perdigiorni e a* monografisti e lettori 
chiacchieroni ! 

La III parte della esposizione ne è il riassunto. 
Per coloro che non abbian la fortuna di possedere 
o di vedere l'opuscolo, sarà opportuno perciò tra- 
scrivere alcun tratto di questo epilogo : s'abbella 
e s'onora la rinnovata pagina del Giornale dan- 
tesco di questo saggio novello della prosa critica 
carducciana la quale (con alcune del Foscolo e del 
De Sanctis) è delle più profonde e geniali che 
abbia la letteratura nostra. E nel 6aggio si am- 
mirerà una volta di più anche l'arte — purtroppo 
ben poco imitata — onde il Carducci, come già per 
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il Panni e il Petrarca e per altri, discorre le ra- 
gioni della metrica: dottrina di storico industre, 
imaginoso linguaggio, e perizia tecnica da grande 
signore della póesia. 

Firenze, 22 dee. 1904. 

Orazio Bacci. 

«(Pag. 41 sg.). La canzone delle Tre donne è, 
se non la più bella di Dante, ché tal pregio si 
vorrà pur serbare a Donna pietosa, certo la più 
fortemente e imaginosamente sentita, la più lar- 
gamente e altamente intonata, la più solidamente 
5 leggiadramente costrutta. Non più i rapimenti 
estatici e talvolta un po' gracili della Vita Nuova, 
ìé i raccoglimenti ideali e talvolta un po' scola- 
toci del Convivio ; non più le bizzarrie musco- 
ari e sanguigne delle Camoni pietrose, né le 
squisitezze e le moralità lungamente curate delle 
Dottrinali, ma un che di tutto questo mescolato 
i digerito dall'abito poetico, addomesticato dal- 
' uso toscano ; e il tutto rompe al suo proprio 
>unto, maturo nel vigore grande dell'età, fra il 
empestare degli affetti civili, dal petto esercitato 
preparato, prima della Divina Commedia. . . 

« Questa canzone è da riferire ai primi anzi 
'rimissimi tempi dell'esilio, quando, fresca e tutta 
anguinante nel sentimento la convinzione di aver 
oluto il bene della patria e la giustizia, il poeta 
on aveva perduto la speranza che ciò non do- 
esse o non potesse apparire anche a taluno della 
arte avversa, quando, non lungi dalla sua terra, 
nzi ramingando nelle proprie circostanze di lei, 
entiva da presso i richiami de' dolci luoghi, sen- 
va più acuta nel cuore la puntura delle memo- 
e, delle consuetudini, delle compagnie usate. O 
lomento supremo e non più trovabile nella poe- 
a e nell'animo dell' Allighieri, quando lo sban- 
ito bianco, pur tenendosi onore l'esilio, pure al- 
imente proclamando degno di lode il cadere in 
Dmpagnia de' buoni, si lascia inchinare a propo- 
ti di pentimento e di pace, e li confessa e osa 
ivocare la pietà dei nemici ! 

La travatura della nuova canzone di Dante è 
itta di endecasillabi e settenari, spartiti per ogni 
rofa in tre quartetti e due terzetti ; i quartetti 
:cupano la fronte della stanza ed un terzo della 



sirima, i due terzetti gli altri terzi della sirima : 
i quartetti nella lor mole s' inquadrano di due 
endecasillabi, uno iniziale e uno finale, spazieg- 
giano con due eptasillabi : la stanza dopo i quar- 
tetti degrada in due ternari, dipendente il primo 
da rime anteriori, legato il secondo da rime in- 
termedie, e finienti in un distico endecasillabo so- 
lennemente accoppiato con rima nuova. « Ed av- 
vegnaché questo verso endecasillabo sia sopra tutti 
celeberrimo, nondimeno, se piglia una certa com- 
pagnia dello eptasillabo, purché esso tenga il prin- 
cipato, più chiaramente e più altamente parerà 
insuperabile »: dice Dante quasi insuperbito egli 
stesso di questa combinazione di versi in metro 
nuovo che preconizza egli stesso {De vulg. Eloq., 
II, V); il cui effetto musicale, a vero dire, sf per 
la varietà dei passaggi, s( per lo insieme armo- 
nico della stanza, non pare raggiunto, come in 
questa, in nessun'altra canzone dell' Allighieri. . 

« E per poco che la mente si lasci prendere alle 
attrattive del visibile parlare che è in quello stile, 
parrà in cinque stanze, numero preferito dalle can- 
zoni veramente liriche, in queste cinque stanze di 
sf leggiadra e salda fattura, parrà di vedere quasi 
in vestibolo aereo tra il cuore e lo ingegno del 
potente facitore passare alte ed austere su l'abbas- 
samento e sfacimento morale dei tempi le figure 
simboliche delle Tre donne. Amore, signore unico 
di quell'abitacolo che è l'animo del poeta, le ac- 
coglie, dolenti e sconosciute come sono : conver- 
sano esse ed Amore di dolori, di conforti, della 
genesi loro immortale : finché Dante insorge a 
parlare egli stesso mescolando tra i colloqui di- 
vini la sua parola meglio che umana. A questo 
tanto squillo della prima nota civile nella nuova 
poesia latina, risorgono quanti animi, quante fan- 
tasie, quanti spiriti di gloriosi antichi sonosi dati 
ritrovo sotto le arcate sublimi che appariscono le 
volte in questo tempio della canzone. E nello 
sfondo il grande architetto le richiama e ravvia 
a dir cose degne della nobile compagnia e del 
secolo che si innova, a dirle in quella lingua del 
trecento, che ne' suoi giovani giorni pare non vo- 
glia sonare inferiore alla lingua della gloria e della 
civiltà antica ». 
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// Canio XXX dell'* Inferno » 



IL CANTO XXX DELL'INFERNO,,' 



Signore e Signori, 

Il Canto trentesimo dell' Inferno — ad ec- 
cezione di due o tre versi — è tutto chiarissimo; 
perciò non è necessario che io ve ne faccia il com- 
mento a passo a passo. Mi pare più opportuno — 
e men faticoso per voi — presentarvi prima la ma- 
teria del Canto, e poi — se mi permettete l'espres- 
sione ambiziosa — guidarvi, come potrò, a osser- 
vare e considerare in qual modo il Poeta l'abbia 
elaborata e atteggiata. 

Una parte di quella, che chiamo materia del 
Canto, è letteraria, proviene cioè dalle letture e 
dagli studi del Poeta, e propriamente da tre libri, 
che egli conosceva assai bene ed ebbe familiaris- 
simi, fra tutti : la Bibbia, le Metamorfosi di Ovi- 
dio, Y Eneide di Virgilio. 

Dalla Bibbia tolse uno de'personaggi, uno de' 
più noti — la moglie di Putifarre. Non è chi 
non sappia che il buon Giuseppe fu gettato in 
prigione perché accusato da lei di aver voluto e 
tentato ciò, che egli aveva onestamente ricusato 
di fare. Su la scena non fa che apparire e spa- 
rire; il Poeta pensò che di lei fosse « meglio il 
tacer che il ragionare onesto»; e noi lo imiteremo. 

Dal Genesi passiamo alle lamentazioni di Ge- 
remia, care, cosi nel Medio Evo come ne' tempi 
moderni, agli sventurati, agli afflitti; carissime a 
Dante sin dalla prima giovinezza. Egli stesso ci 
racconta che, volendo nascondere il suo amore per 
Beatrice — con artifizio non nuovo — finse di 
amare un'altra « gentil donna di molto piacevole 
aspetto » ; « pensò di fare, di quella gentil donna, 
schermo della veritade ». L' artifizio gli riuscf tanto 
bene che, quando la gentil donna partf dalla città 
per andare in paese molto lontano, a lui convenne 
parlare della partenza di lei « alquanto dolorosa- 
mente ». Compose allora un sonetto, chiamando 
i fedeli d'Amore con le parole di Geremia profeta: 

O voi, che per la via d'amor passate, 
attendete, e guardate 

s* egli è dolore alcun, quant' è '1 mio, grave. 

Facciamo un altro salto, dalle lamentazioni di 
Geremia al Vangelo. San Luca riferisce, come sa- 
pete, la parabola del ricco epulone. Il ricco ve- 
stiva di porpora e bisso e faceva ogni giorno 
sontuosi conviti. — Alla sua porta giaceva Laz- 
zaro pieno di piaghe, e desiderava satollarsi dei 



1 Lettura fatta alla Società Dante Alighieri di 
Napoli. 



minuzzoli, che cadevano dalla mensa di lui, e 
niuno gliene dava. Morirono tutt'e due: il ricco 
andò all'Inferno, e una volta, alzando gli occhi, 
vide da lungi Lazzaro, in cielo, nel seno di Abramo. 
« Padre Abramo — sclamò — manda Lazzaro, 
che intinga la punta del suo dito nell'acqua per 
rinfrescare la mia lingua, imperocché io son tor- 
mentato in questa fiamma! » Nessuno ignora la 
spietata, ma giusta risposta del padre Abramo. 

Il poema d'Ovidio, « 1' Ovidio maggiore », 
oflfrf a Dante un altro de'personaggi, che passano 
sul fondo della bolgia: Mirra, colpevole di colpa 
tanto inumana, cosf orribile, che al solo pensarla 
si rizzano i capelli. Glissons, n'appuyons foas... 
Meglio — oh, molto meglio — fermarsi agli ef- 
fetti — comunque tristi — della insania di Ata- 
mante, della frenesia di Ecuba! 

Giove aveva fatto una delle sue, e Bacco, vispo 
e giocondo, era già nato dalla bella tebana Se- 
mele. Ardeva di rabbia Giunone, e, vedendo un 
giorno la sorella e il cognato della rivale abor- 
rita — Ino e Atamante — che, poveretti, se ne vi- 
vevano in pace; corse difilata all'Inferno, e affidò a 
una delle furie l' incarico di vendicarla. Atamante, 
impazzi. E (dice Ovidio) « incontenente, furibondo 
in mezzo alla sala, grida: — Su, compagni, ten- 
dete le vostre reti in queste selve; qui ho veduto 
testé una leonessa con due figli, — e, forsennato, 
segue le orme della moglie come di una fiera, e 
dal seno della madre strappa Learco — che ri- 
deva e tendeva le piccole braccia.... — e due e tre 
volte lo ruota per aria a guisa di fionda, e, fero- 
cemente, spezza le tenere membra a un duro sasso ». 
Fugge urlando, con i capelli scarmigliati, la sventu- 
rata Ino, pazza di dolore; fugge per la campagna, 
col piccolo Melicerta tra le braccia, e, arrampica- 
tasi in cima a uno scoglio, si precipita nel mare. 

Più triste, più commovente il caso di Ecuba, 
l'annosa moglie di Priamo, la veneranda regina 
di Troia. Aveva veduto i suoi figliuoli, gli eroi 
valorosi e belli, Ettore, Troilo, Paride, cadere, ad 
uno ad uno, sotto il ferro dei Greci, e il superbo 
Ilio bruciato, e Priamo morto — e il dolore non 
l'aveva uccisa. Sperava che la bellissima figliuola 
Polissena — cagione sf della morte di Achille, ma 
cagione innocente — le sarebbe stata risparmiata; 
non credeva che i nemici si sarebber macchiati 
del sangue di una giovinetta; e Polissena fu sa- 
crificata all' ombra implacata di Achille. Le re- 
stava solo, ultima speranza, il piccolo Polidoro, 
affidato alla custodia del Re di Tracia. Ed ecco, 
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ìentre l'infelicissima va al mare ad attinger acqua 
er lavare il corpo sanguinoso della figliuola, li, 
ni lido del mare, vede il cadavere di Polidoro, 
dte grida misero le donne, che l'accompagnavano; 
Ha rimase muta e immobile come un sasso duro: 
uardava il vólto del fanciullo, guardava le piaghe, 
urine, il furore la invase; corse a guisa di leonessa 

cui sia stato rapito il suo leoncino, corse in 
erca del Re, gli si avventò e, con le dita, gli strappò 
li occhi. I Traci la inseguirono con frecce e con 
issi, ella addentava i sassi: tentò di parlare, ma, 
ivece di parole, le usci di bocca un latrato. 

Ultima pennellata, che Dante prese per questo 
!anto dalia inesauribile tavolozza di Ovidio, il ricordo 
i Narciso — del giovinetto orgoglioso e crudele, 
he chinandosi a bere su l'orlo di una lontana, vide 

suo vòlto leggiadro ritlesso dall'acqua come da 
pecchio terso, e se ne in vaghi, e ne languì misera- 
ìente, sin che non giacque su l'erba cadavere. 

La greca Mirra scellerata corre rabbiosa tra 
; bielle de' dannati; sta inchiodato al suo posto 
no de'più famosi falsatori, il greco Sinone, que- 
;li che indusse i Troiani ad accettare il dono in- 
ìusto del cavallo. Si lasciò prendere dai soldati 
i Troia ; disse d'esser fuggito dal campo greco, 
ove gli era apparecchiata la morte; pregò, sup- 
iicò, commosse tutti a pietà. Priamo lo fece 
legare, lo confortò : — Chiunque tu sia — gli 
isse benignamente — dimentica i Greci ; sarai 
ei nostri. Ma di' il vero, a me, che t'interrogo, 
'erché costruirono questo immenso cavallo? — 
avocando a testimoni le cose più sacre, Sinone 
romise di dire il vero, poi che ormai si teneva 
ciolto da ogni dovere verso la patria. — Questo 
avallo è offerto a Pallade per ammenda del Pai- 
àdio rapito. — 1 Troiani, ingannati dall'arte dello 

Apergiuro » — dice Virgilio — gii credettero. 
)uando la notte fu calata, Sinone apri il cavallo, 
al quale scesero i guerrieri, che v'erano nascosti, 
gT incendi e alla strage. 

* * 

L'osservazione diretta del Poeta — il quale, 
ome felicemente disse Franco Sacchetti, tutto 
edeva — i casi della sua vita, i sugi ricordi per- 
dali forniscono materia e ispirazioni alla più gran 
arte del Canto, ch'è pure la più varia e più bella. 

Uno di questi ricordi risale all'adolescenza di 
)ante. Aveva egli sedici anni quando si sparse 
er Firenze — assai piccola città, allora. — la 
otizia che, in una casa alla quale s'era appreso 
fuoco, s' erano trovati « fiorini d' oro falsi in 
uantità ». I Fiorentini erano gelosi, e con ra- 
ione, del loro bel fiorino « coniato d'oro rosso » 



la « buona moneta d'oro fine di ventiquattro ca- 
rati », che portava da un lato il giglio, dall' al- 
tro l' imagine del patrono della città san Giovanni 
Battista. Una cronaca contemporanea raccolse la 
notizia : « e dicesi che li faceva fare uno de' Conti 
di Romena, e ninne preso un lor spenditore, il 
quale, per un che confessò, fu arso ». Al sup- 
plizio, non raro in que' tempi, potè assistere Dante, 
che nel Purgatorio^ innanzi alla fiamma dell' ul- 
tima cornice ,ricorda 

umani corpi già veduti accesi. 

Egli potè allora veder condurre al rogo il« mo- 
netiere »,chesi chiamava maestro Adamo ; e seppe, 
allora, o più tardi, che non uno solo de' quattro 
Conti di Romena, ina tre, e forse tutt'e quattro, 
avevan fatto coniare i riorini, « che avevan tre 
carati di mondiglia » (rame o altro metallo vile). 
A noi — sia detto tra parentesi — è mancato 
finora il modo di controllare l'esattezza dell'accusa; 
ma può essere opportuno ricordare che i Conti di 
Romena navigavano in cattive acque, il primo 
di essi, Guido, morendo verso il 1291, lasciò grossi 
debiti insoddisfatti : uno de' creditori domandò al 
Comune « rappresaglia contro i magnifici signori 
Aghinoìfo e Alessandro conti di Romena, come 
eredi del fratello, perché avea prestato 557 fio- 
rini, et egli avea promesso, eotto pena di altret- 
tanti, che gì' illustri signori lldebrandino (quarto 
fratello) ed Alessandro confesserebbero detto de- 
bito, e fra certo tempo lo pagarebbono, e non lo 
ledono ». Aghinoìfo e Alessandro fecero come 
sento dire che tanno, ora, i discendenti di que'prodi 
cavalieri francesi e inglesi, che andarono coperti 
di ferro alle crociate. Questi vanno in America 
a ridorare il blasone sposando le figlie dei miliar- 
dari ; ed essi andarono in Romagna a sposare due 
ricchissime ereditiere. Ma quando ildebrandino, 
che era vescovo, fu nominato rettore della Ro- 
magna, ebbero la sfortuna d' impigliarsi nelle con- 
tese delle fazioni romagnole, con gravissimo loro 
danno : basti dire che Aghinoìfo fu preso prigio- 
niero, e dovè pagare per suo riscatto tremila fiorini. 

Altro ricordo degli anni anteriori ali' esilio è 
quello della frode commessa da Gianni Schicchi 
de' Cavalcanti. Era, non sappiamo bene se già 
morto o presso a morire Buoso Donati, che, con 
inganni e ruberie, si era fatto un bel patrimonio» 
case, torri, terre, armenti, mulini. Venuto il 
momento di acconciarsi dell'anima, come allora 
si diceva, fece, o avrebbe fatto, come spievano i 
prepotenti usurpatori delle altrui sostanze e gli 
usurai, i quali credevano di comperarsi il perdóno 
divino largheggiando in lasciti agli ospedali, alle 
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chiese, ai conventi. Questo non garbava al fi- 
gliuolo di Buoso, Taddeo, il quale non era dis- 
posto a lasciarsi, cosi, privare della roba «del 
mal acquisto ». Taddeo ricorse allo Schicchi, al 
« signor Gianni Schicchi » — siamo, come vedete, 
tra furfanti in guanti gialli — e gli promise una 
mula o una cavalla — proprio quella, che era 
« la donna della torma », che guidava le altre — 
se l'avesse tirato dall'imbarazzo. E Gianni, dice 
Dante, si camuffò, si truccò come fosse stato il 
vecchio Buoso, e fece il testamento secondo pia- 
ceva all'erede. Una circostanza curiosa è questa: 
Gianni Schicchi non solo testò come fosse stato 
Buoso in persona, dicendo sommariamente le sue 
ultime volontà, innanzi ai testimoni e al notaro; 
ma détte norma al testamento, forse vigilando l'e- 
satta redazione di esso, forse dettandolo. Dovette 
essere una scena simile, in qualche modo, a quella 
del testamento di Basso della Penna. Questo capo 
ameno, abbandonato da tutti i suoi in tempo di 
pèste, «fece scrivere al notaio: che lasciava che 
i suoi figliuoli ed eredi dovessero ogni anno, 'il 
di di san Iacopo di luglio, dare un paniere... dì 
pere mézze alle mosche, in certo luogo per lui 
deputato. E dicendo il notaio: — Basso, tu 
motteggi sempremai; disse Basso: — Scrivete 
come io dico... E perché voi siate certo che io non 
motteggio, e dico da dovero, scrivete che se questo 
non si facesse ogni anno, io lascio diredati li miei 
figliuoli.... Finalmente al notaio convenne cosf 
scrivere per quest voltaa ». 

Una conferma indiretta dell' aneddoto — del 
quale in Firenze si dovetter fare le grasse risate — 
io la trovo nel testamento di Taddeo, il quale, giunta 
la sua volta di fare i conti con Dio, dispose che fos- 
sero eseguiti « tutt' i legati già fatti e lasciati dal 
signor Buoso suo padre »; ma, da uomo esperto di 
certe gherminelle, volle che il proprio figliuolo fosse 
presente e promettesse, innanzi ai confessori, di ri- 
, spettare la volontà paterna. Gianni Schicchi si mise 
a un brutto rischio : il caso della sostituzione di 
persona — del « sottoporre sé in luogo d'altri per 
alcuno contratto o vero lasso » (lascito) — era con- 
templato dagli statuti e punito severamente : una 
grossa multa e, in caso di mancato pagamento 
nel termine di un mese, il taglio della mano di- 
ritta e l'esilio perpetuo. Ma, se in terra si sot- 
trasse alla condanna del giudice del malefizio, non 
sfuggi alla sentenza inappellabile di Dante. 

* 
* * 

Dante, che tutto vedeva e tutto notava nella 
sua memoria, chi sa quante volte aveva udito due 
persone, in rissa, rinfacciar l'una all'altra difetti 



del corpo, delitti e vergogne. Ma egli era facile 
allo sdegno, e i casi della vita lo condussero, due 
volte almeno, a scambiar con qualcuno ingiurie san- 
guinose. Parrà strano a chi si figura Dante sem- 
pre onestamente composto nel suo lucco, sempre 
assorto in pensieri gravi; ma è cosf. Una volta, 
da giovine, ebbe che dire con Forese Donati, e 
quante se ne dissero! Cominciò Dante, non sap- 
piamo perché. — Sei uno spiantato; tua moglie 
si muore di freddo, e tu non hai di che compe- 
! rarle un coltrone di lunghezza sufficiente. — Si 
! é vero, in casa mia si muore di freddo ; ma l'al- 
tra mattina, essendo uscito di buon'ora per buscarmi 
qualche cosa, sai chi incontrai? tuo padre, tuo 
padre morto, carico di funi annodate. « Scio- 
glimi ! » mi disse ; e io non potetti veder come. — 
Un nodo lo faranno alla tua gola*i petti delle 
starne, goloso 1 Che se non te la svigni, carico di 
debiti come sei, ti bisognerà guardare il sole a 
scacchi. — O senti chi parla di miseria: uno che 
campa di elemosine, e che finirà allo spedale. — 
E Dante, stizzito, prorompe: bastardo! ladro! 

Bicci novel, figliuol di non so cui, 
se non ne domandassi a monna Tessa, 
giù per la gola, tanta roba ha messa, 
che, a forza, gli coiìven tórre l'altrui. 

E già la gente si guarda da lui, 
chi ha borsa a lato, là dov'è* s'appressa, 
dicendo,: — Questi, che ha la faccia fessa, 
é piuvico ladron negli atti sui. 

E tal giace, per lui, nel letto tristo, 
per téma non sia preso allo 'tubolare, 
che gli apparten quanto Giuseppe a Cristo. 

— Va là, risponde Forese, va là vigliacco, 

che qual carica te, ben, di bastone, 
colui hai per fratello e per amico. 

Un'altra contesa ebbe Dante, dopo l'esilio, con 
quel matto di Cecco Angiolieri da Siena. Dante 
gli aveva dato, come pare, dello scroccone e del 
buffone. E l'altro: 

Dante Alighier, s' io son buon begolardo 
tu me ne tien ben la lancia alle reni ; 
s'io pranzo con altrui, e tu vi ceni, 
s'io mordo il grasso, e tu ne succhi il lardo. 

S'io son sboccato, e tu poco t'affreni, 
s'io son fatto romano, e tu lombardo. 



E se di tal materia vuoi dir piue, 
rispondi, Dante, eh' io t'avrò a mattare, 
eh' io sono il pungiglione, e tu sei il bue. 

Rincresce veder Dante in « simiglianti piati » ; 
ma giova, di tanto in tanto, ricordare che anch'egli 
fu uomo, e uomo di passioni violente; e giova 
oggi considerare che, quando volle rappresentare 



K Tarraca 



7 



una rissa, non ebbe bisogno di cercar molto lon- 
tano il modello. 

* 
* * 

Romena, dove maestro Adamo falsò il fiorino 
d'oro, è nel Casentino. Questa pittoresca parte 
della Toscana, a chi la guarda su la carta, si pre- 
senta come un pentagono, con uno degli angoli 
a settentrione. Lf, a settentrione, si leva gigante 
la Falterona, dove l'Appennino è cosi « pregno » 

che in pochi lochi passa oltre quel segno. 

Dalla Falterona partono due catene: una, a sud- 
ovest sino a Vallombrosa, dove, dirò con Giovanni 
Milton : 

sotto gli alti 
archi de' boschi opachi... 
s'ammassano, e ricoprono i soggetti 
rivi, in autunno, le cadute foglie; 

dove, a mezzo il secolo XIII, fu abate Tesauro 
di Beccheria, 

di cui segò Fiorenza la gorgiera. 

Di là, volge a sud-est e forma il Pratomagno, alto, 
maestoso, lungo, su le larghe basi a sproni. Dal- 
l'altro lato della Falterona, si spicca parallela al 
Pratomagno, verso sud-est, la Giogana, «il gran 
Giogo » di Dante, sotto la quale, ma all' altezza 
di oltre millecento metri, è^T ermo, V eremo dei 
Camaldoli. Colà, or sono otto secoli, fuggendo 
le tristizie del mondo, riparò da Ravenna nella 
solitudine un sant'uomo, Romualdo: il nobile Mal- 
dolo gli donò il campo, dove sorse il convento, 
e « memoria dell'opra anco non langue » dovunque 
sieno Camaldoli e Camaldolesi 4 . Un buon tratto 
più giù, questa catena si dirige al sud, e manda 
nel Casentino un « monte simile a un enormt ce- 
taceo ». Ma non è un monte, come pare da lon- 
tano ; è un « ammasso disordinato di enormi ma- 
cigni, che sembrano piovuti dal cielo ». Ci vor- 
rebbe la magica penna di Walter Scott a descri- 
verli ; e veramente, quando ho, non è molto, riletto 
nella Dama del Lago questa descrizione: — « un 
sentiero serpeggia attorno a molte rupi di forma 
piramidale, le cui sommità, solcate dalla folgore 
s'innalzano alle nubi; molti massi isolati sono si- 
mili alla torre ambiziosa, che l'orgoglio umano 
innalzò nella pianura di Senara; alcune rupi son 
tagliate a guisa di cupole e di merli, le altre, di 
forme più fantastiche, ricordano le pagode e le 
moschee dell'architettura orientale.... da quelle al- 
ture sporgenti si spiegano sui precipizi le ghir- 



4 Per om Iella lettura mi ha molto gio- 

vato le 1 Esentino del Beni. 



lande verdi del biancospino... e il dolce alito della 
sera fa ondulare il vario fogliame di mille serpeg- 
gianti arboscelli » — ho detto tra' me : ecco la 
Verna! Colà, 

nel crudo sasso intra Tevere ed Arno, 

si ritrasse a ragionare da solo a solo con il Si- 
gnore « altissimo, onnipotente e buono » Francesco 
d'Assisi ; e colà patf la passione stessa del Cristo, 

prese l'ultimo sigillo, 
che le sue membra due anni portarno. 

L'ultimo lato, e più breve, del pentagono, lascia 
tra le rupi scoscese un solo angusto passaggio 
all'Arno, che, sgorgando dalla Falterona a mille- 
trecento metri, percorre quasi in linea retta tutto 
it Casentino, e, da sinistra e da destra, riceve le 
acque di una rete fittissima, intricata, di torrenti, 
di fossi, di borri, di rii — principale fra tutti 
l'Archian rubesto, 

che sopra l'Ermo nasce in Appennino. 

Nel suo « povero corso » per il Casentino, 
l'Arno passa a Stia, borgo ridente, dove, qualun- 
que opinione possa avere dell'uomo, un napoletano 
non può non ricordare che nacque Bernardo Ta- 
nucc i — poi a Pratovecchio, in un piano tra al- 
tissimi colli, — poi a un paesello, il cui nome 
non ha bisogno di illustrazioni filologiche, Por- 
ciano. Sono anche oggi rinomati i prosciutti del 
Casentino affumicati; ma non fu davvero necessario 
che Dante andasse nel Casentino, a Porciano, per 
osservar l' impeto e l'andatura grottesca, a balzel- 
loni e a sghimbescio, con che « il porco dal porcil 
si schiude ». In Firenze e in tutte le città d'Ita- 
lia era punito il cavaliere, che, cavalcando, tenesse 
le gambe larghe ; ma i porci di sant'Antonio va- 
gavano liberamente, entravano nelle case e nelle 
camere, e ingrassavano. Poco dopo Pratovecchio, 
a destra dell'Arno, sopra un poggio erto, sorgeva il 
castello di Romena, del quale restano tre torri 
mezzo diroccate. Le macerie hanno coperto la fon- 
tana, la fonte Branda, che versava le acque lim- 
pide e fresche presso al castello. 

Anche a destra dell'Arno è Poppi, dove resta 
in piedi e si ammira il superbo castello, simile al 
palazzo vecchio di Firenze, salvo che non gli s'in- 
nalza sul tetto la torre, ma gli sta davanti, alta 
e massiccia. Sotto Poppi, dall'altra parte del fiu- 
me, si apre la pianura di Certomondo o di Cam- 
paldino, famosa per la sconfitta, che i Guelfi di 
Firenze inflissero agli Aretini e « ai Ghibellini fuo- 
rusciti; e si stende, da un lato, sino al villaggio 
di Agna, dove forse nacque maestro Adamo ; dal- 
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l'altro, alla foce dell' Archiano neirArno, dove uno 
de' capi degli Aretini, Buonconte da Montefeltro 

fuggendo a piedi e sanguinando il piano 1 
cadde morto. 

Dante, giovine a ventiquattro anni, fu a quella 
battaglia, adempiendo il suo dovere di cittadino, 
e se, da principio, ebbe « temenza molta », ebbe 
« alla fine grandissima allegrezza ». La giornata 
— agli il di giugno — era stata afosa; «l'aria 
era coperta di nugoli, la polvere grandissima ». 
Alla sera tutta la gran valle, dal Pratomagno al 
gran Giogo, si copri di nebbia; 

la pioggia cadde, ed a' fossati venne, 
di lei, ciò che la terra non sofferse, 
e come a* rivi grandi si convenne, 
ver lo fiume real, tanto veloce 
si ruinò, che nulla la ritenne. 

Ventidue anni dopo, non più giovine, esule, 
povero, tornò Dante nel Casentino. Andando un 
giorno per le coste della Falterona, gli capitò di 
dover amaramente meditare su l' iniquità della for- 
tuna, « perché vide il luogo, dove il più vile vil- 
lano di tutta la contrada, zappando, più d'uno 
staio di santelene (monetine) d'argento finissimo vi 
trovò, che forse più di mille anni l'avevano aspet- 
tato ». Fu a Poppi, come io credo, ospite del 
Conte di Battifolle — cugino de'Conti di Romena — 
e qualche volta prestò i suoi servigi alla Contessa 
scrivendo per lei lettere latine all' Imperatrice. La 
contessa era Gherardesca, figliuola del conte Ugo. 
lino. A Pratovecchio dimorava talora la moglie 
di Guido Selvatico, la figliuola di Buonconte da 
Montefeltro, il vinto di Campaldino. Si racconta 
che un giorno le due nobili signore « andando a 
sollazzo, e giungendo in quel luogo a Certomondo, 
la figliuola del conte Ugolino si volse alla com- 
pagna e disse : — O madonna, guardate quanto è 
bello questo grano e questo biado, dove furono 
sconfitti i Ghibellini ; son certa che il terreno sente 
ancóra di quella grassezza. Quella di Buonconte 
sùbito rispose: — Ben è bello, ma.... noi potremo 
prima morire di fame... che fosse da mangiare.... 
Ora che diremo — si domanda il buon narratore, 
dello ingegno della malizia femminina?» £ ne 
castello di Romena, tra le nuore di Aghinolfo, era 
la figlia di Paolo Malatesta, che amore aveva con- 
dotto, con la cognata, ad una morte, e solo vénti 
anni prima, nel cupo vallone di Ghiaggiolo, a 
poca distanza da Poppi, Federico Novello aveva 
invano « sporte le mani » ai suoi feroci cugini. 

Quanti ricordi danteschi ! Quante ispirazioni al- 
l' autore della Commedia, nel Casentino 1 Né voglio 
trascurare che, in cima alla magnifica scala del 
palagio di Poppi, la cariatide di un guerriero scol- 



pito in pietra fa ancóra « del non ver vera ran- 
cura nascere a chi la vede », come quando salf 
Dante, e scese, per quella scala. 

E partendo dal Casentino, dopo esservi rima- 
sto parecchi mesi, Dante portava con sé una di 
quelle ferite, che non si rimarginano tanto presto. 
Perché, non appena vi fu giunto, vi conobbe una 
giovinetta bellissima, e se ne innamorò perduta- 
mente. Era di primavera, 

il dolce tempo, che riscalda i colli, 
e che gli fa tornar di bianco in verde, 
perché li copre di fioretti e d'erba, 

ed egli vedeva la vaga creatura, con una ghir- 
landa in testa, su i bei capelli biondi e crespi, 

gire alla danza vie me' ch'altra donna, 

danzando per i piani e per i colli ameni. L'amò 
perdutamente, sino al punto da desiderare l'estremo 
squallore della miseria, 

sol per vedere de' suoi panni l'ombra ; 

sino al punto da bramare e invocare la morte. 
Invano tentò di strappare l' imagine bella e rea 
dal suo cuore : io, confessava dolente, 

io non posso fuggir ch'ella non vegna 
nell' imagine mia ; 

e invece di allontanarsi, d'evitar d' incontrarla, la 
cercava ansioso e timoroso insieme, dappertutto. 
Qualche volta si figurava con amara voluttà di 
aver tra le mani quella « scherana micidiale e la- 
tra », per farne strazio, lungo, dalla mattina alla 
sera, feroce : 

Se io avessi le bionde trecce prese, 
che fatte son, per me, scudiscio e ferza, 
pigliandole anzi terza, 
con esse passerei vespro e le squille ; 
* e non sarei pietoso, né cortese, 
anzi farei fcome orso quando scherza; 
e se Amor me ne sferza, 
io mi vendicherei di più di mille; — 
e i suoi begli occhi, ond'escon le faville, 
che m'infiammano il cor, ch'io porto anciso, 
guarderei presso e fiso, 
per vendicar lo fuggir, che mi face... 

O povero cuore umano ! quale sarà la ven- 
detta ? Ecco : 

guarderei presso e fiso, 
per vendicar lo fuggir, che mi face, 
e, poi, le renderei, con Amor, pace. 

Passò la bella stagione, venne l' inverno : i 
colli si ricoprirono di neve ; la terra pareva di 
smalto ; il sentiero ch'egli soleva prendere, era mu- 
tato in ruscello, in rivo ; le sorgenti fumavano di 
mezzo al ghiaccio, nell'aria rigida : 
versan le vene le fumifere ti 
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Tutto mutato di fuori, niente mutato dentro : 
sua passione non era scemata, e non era punto 
ù pietosa la donna, fredda e insensibile come 
etra. 

* * 

Ma è tempo di vedere come tutta questa ma- 
ina — passata nella fantasia del Poeta dai libri, 
alle vicende della vita, dalle impressioni dell'ado- 
iscenza, della giovinezza, dell'età matura, da os- 
yvazioni dirette, da riflessioni — come siasi tra- 
ormata in poesia e in arte. 

Il Canto precedente finisce con le parole di 
lapocchio : questo, s'apre con una specie di pa- 
entesi, che, per non breve tempo, ci tien sospesi. 
)i tali parentesi Dante si serve di tanto in tanto 
•er far riposare il lettore e rinfrescargli la curio- 
ita : egli indovinò e abilmente usò quella cura 
el risparmio dell'energia, nella quale un moderno 
losofo ha creduto di scoprire la suprema legge 
.elio stile e dell'arte. D' un tratto ci trasporta ai 
»mpi remotissimi, in Grecia, a Troia, e ci narra 
insania di Atamante, le furie di Ecuba, prendendo 
[a Ovidio quello solo, che fa al caso suo, aggiun- 
;endo, modificando, imprimendo su tutto la pro- 
uria impronta. A Ovidio, come notò il Leo- 
lardi, bisogna una pagina per farci vedere quello, 
he Dante ci fa vedere in una terzina. 

Ma a che mira il Poeta? Dove ci vuol con- 
lurre ? — Che Atamante ! Che Ecuba ! Nessun 
paragone tra le furie di Tebe e di Troia e quelle 
Ielle due ombre, che egli vide venir di corsa, per 
a bolgia, mordendo a destra e a sinistra. Una, 
x>n le zanne, afferrò Capocchio alla nuca, e ti- 
andolo con sé nell' impeto della corsa, gli fece 
prattar il ventre allo spazzo della bolgia. Ricor- 
late il tristo lavoro, che Capocchio faceva con le 
mghie, per la gran rabbia del pizzicore : pare che 
'ombra rabbiosa abbia pensato — Ora ti farò 
grattare io come si conviene !... Griffolino, tutto 
remante dalla paura, dice : Quegli è Gianni Schic- 
chi ; e poi : Quell'altra è Mirra scellerata ; e ri- 
dice brevemente le loro colpe, e le biasima e con- 
lanna. Anch'egli è un malvagio ; ma quelle colpe 
>ono tali da ispirare maraviglia ed orrore persino 
i un malvagio. 

Dante segue con l'occhio i due rabbiosi, poi 
o ferma a guardare qualche cosa di strano e di 
ributtante — un ventre enorme, un capo piccino 
il confronto con la ventraia. Se non avesse avuto 
le gambe, quel dannato, con quel capo piccolo e 
quel ventre gonfio, sarebbe stato in tutto simile 
a mi 



Ed ecco, da quel corpaccio, che la grav ^idro- 
pisia ha deformato, da quelle labbra, che il pati- 
mento intollerabile costringe ad apertura sforzata, 
sconcia, penosa a vedere — salire ai Poeti, fermi 
su V ultima riva di Malebolge, in tono alto, de- 
solato, straziante, parole d' invito e di preghiera 
— le parole di Geremia, le parole della Vita Nuova. 
Ma non esse sole. Que' due, ai quali il dannato 
si volge invitando e pregando, stanno senz' alcuna 
pena nel mondo gramo, nel mondo delle pene 
eterne terribili, nell' Inferno. È maggiore in lui 
lo stupore o l' invidia ? O la vista di que' due 
senz'alcuna pena, mentre egli giace nella miseria? 
aumenta in lui la pietà per sé stesso ? 

Tutte queste impressioni prova, tutti questi 
sentimenti insieme. E gli pare strano che altri 
non soffra dove egli soffre — e ?wn so, io, perché / 
Ma appunto perché essi non soffrono, sente che 
dovranno aver compassione di lui, e li invita, e 
quasi comanda : guardate^ attendete alla miseria 
di maestro Adamo. Non pensa che il suo nome 
può essere ignoto ai due viandanti ; chi è forte- 
mente eccitato non fa certe riflessioni, anzi crede 
che tutti debbano affliggersi, se egli è afflitto, 
piangere con lui, come lui, se egli piange. 11 fatto 
generalissimo notato al principio del Poema: 

e qual è quei, che volentieri acquista, 
e giunge il tempo, che perder lo face, 
che in tutti i suoi pensier piange e s'attrista; 

la sentenza di Francesca : 

.... nessun maggior dolore 
che ricordarsi del tempo felice 
nella miseria, 

diventano sentimento personale, profondo, caldis* 
simo in maestro Adamo. Nell'imaginazione com- 
mossa, egli si rivede vivo nel dolce mondo, quando 
ebbe assai di quel, che volle ; — ma è un lampo, 
che dà risalto, illuminandolo, all'orrore della sua 
condizione presente. La voce sua, che vibra forte 
alla visione rapidissima del passato lieto, 

io ebbi, vivo, assai di quel, che volli, 

al confronto di quel passato con la realtà terri- 
bile, si abbassa, s'interrompe : — ed ora .... — si fa 
gemito: — lasso / — finisce lacrimosa nell'espres- 
sione della brama infinita, che non sarà mai sod- 
disfatta, di un sollievo infinitamente piccolo : un 
gocciol d'acqua, uno solo ! Questo amaro ravvi- 
cinamento del passato al presente, e l'impeto appas- 
sionato mancano alla preghiera del ricco Epulone. 

Brama un solo gocciol d'acqua, maestro Adamo, 
e non lo può ottenere, e, intanto, crudelissimo 
martirio senza tregua, l' imaginazione gli rappre- 
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senta le acque limpide e fresche del suo bel Ca- 
sentino — li ruscelletti, ai quali sogliono più fa- 
cilmente accostarsi le labbra assetate, non i tor- 
renti o i fiumi — la lieta e amena compagnia di 
acque e di fronde, i ruscelletti dolcemente scen- 
denti all'Arno dalle colline verdi — la fred- 
dezza de' canali, che ristora, 1' umidità, che sol- 
leva al solo guardarli ; tutto ciò, che allegra gli 
occhi e conforta il cuore dell'assetato, prima an- 
córa che si disseti. Care imagini e tormentose, 
ora le contempla rapito e, quasi direi, le vezzeg- 
gia. La sua voce carezza li ruscelletti, fa spiccare 
i verdi colli, fa tinnire quel dolce nome Casentin... 
segue lentamente e amorosamente la discesa e il 
mormorio delle acque, che discendon giuso in Arno 
— finisce come in un sospiro affannoso : sempre! 

Sempre mi stanno innanzi !.... 

Io, diceva Dante innamorato, « non posso fug- 
gire che ella non vegna nell'imagine mia». Ma 
questo imaginare, in maestro Adamo, è incessante, 
eterno, parte della pena eterna ! Un religioso di 
molto merito, contemporaneo di Dante, osservò 
appunto : — « i peccatori, nell' Inferno, saranno 
afflitti per la memoria — la memoria li tormen- 
terà sempre, perocché memoria non è altro se non 
avere la cosa presente; e però, sempre ricordan- 
dosi ed avendo innanzi alla memoria il bene, che 
ebbono, ed ora si truovano cosf caluchi, questa 
memoria gli affliggerà sommamente ». 

Dopo il ricordo de' canali freddi e molli, sù- 
bito dopo, efficacissimo è, nel contrasto, l'effetto 
del ricordo : maggiore, molto maggiore arsura mi 
dà l'imagine loro, vie più m'asciuga, che non la 
malattia, per che la pelle s'attacca alle ossa del 
mio vólto spolpate: 

che '1 male, ond'io, nel vólto, mi discarno. 

Fermiamoci ancóra un istante, signore e signori, 
e cerchiamo di penetrare un po' più addentro al 
segreto dell'arte maravigliosa di Dante. Certo le 
imagini, che maestro Adamo, con tanto ardor di 
passione, rivede incessantemente, e incessante- 
mente contempla con tragica mestizia, con incon- 
solabile rimpianto — sono quelle, che Dante ri- 
tenne delle sue dimore nel Casentino. Ma quale 
rilievo, e come nuovo, esse acquistano, poi che il 
Poeta le ha, direi, staccate dalla sua memoria e 
infisse, lietamente affascinanti e spietatamente in- 
gannatrici, nella memoria del dannato ! E che è 
il supplizio di Tantalo, al paragone? L'antichità 
pose Tantalo a patir fame e sete nell' Inferno sotto 
un albero, dentro un fiume : veri i pomi, ai quali 
Tantalo tendeva la mano, vere le acque, alle quali 



accostava le labbra, invano. Ma i ruscelletti, che 
stanno sempre innanzi a maestro Adamo, sono il- 
lusione ; gli occhi, con che li contempla, sono gli 
occhi dell' imaginazione. Resta la causa fisica, 
la malattia, la sete ; il tormento è tutto interno 
nell'anima. Cosf spiritualizzato, divenuto l' idea 
fissa, alla quale tutte le energie tendono e si ap- 
puntano ; — le esalta, le fa vibrare, ne trae suoni 
inaspettati, delicati e dolci. Il dannato, il ribaldo, 
il falsario, quando parla del suo Casentino e de' ru- 
scelletti, che lo irrigano, è poeta ; come poeta è 
ogni uomo sinceramente e profondamente com- 
mosso. 

Dante, nella sublime inconsapevolezza del ge- 
nio, ha scritto in questo Canto una pagina mara- 
vigliosa di psicologia — non analizzando a freddo, 
ma rappresentando — ed è giunto di lancio dove 
più si affaticò di giungere l'arte al principio del 
secolo XIX, che « volle — come osservò F. De 
Sanctis — mostrare negli individui anche più col- 
pevoli qualche lato, per il quale essi potessero 
destare interesse. Non ci è uomo, nel quale sia 
affatto cancellata la natura umana; rimane sempre 
in fondo al cuore qualche buon sentimento, che 
si rivela subitamente in certe situazioni della vita 
con maraviglia dello stesso colpevole. Il roman- 
tico disseppellisce questi sentimenti, te li pone in 
rilievo, e ti mostra ammirabile e sublime colui che 
poco innanzi giudicavi abbietto e depravato ». 
Quello, che i romantici si proposero, Dante intuf 
e fece : maestro Adamo precede di cinque secoli 
Triboulet e Quasimodo. 

Ma altre maraviglie ci aspettano. Maestro 
Adamo non è fuggevole apparizione ; è un carat- 
tere complesso, che, dopo la prima sua faccia, ci 
mostrerà una seconda e una terza. Dopo l'espres- 
sione veemente della brama, che lo strugge, dopo 
la pittura vivissima della sua pena, più interna 
che esterna, più spirituale che fisica ; come col- 
pito dalle sue stesse parole, si ferma a meditare 
su la ragione e sul modo di essa. Pare che per 
la prima volta gli si riveli l'arcano del suo tanto 
patire, e l'atrocità del castigo, e la inesorabile se- 
verità di chi gliel' infligge. Non basta l'idropisia, 
che gli gonfia il ventre e rende gravi tutte le 
membra ; non basta la sete ardente, che mai non 
s'estingue ; la rigida giustizia gli accresce a mille 
doppi i patimenti, presentandogli l'imagine de' ru- 
scelli del Casentino, del luogo dove egli peccò. 
S' inganna egli : non la divina giustizia, la sua me- 
moria è il suo carnefice. Ma non s'inganna Dante 
attribuendo, a un tal uomo, tale opinione. « E, 
come l'un pensier dall'altro scoppia », cosi dal ri- 
cordo generico, indeterminato — U bug* ov'io 
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— rampollano le circostanze determinate, 
ilio in cui peccò — Romena — e il peccato, 
ficazione del fiorino, e la pena, che la giu- 
legli uomini gì' inflisse : 

>erch'io il corpo suso, arso, lasciai. 

piuttosto singhiozzate che pronunziate, tra 
li, percossa dall'accento dopo un altro ac- 
arso vien fuori come spinto a forza, ri- 

> con lo stento e l'asprezza del suono l'im- 
ne del fatto orribile, indimenticabile. È 

memorie del castello, dell'opera malvagia, 
norte patita, dalle più intime fibre dell'esser 
rizza irrefrenabile la passione della vendetta, 

tacere ogni altro bisogno, che scaccia ogni 
►ensiero. Pur di vedere, nella bolgia ma- 
; puniti com'egli è punito, coloro, che al 

> lo indussero — solo per godere, per sa- 
li tale vista, egli — quello stesso, che, poco 

diceva affannosamente di bramare una goc- 
cqua — l' idropico bruciato dalla febbre, 
n da poche ore, ma da ben venti anni é 
iato dalla sete — rifiuterebbe, sdegnerebbe 
naggior conforto, la felicità somma ; non 
rebbe la vista di una di quelle anime triste 
copiosa e freschissima fonte Branda di Ro- 
Oh soddisfazione incomparabile, poterla 
l'anima trista, nella stessa sua bolgia, immo- 
[eformata dal male, angosciata, languente ! 
estro Adamo sa che l'anima di Guido da Ro- 
già H dentro ; l'ha saputo dalle ombre arrab- 
che corrono per la bolgia — se si può 
fede intera a falsatori — ma la dolcezza 
sta certezza dura appena un istante. Sot- 
'accoramento e l'accasciamento: che mi vai? 
giova che essa sia già dentro, se non posso 
mi, se non posso andare a saziarmi della 
i lei, se /io le membra legate?. 
i l'espressione della vendetta e dell'odio è 
icace, cosi eloquente, che il miserabile fal- 
i si trasfigura dinanzi, e ci par di vederlo 
— quantunque abbia le membra legate; — 
a guisa di fiera in traccia delia preda ago- 
Quanti mai secoli impiegherebbe a per- 
la bolgia, che volge undici miglia in giro, 
è larga meno di un mezzo miglio, s'egli 
ncóra di tanto solo leggiero da poter an- 
v'onda — un pollice, un paio di centime- 
in cento anni? Ma tanto smisurata pas- 
? possiede, che animosamente, avidamente 
rebbe la durata smisurata della ricerca. Sa, 
a le enormi difficoltà dell' imprèsa: andare 
im'ofif** amtanni, cercare tra gente 
Vifl e ribrezzo, spiando le 



tracce delle prime fattezze ne' vòlti contraffatti, ad 
uno ad uno; cercare in uno spazio cosf vasto: — 
le determina, le valuta esattamente; ma, data la 
possibilità, che cosa sarebbero esse di fronte al- 
l'ardore e alla risolutezza sua? Io sare' messo già 
per lo sentiero. Come forte, e di quali gesti ac- 
compagnato, questo grido, cjuesto urlo di fiera 
scatenata ! 

Io I Maestro Adamo è, forse, il dannato, che 
fa più frequente uso di questo pronome, undici 
volte in trentatré versi. Ha cominciato dicendo 
il suo titolo di maestro. Mostra di avere di sé 
un concetto non basso; perciò sente più acuto il 
cruccio della sua miseria e il rammarico di essere 
tra siffatta famiglia. — Io, dice, per loro, per i 
Conti di Romena, sono qui, — e conferma e di- 
chiara con forza: ei, essi, m'indussero a battere 
i fiorini, che avevano tre carati di lega. Io: di 
fronte ai nobili signori Conti palatini in Toscana, 
malvagi e abbietti istigatori del delitto, si leva e 
si pianta minaccioso il vassallo, il falsario, e strappa 
dal loro viso la maschera. Per lor... ei m'indus- 
sero : le parole hanno il tono aspro del rinfaccio, 
e il calore della rivelazione d'un segreto, della 
cui verità, chi ascolta, dev'esser convinto. 

* 
* * 

Pensi di sé maestro Adamo quel che gli pare; 
accusi i Conti di Romena a sua posta: Dante, 
il quale ha parlato a Griffolino e a Capocchio con 
umanità, e trova una parola pietosa — tapini — 
per i vicini di lui, non si dà per inteso del 
non breve discorso. Non appena rimpianti, la- 
menti, propositi di vendetta, accuse, invettive 
sono cessati, cambia argomento. Non lo giudica 
degno di compassione, o non gli crede. Si può 
prestar fede a un falsario? E domanda: — Chi 
sono i due tapini, alla tua destra, che fumano 
come man bagnata d' inverno ? È uno di quei pa- 
ragoni che Dante sa togliere da fatti ed oggetti 
comunissimi, e che hanno tanto maggiore vivezza 
e novità, quanto meno suole la nostra attenzione 
fermarvisi. Questo fuman accompagnato da un'ima- 
gine cosf familiare ed espressiva, spiega perché 
Dante guardi li due con un senso di commise- 
razione. 

Maestro Adamo, che ha non basso concetto 
eli sé, come ho notato, che è ancóra tutto caldo 
del suo sfogo iroso, sconcertato e punto dalla gla- 
ciale indifferenza con cui Dante l'ha accolto, af- 
fetta disdegno per quei miseri suoi compagni. — Li 
trovai qui — dice con ostentata indifferenza — 
e, da allora, non si mossero mai più. Non pensa 
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che cosi è tolto loro quel po' di conforto, che il 
malato si figura di procurarsi col dar volta; e, 
con maligna compiacenza, aggiunge un* osserva- 
zione non necessaria : e non credo che si muovano, 
che dieno volta in sempiterno. Or non è lui quello, 
che confessava, e si doleva, di non poter andare 
un 'oncia nemmeno in cento anni ? Una è la falsa 
che accusò Giuseppe, V altro é il il falso Sinone 
greco. — La falsa, il falso: or non era un fal- 
satore anch'egii? Gittan tanto leppo, dice, e pare 
che torca il muso a quella «puzza di arso unto, 
come quando lo foco appiglia alla pentola o alla 
padella ». 

L' allusione era stata maligna : il falso greco 
...da Troia. E il greco, senza dir badati, sca- 
raventa un pugno su la gran pancia gonfia e tesa 
di maestro Adamo; e, a quella gran percossa, la pan- 
cia suonò... conte fosse un tamburo. Ed ecco pron- 
tamente punita T aria, che maestro Adamo si 
dava; ecco dove va a finire il disprezzo, che affet- 
tava. Suonò la pancia, e 1* accento e la pausa, 
nel verso, e il paragone: come fosse un tamburo 
che aggiunge ai fatto, al suono, l'effetto, la ri- 
sonanza, provocano il sorriso. L' impressione di 
comicità, che noi proviamo, è tutta a danno di 
maestro Adamo; sin dal principio della rissa egli 
ha la peggio, e noi pensiamo: Ben gli sta! Dove 
se n'è andata la poesia de' ricordi? Dove l'elo- 
quenza dell'accusa e della discolpa? Vedetelo, 
quando meno ci pensava, costretto a mostrarsi qual 
e veramente, caduto « dai sublime al ridicolo ». 

Non parve men duro il braccio di maestro 
Adamo; ma il vólto percosso da lui, non suonò 
come la sua pancia. Egli si consola dell'offesa 
e del danno, e si vanta della pronta risposta, pu- 
gno contro pugno ; ma non si accorge che presta 
il fianco all'avversario, il quale, nello stesso vanto 
di lui, coglie a volo l'occasione e la materia di 
sarcasmi pungentissimi, e gli rinfaccia i fatti e le 
circostanze, di cui più gli deve spiacere il ricordo. 

— // braccio, non l'avevi cosi presto quando an- 
davi al foco, al rogo, perché eri legato ; presto, 
cosf, e più ancóra, l'avevi quando falsificavi il fio- 
rino! — E dice con studiata lentezza, perché le 
punte dei suoi sarcasmi penetrino dentro più lente, 
a produrre maggior dolore. 

Colpito in pieno, maestro Adamo non può ne- 
gare o nascondere la ferita; ma sùbito ritorce l'arma. 

— Tu di* ver di questo... ma. E due volte ripete 
acremente ver, ver: — tu non fosti cosf veridico te- 
stimonio quando a Troia ti chiesero di dire il vero! 

Più focoso, più irruente, Sinone non si contenta 

di pareggiare le partite S'io dissi il falso e tu 

falsasti il conio, questo va per quello; ma qual 



paragone tra te e me ? Tra un solo fallo mio e i 
tuoi, innumerevoli? — E ripiglia, e ripresenta in 
forma ben più esplicita l' ingiuria del quando co- 
niavi. Pronunzia con enfasi per un fallo ; con 
enfasi, per più che alcun altro demonio. 

Per u?i fallo/ ha asserito Sinone, e maestro 
Adamo, che a quel fallo aveva alluso con un giro 
di parole, ora glielo spiattella in faccia. Per un 
fallo! Ma quale, e di che sorta! E l'accusa di 
falsità, che prima aveva esposta in due versi, rin- 
chiude in una parola, che pare uno schiaffo: sper- 
giuro/ — Tutti io sanno, dice; anzi, empiendosi 
la bocca: tutt'il mondo, a tua vergogna. 

Come se un dannato di quella specie potesse 
provare di tali sentimenti! Infatti, Sinone non si 
cura di tormenti morali, desidera che l'avversario 
senta più gravi i mali fisici — la sete, per cui gli 
crepa la lingua, e V acqua marcia, imputridita, che 
gli gonfia il ventre in modo da chiudergli la vista 
a guisa di siepe. Come si compiace di quel crepa... 
di quel marcia... di quel t'assiepa/... Siati reo aveva 
detto 1' altro; ed egli, botta e risposta: a te sia rea 
la sete. 

Il monetiere non ha l'ingiuria cosf forte e pe- 
netrante come il greco: cerca i paragoni, s'indu- 
gia alle distinzioni e alle differenze, e se trova 
un'espressione energica — cosi si squarcia la bocca 
tua per suo mal — ne scema 1' energia nei con- 
fronti — tu... io... tu... — e se gli viene un'ima- 
gine trivialmente efficace — leccar — le accoda la 
reminiscenza mitologica di Narciso, in un giro di 
frase alquanto lungo e stentato. 

Insomma, dal principio alla fine della rissa, 
maestro Adamo ha la peggio, perché Dante lo rap- 
presenta, se non superiore a Sinone, desideroso di 
non porsi addirittura allo stesso livello ; non 
digiuno affatto di cultura ; di modi e di linguag- 
gio non cosf triviali come quelli di Sinone. 

* 
* * 

Questa rissa, cominciata come le altre sogliono 
finire, con i pugni, durerebbe ancóra chi sa quanto 
a parole, con molto gusto di Dante, che sta tutto 
fìsso ad ascoltare, se Virgilio non lo strappasse 
da quella non lodevole contemplazione. Or pur 
mira / comincia il Maestro, e il tono annunzia già 
una ramanzina; e, in tutto il rimprovero rapido 
e veemente, Virgilio adopera monosillabi e parole 
> di due sillabe : 

or pur mira 
che per poco è che teco non mi risso. 

A questo linguaggio adirato, Dante si volge tutto 
vergognoso di tanta vergogna, che ancóra, a ri- 
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ansarci, ne sente la vampa, perché il ricordo della 
agogna è tra i più vivi e penosi alle anime de- 
rate. Il rossore, l'espressione del viso, il silenzio 

scusavano ; ma non potendo, per la confusione, 
irlare, non credeva di scusarsi : cosf si fece simile 
chi, sognando il proprio danno, brama che sia 
>gno quello che, infatti, è sogno. Non accade 
olto spesso ; ma pure accade. Le ripetizioni, 
[' incisi, il calore del racconto ritraggono al vivo 

confusione e la mortificazione del povero Dante, 
irgilio vede la sproporzione tra il fallo e il castigo, 
lo conforta e rincora. — Se mai ti capita di tro- 



varti a simile rissa, a simigliante piato, fa conto 
ch'io ti sia accanto. — E termina con un ammoni- 
mento solenne, solennemente pronunziato, uno di 
quegli ammonimenti danteschi, che si stampano nella 
memoria, incancellabili ; per i quali la Divina Com- 
media, oltre ad essere il « divino" Poema », è an- 
che il codice della più pura moralità e della più 
alta cortesia : 

ché, voler ciò udire, è bassa voglia. 

F. Torraca. 



DANTE IN UN OMAGGIO NUZIALE 



A Michele Scherillo, in una sua recente e 
msta solennità familiare, non poteva mancare, 
isieme con gli auguri di moltissimi, un omaggio 
iù duraturo da parte de* suoi colleghi ed amici, 
e' suoi stessi maestri, degli studiosi, degli esp- 
iatori e dei discepoli. E quando un tale omag- 
;io fosse stato una raccolta di scritti di erudizione 
di critica, non poteva mancare in essa un posto 
gli studi danteschi. Sf, perché ognora Dante ap- 
passiona di sé più scrittori e dà continua e varia 
agione di nuove ricerche e di esegesi* nuove e 
li controversie ; sf, perché Michele Scherillo gli 
ben fra quei pochi valentissimi che drizzarono 
l collo per tempo a quel pane. 

Noi ci sforzeremo ora di dare un cenno di 
[uesta parte del grosso e pregevolissimo volume, * 
. cui concorsero ben settanta Autori, e che è pre- 
gevole pure assai nel rispetto editoriale, di che 
-a data lode al comm. Hoepli, non meno che al 
>rof. Giuseppe Lisio, il quale si adoprò con tanta 
olerzia e saggezza a che cosf diversi e molteplici 
critti s'accompagnassero insieme in bell'armonia. 

Nel proposto cenno seguiremo l'ordine stesso 
lei volume, però cominciando da due illustri stra- 
ìieri, il dott. Paget Toynbee del Balliol College 
n Oxford e V hon ble William Warren Vernon, M. 
V. ed accademico della Crusca, in Londra. 



1 Dai tempi antichi ai tempi moderni — Da Dante 
:/ Leopardi — Raccolta di scritti critici t di ricerche 
loriche, filologiche e letterarie — con fac-simili e ta- 
ole (70 autori, pagg. 800, in 8), per le nozze di Mi- 
:hele Scherillo con Teresa Negri. Milano, Ulrico Hoe- 
>li, 1904. 



L'uno si occupa di un' erronea lezione d' un 
passo della Vita nuova, l'altro pubblica 1' Intro- 
duzione di una sua Conferenza tenuta in un « Cir- 
cle of Friends ». 

Dante al Capitolo 30 della Vita nuova, ricor- 
dando la morte di Beatrice, scrive : « Secondo 
l'usanza di Siria, ella si partf nel nono mese del- 
l'anno, però che il primo mese è ivi Tismin, lo 
quale è a noi ottobre ». Cosf almeno si legge 
in tutte le edizioni, da quella princeps (Firenze 
1576 e 1723) a quella del Witte (Leipzig, 1726), 
il quale a buon conto corregge Tismin in Tisrin; 
cosf si legge in tutte le edizioni del secolo XIX, 
eccettuate le prime due di Pesaro del 1829 e del 
Ciardetti (Firenze, 1830) e le ultime del Casini 
(Firenze, 1885) e del Beck (Munich, 1897). Or- 
bene, una tal lezione è erronea, anche se si trova 
in moltissimi codici e nelle prime edizioni, mentre 
i quattro manoscritti più antichi: il codice Chigiano 
L. Vili, 305, di Roma; il codice Magliabechiano 
VI, 143, di Firenze; il codice Martelliano pur di 
Firenze; e il codice CCCCXLV (288) della Bi- 
blioteca capitolare in Verona, con altri cinque (il 
codex L. Ital. 7, dell' Università di Strasburgo, il 
Corsiniano 1085 di Roma; WNobiliano di Pesaro; 
il codice Vaticano Capponiano 262 di Roma; Am- 
brosiano, R. 95, dup. 13 di Milano), portano l'in- 
dicazione di primo, accanto a Tisrin, che ha in 
essi a sua volta una lezione più o meno diversa 
e scorretta. 

Questa indicazione, però, di primo è quella 
esatta, e il dimenticarla o 1' ometterla, in tanti 
manoscritti e nelle seguenti edizioni, fu dovuto 
certo all' « occurrence of the word just before, 
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and to the ignorance of the scribes and editore 
of the fact that Tisrin primo, was meant by Dante 
to represent Tisrin prior ». Tale era il nome del 
mese che Dante dovè trovare certamente in Eie- 
menta astronomica, dell'astronomo arabo Alfragano, 
tradotti in latino da Gerardo da Cremona ed an- 
che da Johannes Hispalensis. In quest' opera di 
fatto Alfragano, al capitolo d'introduzione, discute 
le differenze nei conteggi degli anni, dei mesi e dei 
giorni, secondo i calendari arabo, siriaco, romano, 
persiano ed egiziano, e il primo mese dell' anno 
siriaco vi è detto appunto : Tisrin prior. E cosf 
porterà finalmente, restituendo la lezione alla sua 
forma corretta, il Dante di Oxford nella sua pros- 
sima terza edizione. Il Toynbee conchiude ad- 
ditando altre fonti a cui può Dante aver appreso 
quella notizia del calendario siriaco, talché non 
deve sembrar tanto peregrina, data la conoscenza 
che se ne aveva a' suoi tempi. 

Contrasts in Dante fu il titolo della conferenza 
del Warren Vernon, il quale si pone anzitutto una 
domanda: « Which do you like best, the Inferito, 
the Purgatorio, or the Paradiso ? ». Ma ad essa 
riconosce che non è possibile una risposta : come 
non si possono separare in una pittura complessa 
i vari strati che occorrono a comporre il tutto 
armonico della pittura stessa, cosi sul tutto ve- 
ramente armonico e simmetrico della Divina Com- 
media non sono possibili delle preferenze singo- 
lari. D.el resto, in un tutto perfetto ci devono es- 
sere necessariamente dei contrasti, « variety, not 
sameness ». E questi, come in musica i disac- 
cordi, creano delle bellezze e delle armonie. Né 
Dante potè, né tanto meno volle, sottrarsi ad una 
sf fatta legge naturale, che seguf nella Divina 
Commedia, « la potente concezione di tale una 
mente maestra, quale ben di rado è stata mai os- 
servata in tutta l'intera razza umana». 

Il Warren Vernon non crede la Divina Com- 
media il frutto di un lavoro consecutivo, l' una 
Cantica dopo 1' altra, ma sibbene 1' attuazione di 
un disegno deciso già nella mente simmetrica del 
Poeta. Anzi costui doveva aver composte molte 
e molte centinaia di versi, composti gli squarci 
più famosi del Poema, prima di rimaneggiar l'opera 
tutta negli ultimi dieci anni di sua vita. 

E vede una riprova di una tale asserzione, il 
Warren Vernon, nelle diverse lezioni o varianti 
che si hanno qua e là nella Commedia, causate 
dal Poeta stesso che, tornando sull'opera propria, 
adattava meglio questa o quella parola o cambiava. 
Cosf, ad esempio, è da credersi che avvenisse di 
ciò che dice Pier della Vigna intorno al proprio 
officio di cancelliere di Federigo II, dove quelle 



vene e i polsi, si trovano sostituite in alcune edi- 
zioni con «lo sonno e i polsi»; sostituzione vo- 
luta da Dante medesimo che avrà, ripensandovi 
su, considerato lo zelo di Pier della Vigna tale, 
s{ da togliergli il riposo la notte e la forza fisica 
il giorno, ma non propriamente la vita. Chiama 
caratteristico e degno di nota il modo, che fu già 
da altri notato in Italia, onde Dante fa corrispon- 
dere i Canti d' ugual numero delle tre Cantiche 
con argomenti od episodii in contrasto o in pa- 
rallelo : tali sono, ad esempio, il Canto VI del- 
l' Inferno e il VI del Purgatorio col Canto VI del 
Paradiso ; V annottare del II Canto dell' Inferno 
con l'albeggiare del II del Purgatorio ; il buon 
papa del XIX dell 'Inferno e il cattivo papa del XIX 
del Purgatorio. Ma altri contrapposti si hanno 
ancóra : la foresta dell' Inferno {Inf XIII) e la 
divina foresta {Purg. XXVIII); il patetico rac- 
conto della donna impura (Inf V) e quello della 
donna pura {Par. Ili) ; il demone, pilota d' In- 
ferno {Inf II) e 1' angelo, pilota del Purgatorio 
{Purg. II) ; 1' orgoglioso fiorentino dell' Inferno, 
Farinata, e 1' orgoglioso fiorentino del cielo, Cac- 
ciaguida; e più grandi, più evidenti di tutti, i due 
episodii de' due Montefeltrani. 

E d' innanzi a questo, si domanda il Warren 
Vernon : « Chi vorrebbe arrischiarsi di affermare 
che queste sono semplici coincidenze di figure e di 
fatti, e non insomma una parte voluta di quella 
maravigliosa simmetria che si svolge attraverso 
ogni minuzia dell' opera a cui Dante ha posto 
mano ? ». 



« Dante ha lasciato parecchi indovinelli col 
proposito che i lettori ci si avessero ad affaticare 
attorno », scrive Francesco D' Ovidio, e alcuni 
« premeditati, suggeritigli dalla moda intellettuale 
del tempo suo », altri invece praeter inlentùmem, 
« pensieri o parole che avrebber voluto o dovuto 
essere chiarissime, ma che, per qualche difetto 
nell'espressione, o per qualche idiotismo di lingua 
divenuto presto arcaico e facile a fraintendere, o 
per la storditaggine dei primi interpreti che ha 
fuorviato anche i successori, o per la smania di 
questi di strologare interpretazioni nuove, o per 
tante altre ragioni, sono o paiono luoghi oscuri 
od ambigui, e certo sono ormai avviluppati dalla 
nebbia di chiose svariatissime e di controversie 
infinite ». Ben fra gli indovinelli di questa specie 
il D' Ovidio annovera giustamente quello derivato 
dal verso : si che il pié fermo sempre era il più 
basso ; e ne ragiona sùbito dopo gli scritti de' due 
stranieri. 
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« Sul piè fermo c' è tutta una letteratura di 
tèsi, cT ipotesi, di disquisizioni », e, non potendone 
fare la storia, riassume, per ribadirla, la chiosa 
più ragionevole : — mi rimisi in via prendendo 
a salire il monte al cui piè mi trovai uscendo dalla 
selva; ma, intendiamoci, non salivo con passo franco 
e spigliato, bensf mettendo avanti il piede con 
poca vigoria e sicurezza. 

I più degli interpreti hanno veduto in quel 
verso l'accenno a salire del poeta o all'andare in 
piano, a seconda che essi intesero la voce piag- 
gia, del verso precedente, per pendice o pianura, 
anzitutto fuorviati, e in specie i moderni, da due 
« abbagli », nel credere, ciò è, il si che una « con- 
giunzione deduttiva » e fermo nel senso di « ap- 
poggiato o disteso a terra ne/fatto di mutare il 
passo ». Ora il D' Ovidio si domanda : «Ma die 
bisogno o che gusto poteva avere il Poeta di met- 
tere in rilievo una cosf insignificante conseguenza, 
tutta geometrica o meccanica, del salire o dell'an- 
dare in piano ? ». E afferma troppo ragionevol- 
mente che avendo il Poeta già accennato col ri- 
presi via per la piaggia, al suo salire, o, se si 
vuole, al suo cammino in piano, col verso « ap- 
presso intese certo esprimere una cosa nuova, ag- 
giungere un accessorio non deducibile a priori, 
non indovirfabile di per sé, cioè volle soggiungere 
il modo particolare con cui procedeva ». 

Di qui passa per primo a dimostrare con pre. 
cisi esempi che « prendere il si che nell' usuale 
senso moderno meramente deduttivo» è dimenti- 
carne il significato più proprio al linguaggio del 
Poeta, « ove v il si ha tanto spesso il senso di bensi 
o sibbene, o comunque un sapore quasi avversa- 
tivo o correttivo, o per lo meno seriamente di- 
chiarativo ». E il D' Ovidio non chiede che si 
veda senz'altro sul si che, un bensi; ma gli basta 
— egli scrive — che non ci si veda un semplice 
otid' é che, ma ci si senta, come nel verso d'Ugo- 
lino [I, XXXII, 126], un in maniera tale però che,.. 

* 
* * 

Cinque brevi documenti inèditi e spigolati fra i 
Memoriali bolognesi, pubblica ed illustra Pasquale 
Papa. Essi riguardano un Casella, e sono rògiti no- 
tarili, stipulati tutti a Bologna, ma negli anni 1277 
e 1280, i primi due, in persona di un Lapo, figlio 
di Casella, che ritira ogni querela e fa pace con 
Filippo e Guglielmo de'Lambertini e con Pietro 
Martini beccaio; il terzo nel 1284, ancóra in per- 
sona di Lapo, che, col consenso del padre Casella, 
presente, vende un pezzo di terra a quattro fra- 
telli Bonondini; il quarto, de' 18 ottobre 1290, per 
cui, sempre Lapo, in procura di Sali o Salvi Massi, 
vende a Zoni dei Magnali la parte spettante al 



Salvi di una casa di Via Castiglione (notaro ne 
è Latino Latini, parente o fratello forse di ser 
Brunetto); il quinto infine de'26 ottobre 1290, in 
persona di Casella per il figlio Iacopino che volle 
collocare nell'arte de'bisellai (tessitori di panno 
di grossa lana), e di lui si fa garante per l'osser- 
vanza de' patti, ecc., ecc. 

Ma chi sia questo Casella, di qual paese, non 
è detto e non appare, né quale sia il suo officio 

0 l'arte sua, il che a noi importerebbe assai per 
riconoscere in lui quel Casella immortalato da 
Dante, sul quale regna buio pesto, di cui è dub- 
bia pur la patria, tra Pistoia e Firenze. 

Certo che le persone fra le quali quei documenti 
ci portano, beccai e bisellai, lasciano poco con- 
vinti che il nominato Casella si possa identificare 
col fine squisito musico amico di Dante, mentre 
il soggiorno in Bologna potrebbe avere favorito 
V incontro de'due e lo stringersi in amicizia, cit- 
tadini di una stessa terra e lontani da essa. 

Ma altro documento apparso qualche anno fa 
(Rassegna bibliografica della LetL ital. t Pisa, a. 5, 
pag. 84) ricorda un altro Casella, che non si è 
meno incerti possa essere quello famoso. Si tratta 
della nota di una multa pagata il 12 luglio 1282, 
a Casella homine curie, per vagabondaggio not- 
turno nelle vie di Siena; e di un'altra multa pa- 
gata di lf a pochi giorni, nella stessa città e per 
la stessa ragione, da Scarsella de Florentia, ho- 
mine curie. E P. Papa ragionevolmente ne. induce 
che vi sia uno sbaglio del notaio nello scrivere 
il nome del multato la prima volta, e il documento 
riguardi una persona sola di nome Scarsella. Tra 
costui e Casella de' Memoriali bolognesi, Pasquale 
Papa è propenso a preferire quest'ultimo, quale que- 
gli che ebbe « l' invidiabile 'onore di aver intonato 

1 canti immortali dell'Alighieri, e di averne ricreato 

10 spirito, quando, come dice Benvenuto, erat 
fatigatus studio, vel stimolatus passione amoris ». 

Noi tuttavia non sappiamo, non nel primo e 
né meno nel secondo, vedervi il dantesco Casella, 
e crediamo più tosto che si tratti di una non im- 
possibile e non infrequente coincidenza di nomi di 
persone d'altra città. 

* 
* * 

Chiude il bel gruppo di studi danteschi, a cui 

11 ponderoso volume ha fatto luogo, un'ultima di- 
chiarazione di guerra, anzi l'ultima botta all'au- 
tenticità, da alcuni difesa e vantata, della famosa 
lettera di frate Ilario. 

Quegli che ne è ora l'estremo e più convin- 
cente oppugnatore, ne pubblicava poco tempo fa 
il migliore e più esatto testo; anzi da ciò egli, 
Pio Rajna, ripete la sua incredulità. 
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« Qual fede meriti la lettera di frate Ilario », 
mostra Pio Rajna ribattendo le ragioni dei mag- 
giori e ben noti studiosi stranieri e d' Italia che 
agitarono con copia di argomenti e con ricchezza 
di dottrina la quistione. Che se è positivamente 
risultato che il Boccaccio, non che aver data ma- 
teria con la propria Vita di Dante a quella let- 
tera, « ne fu mero e poco accorto trascrittore nel- 
l'unico codice che a noi l'ha conservata » e, per 
quanto oggi ragionevolmente si abbia più fiducia 
nelle parole del Boccaccio, che non per l'addietro, 
tuttavia altri motivi per negar fede alla lettera non 
mancano. 

Intanto, lo stesso Boccaccio sospetta dell'au- 
tenticità o veridicità di essa, anche quando in 
buona fede ne accetta l'asserzione che Dante abbia 
incominciato il suo poema in latino ; la qual cosa 
poteva anche piacere al Boccaccio. 

Ma, osserva il Rajna a buon diritto, Dante, 
almeno nel primo concetto del Poema, fu assolu- 
tamente ben lontano dall' idea e dal proposito di 
scriverlo in latino, da che esso doveva servire 
alla glorificazione della sua donna. A ciò più umil- 
mente erano pur valse la Vita Nuova e le altre 
Rime, ma col Poema voleva dire di lei « quello 
che mai non fu detto d'alcuna ». E più tardi, 
quando Dante intese e profetò il glorioso avve- 
nire del volgare, né meno più tardi, ad opera 
iniziata, potè pensare ad usar la lingua latina. 
« No: chi sulla lettera parla com'è fatto parlare, 
non ha scritto il Convivio ». E le relazioni evidenti 
che la lettera di frate Ilario ha con tutto esso Con- 
vivio, e specialmente col cap. IX al libro I, an- 
ziché giovare alla sua autorità, stabiliscono tutt'al 
più che il redattore della lettera aveva sott'occhi 
il Conznzno; giacché essa lettera rispecchia il modo 
di vedere degli eruditi del tempo, il lor giudizio sul 
volgare, ben diverso dal sentimento dell'operetta 
dantesca. 

Il Rajna non fa questione poi della data della 
lettera, qualunque essa sia, le parole di essa e la 
conoscenza che abbiamo noi della cronologia della 
Commedia, ci fanno credere che non fosse com- 



piuto ancóra il Purgatorio, e il Paradiso anche 
meno. E Dante avrebbe affidato ad un monaco 
sconosciuto a lui fino allora (sia realmente esi- 
stito o no, realmente nello stesso convento dove 
era un fratello di Uguccione a cui la prima Can- 
tica affermavasi dedicata) il secreto del suo disegno 
grandioso, e il compito di annotarlo? 

Certo, col distruggere la lettera si rinuncia a 
una bella e poetica scena : il ramingo e stanco 
poeta che va cercando la pace, e si conforta nella 
confidenza di un fraticello; scena che può non man- 
care d'un fondo di vero, poi che veramente l'esule 
era tormentato dal desiderio di riposare l'animo 
stanco in Firenze. 

E il Rajna conchiude : « Fermo dunque nel 
convincimento che la lettera non è ciò che vuol 
essere, sono ben lontano dal presumere di scio- 
glierne tutti gli enimmi ». Ma tende a credere 
che la data di essa sia poco lungi dalla morte 
del Poeta, e che il primitivo movente sia anche 
stato quello « benevolo di giustificar Dante presso 
Giovanni del Virgilio (o ci sarebbe mai il caso 
di dire, in altro senso che generico, « presso sé 
stesso? ») dell'aver scritto in volgare ». 

* 
* * 

Giovanni del Virgilio si era doluto col Poeta 
ch'egli gittasse le perle ai porci, usando la nuova 
favella invece dell'aulica antica, e la lettera di frate 
Ilario fu una postuma difesa, forse perché proprio 
Dante non si era curato gran che di rispondere 
al querulo amico. Gli è che al Poeta sorrideva 
nel cuore, si ingigantiva nella coscienza, la fede di 

viver tra coloro 
che questo tempo chiameranno antico, 

e che di lui e dell'opera sua si son fatti, ora e 
sempre, « segnacolo in vessillo ». 

Cagliari, nov. 1904. 

Gino Francesco Gobbi. 
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L'IPOCRISIA DI DANTE 

NELLA BOLGIA DEGL'IPOCRITI 1 



Non avevano i due Poeti toccato il fondo della 
bolgia sesta, che i diavoli spuntarono sull'argine: 

52. A pena furo i pie' suoi giunti al letto 

Del fondo giù, ch'ei furono in sul colle 
Sovresso noi. 

Ma, oramai, niente paura ! La Provvidenza divina 
toglieva a tutti loro la facoltà d'allontanarsi dalla 
fossa quinta : 

54. ma non gli era sospetto : 

Ché l'alta Provvedenza che lor volle 
Porre ministri della fossa quinta, 
Poder di partirs' indi a tutti tolle. 

Or come mai ? In verità, di codesto decreto 
della Provvidenza noi non sapevamo nulla finora; 
anzi, era avvenuto qualcosa che sembrava dimo- 
strarci come non esistesse nessun divieto pei dia- 
voli, di scorrazzare in ogni luogo d' Inferno. Non 
sono essi una specie di gendarmeria alata di Lu- 
cifero ? Ricordate nella fossa precedente, dei ba- 
rattieri, quel diavol nero che viene correndo su 
per lo scoglio, portando a cavalcioni sulle spalle 
un Lucchese ? 

XXI, 29. E vidi dietro a noi un diavol nero 
Correndo su per lo scoglio venire 

Con l'ali aperte, e sovra i pie' leggiero. 

Ai suoi compagni gridava : 

38. « Ecco un degli Anzian di santa Zita ! 
Mettetel sotto, eh* io torno per anche 
A quella terra ch'i* n'ho ben fornita». 

O dunque? Non è dei «ministri della fossa quinta » 
anche costui ? Forse che a lui non è fatta la proi- 
bizione che agli altri, dacché ha V ufficio di cor- 
riere tra Lucca e la quinta bolgia? O invece il 
divieto della Provvidenza si riferisce solo allo scen- 
der più giù, cosf che la frase « poder di par- 
tirs'indi» debba solo intendersi : poder di scendere 
più sotto ? Dante non si spiega chiaro ; e io pre- 
ferisco, all' imbandirvi una soluzione non autentica, 



4 Dalla Lectura del Canto XXIII dell' Inferno, 
fatta a Roma il 23 febbraio 1902, e a Napoli il 26 di- 
cembre 1903. 



il porvi anche quest'altro formidabile punto inter- 
rogativo innanzi alla mente : Che ci troviamo anche 
qui di fronte a qualcuna delle rare sf, ma inne- 
gabili, contradizioni e incoerenze, che nella Com- 
media — me ne duole per quei commentatori ai 
quali ciò riesce duro o inverosimile — non 
mancano? 



Comunque, eccoci al fondo della bolgia sesta. 

Qui vaga, assai lentamente, con aria trafelata, 
piangendo, una gente incappucciata e coperta da 
ampie cappe : si direbbero monaci di Colonia. Sono 
invece, o per l'appunto, gì' Ipocriti ; e quella bol- 
gia è il « collegio degl' Ipocriti tristi ». Hypo- 
critae tristes li aveva precisamente chiamati Gesù 
Cristo in persona (Matth. VI, 16): « nolite fieri 
sicut hyppcritae tristes : exterminant enim facies 
suas, ut appareant hominibus ieiunantes ». 

xxin, 58. Laggiù trovammo una gente dipinta, 
Che gira intorno assai con lenti passi, 
Piangendo e nel sembiante stanca e vinta. 
Elli avean cappe con cappucci bassi 
Dinanzi agli occhi, fatte della taglia 
Che per li monaci in Cologna fassi. 

Congregatio hypocritae sterilis, è anche scritto 
nel libro di Giobbe (XV, 34); e qualche chiosa- 
tore (per dirne uno, John Carlyle) vorrebbe veder 
tradotta codesta « congrega » o « raunanza » nel 
« collegio » dantesco : 

91. « O Tosco, ch'ai collegio 

Degl' Ipocriti tristi se' venuto... » 

E può essere. Ma codesta parola collegio è pro- 
prio messa qui senza malizia, senza un' intenzione 
sarcastica ? Certo, perfino il Paradiso è una volta 
indicato nella Commedia come « il chiostro Nel quale 
è Cristo abate del collegio » (Purg. XXVI, 129) ; 
ma codesta voce non ha, pur in quest'altro passo, 
un significato tutto monastico ? E si badi poi che 
questi peccatori son conciati con cappe e cappucci 
di taglia monacale ! « Nota abito di religione » 
— esclama il Cesari, ch'era pur prete dell'Ora- 
torio, — « che meglio fa agi' ipocriti ! » L' abito 
non fa il monaco ; ma a buon conto l' abito del 
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monaco meglio si confà ad appiattare e masche- 
rare l'ipocrisia; e Timoteo e Tartufe, per non dir 
degli abati del Decameron, quale quello che mandò 
Ferondo in Purgatorio, indossano veste talare. Ben- 
venuto — ch'è però testimonianza sospetta, per le 
sue tendenze un poco mondanette, e, fors* anche, 
chi sa ?, per esser nativo di quella Imola ancor oggi 
cosi poco ortodossa! — sentenziava con invidiabile 
disinvoltura: « Hypocrisis maxime regnat in viris 
religiosis ». Maxime, ad ogni modo; che vuol dire 
come sia presumibile, anche per un Imolese, che 
ipocriti possano trovarsi pur tra i miscredenti : pre- 
sumibile, s'intende, ai tempi di Benvenuto! 

I due dannati, su cui il Poeta ferma la sua, e 
quindi la nostra, attenzione, eran non solo frati, 
ma frati gaudenti: un aggettivo quest' ultimo, che, 
cosf a orecchio, pare faccia a calci col suo sostan- 
tivo. Fra Salimbene, che non aveva peli sulla lin- 
gua, attesta che i Militi della beata Maria Vergine 
— un Ordine tra militare e religioso, la cui Re- 
gola fu prima composta e ordinata da fra Rufino 
Gurgone da Piacenza, che rimase lungamente a 
Bologna come legato del Papa, e poi riordinata da 
Loteringo De Andalois bolognese (l'uno dei due 
dannati) e da altri valentuomini (per honorabiles 
viros) 1 — « a rustie is trufatorie et derisive appel- 
lante Gaudentes, quasi dicant; ideo facti sunt 
fratres, quia nolunt communicare aliis bona sua, sed 
volunt tantummodo sibi habere.... Isti qui dicuntur 
Gaudentes ita multiplicantur, sicut panis in manu 
famelici ; et reputant se fecisse magnum quoddam, 
praeclarum quiddam, ex eo quod talem habitum 
assumpserunt; sed parum in romana Curia repu- 
tante »*. E ciò per cinque ragioni, che Salim- 
bene enumera; ma di esse riferirò solo la terza: 
« quia, postquam consumpserunt divitias suas, fa- 
ciendo magnas expensas et largas in multis vani- 



1 Jacopo della Lana, in quest'occasione un po' più 
del solito attendibile perché bolognese, narra che, nella 
intenzione dei fondatori, « gentili uomini e cavalieri », 
l'Ordine avrebbe dovuto « aiutare in ditto e in fatto, 
con arme e con cavalli, mettendo la vita per ogni ve- 
dova e ogni pupillo, ogni pellegrino e ogni povero ecc. ; 
e questo aitorio fare in casa di Comune e a ogni altra 
corte, dall'una città all'altra, assumendo li fatti di quelli, 
siccome fosseno propri procuratori : e questo voleano 
fare per merito dell'anima sua ». Avevano del Don 
Chisciotte, insomma ! Ma le male lingue non manca- 
rono, soggiunge il Lana. « Alcuni diceano : Bene hanno 
fatto ; questa vita sarà meritoria. Altri dicea : Questi 
saranno frati goditori ; elli hanno fatto questo per non 
andare in oste, né non ricevere né portare li carichi del 
Comune. Questa voce moltiplicò tanto, che furono chia- 
mati pur frati Gaudenti*, 

* Non sarà forse inutile ricordare che pur l'odiato 
Guitton d'Arezzo, il volgare e saputo rimatore, il goffo 



tatibus et comessationibus, et comedendo cum 
hystrionibus et non cum Christi pauperibus, ipsi 
petunt ab Ecclesia romana, et volunt obtinere a 
Papa, et invadere loca meliorum religiosorum, 
quicumque ipsi sint, et illos de domibus suis expel- 
lere » 4 . 

A codesti frati, che sembra si chiamassero an- 
che Templari *, Benvenuto attesta che fosse fatta 
altresf la prescrizione d'andar sempre in due : 
« nec:... irent sine socio frate, vel consorte, ve 
alia persona honesta ». Ma Benvenuto medesimo 
non vuole che si pensi che, già con la similitu- 
dine della prima terzina : 

2. N'andavam V un dinanzi e l'altro dopo, 

Come i frati minor vanno per via, 

Dante « respiciat ad sequentem materiam hypo- 
critarum ». Ne siamo ancor molto lontani : « sed 
hoc non valet, quia isti moventur nimis a longe ». 

Tuttavia, anche Caiphas, che al Poeta sarà ad- 
ditato un po' più avanti dai due Gaudenti : 

115. Mi disse: «Quel confitto che tu miri, 
Consigliò i Farisei, che convenia 
Porre un uom per lo popolo a' martiri», 

era stato pontefice dei Farisei (« duxerunt ad Cai- 
pham principem sacerdotum »: Matth. XXVI, 57); 
proprio cioè di quegl' ipocriti tristi, cui la infiam- 
mata e luminosa parola di Gesù tolse la maschera 
(« Vae vobis, Scribae et Pharisaei hypocritae!... »; 
Matth. XXIII, 13 ss.). E un dei principi di quei 
Farisei antichi — da non confondere coi nuovi 
Farisei, di cui, a' tempi del Poeta, era principe 
Bonifazio Vili (/*/ XXVII, 85) — era stato al- 
tresì Anna, il suocero di Caiphas (« Et aduxerunt 
eum ad Annam primum : erat enim socer Caiphae, 
qui erat pontifex anni illius »: foan. XVIII, 13), 
che ora nella bolgia è confitto vilmente anche lui, 



e pretensioso scribacchiatore di prosa ritmica e rimata 
tra latineggiante e provenzaleggiante (ogni tempo può 
vantare i suoi Guittoni !), era frate Gaudente. E se 
ne pavoneggiava : 

Ben aggla chi noi pria chiamò Gaudenti, 
Ch'ogni uomo -a Dio renduto 
Lo più diritlo nome è lui gaudente. 

Ah sì ?, avrà sogghignato Dante ; e gaudète dunque, 
cosi conciati, in Malebolge ! 

1 Chronica fr. Salimb., Parma 1857 (nei Monu- 
menta hist. ad prov. Parmensem et Placentinatn per Un.), 
pagg. 241-42. Cfr. C. E. Norton, IUustrations of the Dir. 
Com. from the Chronicle of Fra Satimbene, Boston 1895 
(nel Fourteenth Annual Report of the Dante Society, 
may 15, 1895), pagg. 27-28. 

* Cfr. Mazzoni-Toselli, Voci e passi di Dante 
chiariti ed illustrati con documenti 0 ini contempora- 
nei ecc., Bologjna 187 1, pag. 56. 
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con tutti gli altri dell' ipocrito concilio (« Colle- 
gerunt ergo Pontifices et Pharisaei concilium... »: 
Joan. XI, 47): 

121. € E al tal modo il suocero si stenta 

In questa fossa, e gli altri del concilio 
Che fu per li Giudei mala sementa». 

« Voi siete simili a sepolcri imbiancati » — ful- 
minava Gesù contro Scribi e Farisei (Matth. XXIII, 
27-28), 1 — « che di fuori sembran belli a vedere, 
ma dentro son pieni d'ossa e d'ogni altra immon- 
dizia ; e voi pure alle apparenze sembrate giusti, 
ma nell'intimo siete una sentina d' iniquità e d'ipo- 
crisia ». E Dante ha tradotto plasticamente, dram- 
maticamente, codesto concetto morale. Perciò a 
siffatti dannati ha attribuita la faccia imbellettata, 
dipinta, * e T abito monacale ; e li fa muovere 
con portamento apparentemente modesto, quasi 
fosser gente pia 3 , e piangendo, quasi fosser con- 
triti, e ostentando sfinimento di stanchezza. An- 
che san Giovan Crisostomo (Hom. 30) aveva as- 
somigliato gì' ipocriti a femmine impudiche che 
nascondono le crepe del vizio sotto la biacca e il 
carminio. E Benvenuto assicura che, qui nell' In- 
ferno, essi piangano più del necessario, artatamente, 
« more mulierculae, ut ostendat se piam et san- 
ctam, coram populo quem decipit ». 

Quelle cappe sono sf tagliate alla foggia di 
quelle, « smisuratissime di larghezza e di lun- 



1 E sull'esempio del Maestro, l'apostolo Paolo 
al pontefice Anania, che lo faceva schiaffeggiare in pieno 
sinedrio, per ipocrito omaggio a quella legge che al- 
lora appunto violava, gettava in viso l'apostrofe : « Per- 
cutiet te Deus, paries dealbate. Et tu sedens iudicas 
me secundum legem, et con tra legem iubes me per- 
cuti?» (Ad. Apost. XXIII, 3). 

* Probabilmente il poeta avrà avuto un occhio 
anche all'etimologia corrente delle voci ipocrita e Ipo- 
crisia. Isidoro gl' insegnava: « Nomen hypocritae trac- 
tum est a specie eorum qui in spectaculis contecta facie 
incedunt, distinguentes vultum vario colore, ut ad per- 
sonae quam simulant colorem perveniant : modo in 
specie viri, modo in specie feminae, ut in ludis popu- 
lum fallant ». E Uguccione (cfr. Toynbee, Dante Siu- 
dies and Researches, London, Methuen, 1902, pag. 108): 
« et dicitur ypocrita ab yper, quod est super, et crisis 
quod est aurum, quasi superauratus, quia in superficie 
et extrìnsecus videtur esse bonus, cum interius sit 
malus », ecc. 

3 Si tenga presente anche la descrizione ariostesca 
della Fraude (Orlando furioso, XIV, 87) : 

Avea piacevol viso, abito onesto, 
Un nmil volger d'occhi, un andar grave, 
Un parlar si benigno e si modesto, 
Che parca Gabriel che dicesse Ave. 
£v» hnrtta • deforme in tutto il resto, 
dea qmeete fattezze prave 
~*a* a largo..... 



ghezza » cosf che quasi, dice 1' Ottimo, avevan 
« nel cappuccio una gonnella », le quali i monaci 
della badia di Colonia sul Reno adoperavano 1 ; 
ma esse non eran mica, come quelle, di panno ! 

64. Di fuor dorate son, si ch'egli abbaglia, 
Ma dentro tutte piombo, e gravi tanto 
Che Federigo le mettea di paglia. 

Luccicanti, abbaglianti, per la doratura esterna ; 
ma questa doratura era una ipocrisia, come una 
specie d' ipocrisia è V imbiancatura dei sepolcri ! 
Ché invece quelle cappe plumbee eran gravi tanto 
da far sembrare, al confronto, di paglia quelle 
cappae plumbeae che quel dannato di Federigo II 
imponeva a* rei di lesa maestà. Poiché « è da sa- 
pere », c'insegna il Lana, « che questo Imperatore 
facea fare di piombo una coverta al giudicato, la 
I qual tutto lo covria, e questa era grossa circa 
I un'oncia ; poi facea mettere tal giudicato in una 
| caldera, e questa cappa di piombo indosso a colui ; 
poi facea fare fuoco sotto la detta caldera. Per 
lo fuoco, si liquefacea lo ditto piombo, e menava 
a pezzo a pezzo la carne di quello giuso, si che 
infine bollia lo piombo e '1 giudicato insieme » 2 . 
Nel rimirare quegli sciagurati, lagrimanti, ri- 
j finiti dalla stanchezza, Dante esclama : 

67. O in eterno faticoso manto ! 

« Un verso », chiosa il Cesari, « che par vestito 
di cappa di piombo ». Ed è ben detto ; ma è 
poi anche vero che qui Dante si sia intenerito ? 
È bene ricordarsi che questa è la bolgia dell'ipo- 
crisia ; che ipocrita è l' aria che vi si respira ; e 
che tutto dev'essere intonato secondo quel senti- 
mento, quella tendenza, quel malvezzo. Guardate 



1 1 Come si sa, lo Zamboni (Gli Ezzelini, Dante e 
! gli Schiavi, Firenze 1897, pagg. 173-9) preferirebbe in- 
tendere Cologna Veneta, la quale « giace fra due grosse 
t riviere d'acqua perenne», e «nel 1260 viene costretta 
di riconoscere il dominio dei Veronesi ». A Verona e 
1 nel suo contado fioriva, fin dal secolo X, l'arte della 
lana ; ma non è sicuro che a Cologna vi fosse un grande 
lanifìcio. Quell' arte, che a Dante doveva ricordar 
Calimara, era molto protetta dagli Scaligeri, soprattutto 
i , da Cangrande. 

8 Cosi anche Benvenuto : a deinde faciebat 

j ipsum poni in unum vas, sicut in caldariam, et ignem 
| subiici, ita quod calor liquefaciebat plumbum, et homo 
; fundebatur simul cum plumbo, carne frustati m cadente » . 
. Ma cfr. Vigo, D. e la Sicilia, Palermo 1870, pagg. 19 
j e s Sg- — Qualche commentatore protestante aggiunge : 
i « and some of the Popes are said to have followed his 
! [dell'Imperatore] example». Cfr. D.'s Div. Com. a 
liter al prose trans lation 6y John A. Carlyle, London 1894, 
pag. 276. £ vedi Ducange, Gloss., s. Capa o Cappa 
plumbea. 
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quelle cappe, cosf ben dorate di fuori, e dentro 
tutte piombo ! E notate che quei disgraziati non 
se le son mica portate di su la terra, per il bel 
gusto di rivestirsene laggiù; essi ve le han tro- 
vate bell'e pronte, come una livrea. Stanno, s(, 
loro molto bene, ma insomma il maestro che gliele 
preparò è altrove, e in altissimo luogo ; e, s' è 
lecito parlar chiaro, Egli con gl'ipocriti si com- 
piacque d'essere ipocrita ! 

Ora, non è forse presumibile che voglia far 
cosf anche il Poeta? Che quell'esclamazione, che 
a primo aspetto può sembrare di pietà profonda, 
sia invece foderata d' ipocrisia, e significhi : « e 
trascinatelo alla mal ora codesto mantello che vi 
schiaccia, che ve lo siete ben meritato ! » ? Non 
dimenticate che, nel Canto precedente, il Poeta ha 
apertamente dichiarato di voler comportarsi da 
santo in chiesa, ma da ghiottone nella taverna! 

Un tale sospetto ci mette in grado di gustare 
un nuovo magistero dell'arte dantesca, e rischiara 
d' inaspettata luce questa bolgia incresciosa. \L 
un sospetto che finora non s'era affacciato all'er- 
meneutica della Commedia, e degno d'un sottile 
e geniale critico : e prima difatto balenò all'arguta 
mente di quel Francesco D'Ovidio, che allo stu- 
dio del poema divino m' iniziò e condusse 

Come suo figlio, non come compagno. 

Non appena quella equivoca esclamazione gli 
è sfuggita di bocca, Dante scantona : 

68. Noi ci volgemmo ancor pure a man manca 
Con loro insieme, intenti al tristo pianto. 

A qualche chiosatore è parso ch'ei ciò facesse pel 
troppo della commozione. Invece no : ei va oltre 
per lasciar l'equivoco, per non volersi spiegare! 

Uno degli ipocriti, che poi si dichiarerà per 
Catalano dei Malavolti, nell' intender « la parola 
tosca », prega i due pellegrini di fermarsi un 
istante. Essi ristanno, e « due » tra quei mal- 
nati s'affannano per raggiungerli. 

85. Quando Tur giunti, assai con l'occhio bieco 
Mi rimiraro senza far parola ; 
Poi si volsero in sé, e dicean seco : 
«Costui par vivo all'atto della gola 1 » 

Bieco è anch'essa una parola equivoca, a dop- 
pio fondo, ipocrita. Di Ciacco il poeta ha detto 
(VI, 91) che «torse li diritti occhi in biechi», 
cioè di traverso ; ma chiamerà poi « opere biece » 
(XXV, 31) le frodolente ladrerie di Caco, e «pa- 
role biece» (Par. VI, 136) le malignazioni che 
sul conto del probo e prode Romeo sparsero i 
cortigiani di Ramondo Berlinghieri, 



Quando li hanno ben bene squadrati, e scam- 
biatesi le prime impressioni : 

89. «E se son morti, per qual privilegio 
Vanno scoperti della grave stola ? » , 

. Catalano si rivolge a Dante, e, con un tono d'un- 
! zione e con una urbanità del tutto strana fra dan- 
nati, lo prega: 

! 91. «O Tosco, ch'ai collegio 

Degl'ipocriti tristi se' venuto, 
Dir chi tu sei non avere in dispregio». 

j E Dante, tutto cortese e morbido anche lui : 

! 94. « Io fui nato e cresciuto 

! Sopra il bel fiume d'Arno alla gran villa, 

i E son col corpo eh' i' ho sempre avuto... ». 

Oh che aria d' idillio ! 1 Come mai ? « Men- 
tre l'Arno è dappertutto nominato sempre senza 
epiteti », o, peggio ancóra, è detto fiumicello o 
misera valle o maledetta e sventurata fossa; men- 
tre, nel Poema, Firenze « non è mai né nominata 
ne' accennata se non in modo o indifferente o duro 
o sarcastico, salvoché nella insolita tenerezza del 
bello ovile sulla fine del Paradiso » : * qua invece, 
proprio qua « ov' è punito Y abuso delle melate 
parole », 3 all'Esule salta l'estro di magnificare e 
il bel fiume e la gran villa? È vero che anche 
Buonconte chiamerà l'Arno fiume reale (Purg. V, 
122) ; ma codesta è, o era, la designazione tecnica, 
rispetto agli affluenti, ai rivi grandi, d'ogni fiume 
che sbocchi al mare. È altresì vero che, nel Convi- 

(I» 3)» Firenze è denominata « la bellissima e 
famosissima figlia di Roma», e «dolcissimo» è detto 
il suo « seno »; e nel libro della Volgare Eloquenza 
(I, 6) s'accenna, con insanabile nostalgia, all'Arno, 
che, dice l'Esule, « io bevvi prima che mi spuntas- 
sero i denti », e a Firenze, di cui « in terra non c'è 
luogo più ameno». Sennonché e l'una e l'altra 
di codeste opere erano state scritte con una mi- 
tezza e una speranza, che sono oramai lontane 
dall' animo del Poeta, che sta mettendo vello e 
denti per entrar da leone nell'ovile stremato dagl'in- 
gordi lupi. 



1 Non si può non pensare al Petrarca (canz. Ver- 
gine bella , str. 7) : 

Da poi eh* i' nacqui in su la riva d'Arno 

E nella frottola Di rider ho gran voglia : 
Bel ftumicello è l'Arno la ' v'io nacqui. 

* Si potrebbe anche aggiungere il « nobil patria », 
messo in bocca a Farinata (In/. X, 26). 
j 8 Cfr. IVOvidio, Studii sulla € Divina Commedia », 
j Milano - Palermo, Sandron, 1901, pag. 87. 
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Qualche interprete moderno vorrebbe scorgere 
un po' di canzonatura nel verso : 

96. « E son col corpo eh* P ho sempre avuto ». 

Può darsi che ci sia ; benché forse qui possa trat- 
tarsi solo d'un artificio di stile. Ma insomma, in 
codesto dialoghetto ogni tanto fa capolino la beffa, 
T ironia, il* sarcasmo. La punta è però sempre 
nascosta in un mazzolino di belle parole ; ed è una 
punta di pugnale rabescato, che ferisce lo stesso, 
anzi meglio. 

Con quanto garbo, ma con quanta raffinata 
malizia. Dante chiede : 

97. € Ma voi chi siete, a cui tanto distilla, 

Quant' io veggio, dolor giù per le guance? 
E che pena è in voi che si sfavilla ? » 

Il frate non si scompone, ma para da maestro e 
mira ai cuore dell'avversario : 

100. « Le cappe rance 

Son di piombo si grosse, che li pesi 
Fan cosi cigolar le lor bilance. 

Frati Godenti fummo e Bolognesi ; 
Io Catalano e questi Loderingo 
Nomati, e da tua terra insieme presi, 

Come suole esser tolto un uom solingo 
Per conservar sua pace ; e fummo tali, 
Ch'ancor si pare intorno dal Gardingo». 

Ce n' è per tutti ! I pesi delie terribili cappe 
fan cigolare le loro bilance, cioè i corpi dei suoi 
compagni di pena ! Il buon Cesari, che pare stia 
sempre con la bocca aperta per abboccare alle lec- 
cornie che cascan dalla penna del Poeta, esclama, 
cigolante per la gioia : « Togli qua ! altra bellezza 
di dire : e quanto leggiadra ! Volle dire : come i 
pesi, quando e' sono de' gravissimi, fanno cigolar 
le bilance che li portano, cosi guaiamo noi sotto 
il peso di queste cappe ». SI si, ma per com- 
prender Dante non basta fermarsi alla crosta e 
alle leggiadrie della frase. Il suo stile s' asso* 
miglia alle cappe dei suoi ipocriti: sfavilla, si, di 
fuori come oro forbito, ma dentro è acciaio e rame. 
Di sotto a quella cappa son poderosi muscoli di 
gigante, e nervi vigorosamente vibranti. 

« Noi due » — viene a dire il frate, con af- 
fettata bonarietà — « fummo Bolognesi e frati 
Gaudenti ; 1 e a codesta tua gran villa ci si chiamò 



per affidare a noi due l'ufficio* di podestà, che fino 
allora aveva tenuto una persona sola, un uom so- 
lingo. 1 Ci si chiamò perché ristabilissimo la pace 
tra le fazioni contendenti ; e quale riuscisse l'opera 
nostra, potrai ancor vederlo dall'alto delia torre 
del Gardingo » — « Alcuni dicono », nota Gio- 
vanni Villani, « che il Campidoglio di Firenze fu 
ove oggi si chiama il Gardingo, di costa alla piazza 
eh' è oggi del Popolo ». Dall'alto, dunque, di quella 
torre capitolina, rimirando intorno, si sarebbero 
potuti contemplare e misurare e ammirare gli ef- 
fetti dell'opera pacificatrice, compiuta dai due frati 
bolognesi chiamati a regger la dilaniata Firenze: 
torri e case dei maggiorenti ghibellini rase ai suolo, 
e il sestiere, ov' ebbero i loro palagi gli Uberti, 
un mucchio di rovine ! — Eccoti conciata dalla 
paterna opera nostra la tua gran villa, o Tosco 
che vieni qui ad insultare la nostra disgrazia: 
E detto P ho perché doler ten debbia! 



Tali, cinicamente e beffardamente ipocriti, il 
poeta fiorentino ritrasse e immortalò i due frati 
reggitori e sommettitori delia sua città; e come 
tali li esecrò la tradizione popolare, seguita in 
prosa sciolta dal Villani, e in una peggior prosa, 
ma rimata, da Antonio Pucci. « Questi due frati», 
narra il Cronista, « per io popolo di Firenze fu- 
rono fatti venire, et misongli nel palagio del po- 
polo incontro alla Badia, credendo che per la 
honestà de l'abito fossono communi, et guardas- 
sono il Comune di soperchie spese ». Ma « tutto 
che d'animo di parte fossono divisi, sotto coperta 
di falsa ipocrisia furono in concordia, però più al 
bene loro proprio che al bene del Commune ». E 
il Pucci, nel Centiloquio : 

L'uno era guelfo e Paltro ghibellino ; 
E fu il guelfo messer Catalano, 
E messer Loteringo è Aquilino [imperiale]. 

Vennero, e preser l'ufficio sovrano; 
E benché fosser dell'animo vari, 
Fùr d'uri voler al guadagno di piano; 

E misero i pensier in far danari. 

E sott'ombra di falsa ipocrisia, 
Chiamaron trentasei buon' cittadini, 
Uomini d'arte e di mercatanzia ; 

E al lor Consiglio guelfi e ghibellini 



1 Che sia nascosta una punta di sarcasmo puf in 

codesto nome gioioso, applicato ora a siffatti dannati ? 1 1 Strana l'interpretazione escogitata dal Betti. «Cre- 

Al sarcasmo darebbe maggior sapore d'amaro, l'essere I do», egli nota, « che uom solingo stia qui per frate, uomo 

in bocca d'uno di quegP ipocriti appunto. « Frati Gau- I religioso. Sicché furono chiamati dai Pisani [sic/] colla 

denti fummo » : fummo ! E Dante sa che nessun dolore fiducia che dovevasi avere in due religiosi, in due frati, 

maggiore, pei dannati, che di ricordare, nella miseria perché conservassero la pace dei cittadini». S. Betti, 

attuale, del tempo felice trascorso nel mondo. Scritti vari , Firenze 1856, pag. 413. 
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E fu una solenne ingiustizia ! Quei due va- 
lentuomini, da Dante giudice relegati, se non al- 
l' isola, al baratro del Diavolo, reclamano la re- 
visione del loro processo e la loro riabilitazione, 
in virtù d'un formidabile fatto nuovo : un vero 
dossier segreto, scovato di recente nell' Archivio | 
Vaticano. In esso sono i brevi di papa Clemente, j 
e le risposte dei due Rettori malcapitati. E quella i 
contradizione tra la rettitudine teorica e la nequi- 
zia effettiva, tra l'urbanità dei modi e i provve- 
dimenti partigianeschi, che a Dante e ai contem- ; 
poranei parve detestabile ipocrisia, quei documenti ! 
ineccepibili provano ch'era voluta e determinata | 
in alto luogo ; e che essi i primi, Loteringo e ; 
Catalano, recalcitravano a quegli ordini, iniqui, e ! 
protestavano invano *. Quel papa provenzale, 
Guy Foulquois, ipocrita anche nel nome assunto 
di Clemente, trafficante coi sovrani angioini, ci 
si smaschera un general Mercier con in capo la 
tiara. E Dante fu vittima della sua ipocrisia. Nel 
momento stesso che insorgeva terribile contro l'ipo- 
crisia fratesca, non s' accorse che soccombeva a 
una ben altra e ben più cospicua ipocrisia. Quel 
« principe dei nuovi Farisei » che, con brame in- 
saziate di iena, aveva dato la caccia sino alle ossa 
mal sepolte di re Manfredi, appiattandosi dietro 
« il pastor di Cosenza » ; quello stesso aveva, no- 
vello Totila, distrutta Firenze, appiattato dietro la 
cappa dei due frati bolognesi ! La storia lo ha 
denunziato ; ma chi varrà a cancellare dal libro 
santo della poesia la solenne sentenza ? Sillaba 
di Dante non si cancella ! 

Alla beffarda allusione di Catalano, Dante co- 
minciava a rispondere ; 

109. Io cominciai: «O frati, i vostri mali» j 

quando un nuovo spettacolo lo interruppe : 

110. Ma più non dissi; ché all'occhio mi corse 
Un, crocifisso in terra con tre pali. 

O che mai avrebbe voluto dir Dante ! E im- j 
maginate la gazzarra degl' interpreti intorno alla ; 
sciarada. Completano alcuni : « i vostri mali vi ! 



1 Cfr. Salvemini, Magnati e Popolani in Firenze 
dal 1280 al 1295, Firenze 1898, pagg. 256 segg ; e A. 
S. Barbi, nel Ballettino della Società dantesca VII, 240 
segg. — Cfr. altresì Torraca, Catalano e Loderingo, \ 
sul Giornale dantesco, v. VII, pagg. 481 segg; e Bui- ; 
tettino della Società dantesca» VII, 260. — Notevole che già j 
Carlo Trova, il bistrattato ma tanto benemerito Carlo ; 
Troya, giudicasse, alla luce di documenti bolognesi, 
immeritata la condanna dantesca ! Cfr. G. del Giudice, | 
Carlo Troya ecc., Napoli 1899, pagg. 20 e XIII, LV; : 
e F. Pintor, nel Ballettino della Società dantesca VIII, 38. | 



stanno bene, ve li siete ben meritati ! » Altri 
« niente affatto ! I vostri mali m' inducono a com- 
passione ». «Ma che ! », avvertono altri ancóra: 
« qui mali è da intender per colpe ; e il Poeta 
avrebbe voluto dire : le vostre colpe furon cagione 
della rovina delia mia patria ». — No, no, no ! — 
insolentisce al solito suo il Castelvetro: — non 
solamente voialtri critici non capite nulla, ma il 
Poeta medesimo qui non sapeva che si dire ! « I 
frati avevano sotto ipocrisia ingannati i Fioren- 
tini ed uccellati i Ghibellini, e distrutte le case 
intorno del Gardingo ; e d'averlo fatto sotto ipo- 
crisia qui l'avevano confessato. Adunque Dante, 
come fiorentino ed uomo leale, non può dire che 
gli rincresca e doglia de' loro mali ; né sta bene 
che dica che ne prenda piacere, usando essi cor- 
tesia verso lui ». 

Il vero è che qui non può esser questione né 
della fiorentinità, né della lealtà, né della cortesia 
di Dante ; né ufficio di buona critica è d' integrar 
la frase. Questa — non ci dovrebb' esser bisogno 
d'avvertirlo — fu dal Poeta lasciata sospesa, e cosi 
incompleta, ad arte : il Poeta volle l' equivoco. 
Ciò che alla critica importa è d' indagare perché 
egli lo volesse, fingendo un tale interrompimento. 

In tutto 1' episodio spira — 1' ha già notato 
il D' Ovidio — una certa aura di mitezza, « un 
non so che di Purgatorio ». E quelle parole smoz- 
zicate paiono contribuire anch'esse a codesta calma, 
inaspettata e inusitata in quel baratro. Quel vo- 
cativo O frati sembra una carezza tra fra- 
terna ed amichevole. Ci richiama alla memoria 
il cordiale : 

Frate, l'andare in sù che porta ? 
di quel caro pigraccio di Belacqua ; il bonario : 

Frate più ridon le carte.... 

del rabbonito Oderisi ; il modesto e gentile : 
Frate, 

Non far, ché tu se'ombra ed ombra vedi... 

dell'antico e glorioso Virgilio ; il 9oave : 

Frate, perché non t'attenti 
A domandarmi ornai, venendo meco? 

di Beatrice pacificata coli' amico suo; l'ineffabile: 

Frate, la nostra volontà quieta 
Virtù dì carità, 

della bella e buona Piccarda. 

Ma qui, in Malebolge, quel /rati non può 
avere, e non ha, nulla di tenero. Quel nome 
non sarà niente di meglio « d'un temine tecnico, 
accennante alla qualità di Gaudenti». Catalano 
e Loteringo non sono a Dante né parenti né amici : 
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son frati veri e propri, anzi fratacci della peg- 
giore risma, come, poniamo, « frate Gomita, va- 
s^l d'ogni frode », o « frate Alberigo, quel delle 
fratta del mal orto». 

E quello spunto di frase e cadenza di verso : 

i vostri mali , 

che ci fa risonare all'orecchio quasi l'eco di: 

Francesca, i tuoi martiri 

Ciacco, il tuo affanno 

potrebbe parere pietoso e compassionevole. Ma esso 
non nasconde invece una vera ipocrisia stilistica? 



Con gl'ipocriti, a buon conto, il Poeta ha voluto 
essere ipocrita; allo stesso modo che con Farinata 
magnanimo voli' esser magnanimo ; che con Fi- 
lippo Argenti iroso volle essere iroso e manesco; 
che con Francesca, teneramente amorosa, volle 
esser tenerissimo ; che con Vanni Fucci, bestial- 
mente violento, volle esser violento e corniccioso; 
che col traditore Alberigo volle comportarsi da 
mezzo traditore ; che contro i Pisani, biblicamente 
feroci verso gì' innocenti figliuoli del conte Ugo- 
lino, volle imprecare un biblico sterminio 

Michele Scherillo. 



UNA PROPOSTA DIDATTICA 



Egregio sig. Direttore^ 
• 

Saranno presto vent'anni che insegno (poveri 
miei vent'anni ! ), e la maggior parte di questi 
anni che insegno.... italiano in Liceo, cosi si dice. 
La lunga esperienza mi ha ormai rese chiare più 
cose scolastiche, le quali, ricordo, quando comin- 
ciai questa cosi poco lieta carriera, mi si affac- 
ciarono sùbito come problemi. 

Una di queste.... cose, la parte fatta in Liceo 
al commento dantesco. 

Dante è .senza dubbio il maggior nume nazio- 
nale. In lui se il mondo civile affisa gli occhi 
maravigliato, noi italiani sentiamo fremere tutta 
la nostra anima. Per questo appunto importa 
sommamente che egli possa dominar sempre que- 
sta nostra anima, per guidarla a destini nostri, 
ma da noi ancóra lontani, derivati e intravveduti 
nelle pagine immortali. 

Spinti, si può credere, da questo pensiero, gli 
ordinatori di programmi, bene o male e più per 
inerzia che altro vigenti nelle nostre scuole, hanno 
prescritto la lettura e il commento di tutta la Di- 
vina Commedia nelle tre classi liceali. 

Pare impossibile! non si poteva scegliere un 
mezzo più efficace per riuscire all'opposto dello scopo. 

Una delle due : o il commento prescritto si 
fa con una relativa ampiezza, quale è in ogni 
caso richiesta dalla doppia importanza, del pen- 
siero di Dante « dei lavoro critico e illustrativo 
immelmo a cu* • luogo il Poema ; o ci 

si contenta taatrazioncella sommaria 



che rimanga alla superficie del pelago dantesco 
Nella prima ipotesi, si intoppa in un doppio 
inconveniente. Primo inconveniente, affaticarci 
in cosa ardua con animi non ancóra maturi, 
non pronti quindi alle analisi più delicate, atte 
a far penetrare negl' intimi intendimenti del più 
formidabile poeta dell'umanità, e nelle ragioni 
creative del suo capolavoro, prontissimi, per com- 
penso, ad annoiarsi mortalmente ai richiami po- 
sitivi, testuali e di chiosa. Secondo incoveniente, 
o occupare un tempo troppo lungo in tale com- 
mento per obbedire al programma famoso eh» 
pretende la famosa corsa su tutto il Poema ; o 
violando il programma, di certo senza peccato* 
limitare il commento adeguato a pochissimi Canti 
di ciascuna Cantica. Nella seconda ipotesi, del 
commento a vapore, del vernissage della Divina 
Commedia} si riesce a non farne capire che poco, 
e gustare che nulla : Dante non si declama. 

Il peggio però si è, nell'una e nell'altra ipo- 
tesi, che Dante diviene uggiosissimo ai torturati 
alunni di Liceo, seppure il professore non sia ca- 
pace di sforzi erculei per evitare Scilla e Cariddi ; 
il che non si può pretendere sempre e non si deve 
supporre mai. 

Già, è assioma di esperienza : chi vuol ridurre 
odioso un libro, lo prescriva come testo di scuola 
(la scuola proprio scuola finisce con la 3* Liceale, 
in Italia). Ricordiamoci il malinconico terrore di 
Quinto Orazio per il suo volume cosf scintillante 
di genio. Noi possiamo deplorare e desiderare, 
ma la realtà è più forte di noi. La Divina Com* 
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media in particolare è al pessimo partito fra i 
libri scolastici. Che Le pare ? Un libro che ha 
bisogno d\ una forte e sempre vigile riflessione ; 
un libro che alla prima lettura presenta un arido 
succedersi di sentimenti lontani dai nostri, di ri- 
cordi storici o troppo oscuri o anoh' essi troppo 
remoti, di descrizioni ultramondane evanescenti 
dinanzi alla fantasia moderna, di discussioni na- 
turalistiche filosofiche e teologiche, cose tutte ri- 
pugnanti al primo gustarle, e a cui per grazia di 
quando in quando paiono frammezzarzi quei brani 
di poesia che soli riuscivano a scuotere la fibra 
liceale dell'abate Saverio Bettinelli, beato lui!; un 
libro cosiffatto, nell' ambiente della scuola, è o ri- 
schia di essere un soporifero o un castigo di Dio. 

Dunque togliere senz'altro Dante dal Liceo ? 

Questo è un altro affare. 

Io non domando, o, meglio, non vagheggerei, 
cosi, tra me e me, un' abolizione, ma una sosti- 
tuzione : invece della Divina Commedia, la prepa- 
razione alla Divina Commedia. 

Nello sperimentalismo didattico dominante da 
anni e anni qui in Italia, che fa parere questa 
terra gloriosa la stanza di un popolo che, desta- 
tosi appena ora alla civiltà, vada a tentoni per i 
trivi e i quadrivi della coltura, non sapendo tut- 
tavia dove riesca, uno dei difetti più sentiti e ne- 
fasti è quello di un coordinamento razionale degli 
studi. Spostamenti, ripetizioni, pletora per certi 
lati, deficienze per altri, confusione, ingombro, di- 
sordine, ecco i nostri pregi didattici. 

In particolare per lo studio di Dante : sup- 
postane l' importanza altissima e indiscutibile, che 
ci sarebbe di più naturale di questo, fare che il 
Liceo vi abiliti con una preparazione opportuna i 
giovani ? Invece no ; in Liceo si legga tutto Dante 
e si commenti. E all' Università? Di nuovo, tutto 
Dante e relativo commento. Si osserva : Ma in 
Liceo il commento sia cosa elementare, all' Uni- 
versità cosa scientificamente e criticamente com- 
pleta. Quel che io pensi riguardo a questo punto 
l'ho detto dianzi. Ad ogni modo, siamo a un 
quid simile di ciò che era ordinato pochi anni fa 
riguardo alla Storia d' Italia : prima si doveva stu- 
diare a spizzico, poi veniva lo studio poderoso. 
Credo si avverti 1' inconveniente, e si tolse. Se 
si avvertisse quello che rimane per lo studio di 
Dante e si provvedesse egualmente ! 

Dunque io vagheggio una preparazione remota 
e prossima a intendere e gustare la Divina Com- 
media. La quale preparazione potrebbe dividersi in 
storica, dottrinale, formale. 

La preparazione storica in i a Liceale dovrebbe 
consistere in una illustrazione — credo riuscirebbe 



interessante e piacevole — del tempo, dell' am- 
biente sociale, dei personaggi, dei luoghi in cui 
si svolge il grande poema dantesco. 

La preparazione dottrinale in 2 a Liceale, do- 
vrebbe introdurre gli alunni nel pensiero medie- 
vale, negli atteggiamenti scientifici, religiosi, di 
credenze popolari di superstizione; nei criteri d'arte 
e di bellezza che lo caratterizzano. 

La preparazione formale in 3 a Liceale, dovrebbe, 
analiticamente e sinteticamente, chiarire e rendere 
familiari ssima la struttura architettonica e morale 
dei tre regni danteschi, con richiami opportuni 
alle altre due parti di questa vera propedeutica 
alla grande lettura, che aspetterebbe in fine i gio- 
vani come un dovere e un premio, un sacro do- 
vere e un prezioso premio. Cosf in primo luogo 
almeno per lo studio di Dante, il Liceo introdur- 
rebbe all' Università. Alla quale sarebbe natura- 
lissimo e necessario rimandare un'ultima parte di 
studio preparativo, comprendente le questioni più 
ardue della critica per recare i giovani a livello 
degli ultimi risultati delle indagini dantesche. 

Cosf, in secondo luogo, la Divina Commedia 
rimarrebbe un libro fresco, anzi desiderato, la cui 
lettura, senza più angustie né di due, né di tre, 
né di quattro anni, senza impaccio di ignoranze, 
potrebbe svolgersi limpida e franca ; in fondo alle 
visioni ultramondane, agli sdegni, agli amori, alle 
invettive, ai voti danteschi, in fondo alle vecchie 
storie evocate, alle vecchie leggende raccolte nelle 
terzine creatrici, persino in fondo alle utopie ac- 
carezzate, alle idealità politiche sbagliate, ai rim- 
pianti d' un mondo di cose defunto, tramontato 
per sempre, gli occhi dei giovani, abituatisi a 
mano a mano a luci più blande e tenui, scorge- 
rebbero con l'aiuto dei Professore il vate della 
stirpe, il padre dei tempi nuovi e dell'avvenire ; 
giganteggerebbero liberi e alti gli intendimenti 
profondi, le recondite finalità civili e religiose di 
Dante. Si potrebbe badare, come e quanto si 
conviene, al monumento di bellezza che è tutta 
la Divina Commedia, tutta, anche i Canti pseudo 
naturalistici, anche i Canti filosofici e teologici. 

Allora le cattedre dantesche, un desideratimi 
assai problematico oggi, si renderebbero un im- 
perioso bisogno. 

So quale obiezione spunta fuori: — Ma, e i 
giovani che dal Liceo non passano alla Facoltà 
di lettere ?.... 

Rispondo : Innanzi tutto, la cattedra dantesca 
sarebbe aperta agli studiosi, senza distinzione di 
Facoltà, mentre le aule delle Lecturae Dantis se- 
guirebbero a invitare gli orecchianti e i dilettanti. 
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Inoltre, è da insistere sopra un'idea ben chiara 
e ben certa : Vogliamo che Dante si apra qual- 
che volta dagli Italiani tutti, datisi alle più sva- 
riate occupazioni, e magari rapiti dal vortice della 
vita per la vita? Non addensiamo sul volume sa- 
cro fin da principio l'uggia della nebbia scolastica; 
ne sia resa invece a tutti possibile, agevole anche, 
la lettura. Dante rimanga nell' animo, nella ve- 



nerazione, nel desiderio di tutti il luminoso poeta 
della vita, non il morto poeta della scuola. 

Io confido sempre assai poco nel meglio. Per- 
ciò mi aspetto che tutto segua come è segufto 
finora. Abbiano le mie parole, se non altro, il 
merito della buona intenzione. 

Roma, 1904. 

A. Ghignoni. 



IL BOCCACCIO 

E L'INVIO DELLA «COMMEDIA» AL PETRARCA. 



Il Boccaccio — è noto — mandò in dono al 
Petrarca la Divina Commedia, 1 accompagnan- 
dola con alcuni versi latini in lode di Dante. 
Posteriore all'invio della Commedia e dei versi 
latini è la famosa epistola (Fam. XXI, 15) del Pe- 
trarca al Boccaccio, la quale, interpretata varia- 
mente, ha dato luogo a molte discussioni. Sic- 
come sembra ci sia ora un modo di avviarsi alla 
soluzione della controversia lunga e incresciosa 
sull'invidia del Petrarca verso Dante, non saranno 
forse inutili queste pagine, anche se avranno 
l'apparenza di riprendere un po' troppo ab ovo la 
dibattuta quistione. È necessario infatti riassu- 
mere i punti principali della lettera petrarchesca 
e affermarne il valore complessivo, ad intelligenza 
di ciò che saremo per dire, e anche un poco per 
il dubbio, forse non del tutto fantastico, che non 
se ne sia alle volte ben compreso il giusto signi- 
ficato. 

Comincia il Petrarca col dichiarare — si os- 
servi — che nella lettera ricevuta dall' amico 
(Boccaccio), ci sono molte cose che non han bi- 
sogno di risposta, essendo di quelle di cui hanno 
parlato poco fa a voce ; ma due non può affatto 
trascurare, e ne dirà in breve ciò che la mente 



4 Che il Vaticano 3199 (per il quale vedi le indica- 
zioni del Carducci, Studi ietifmri, Bologna, Zanichelli, 
'893, pagg. 237) non sia autografo dei Boccaccio e 
nemmeno, come credevano il Pakscher e il De Noihac, 
r esemplare mandato al Petrarca, vedilo confermato 
con buone ragioni dall'HECKER, Boccaccio* Funde, pag. 
3, n. * 

\ 



gli detta. 1 « Prima di tutto — egli scrive — non 
approvo le scuse fatte per aver prodigato davanti 
ai miei occhi entusiastiche lodi al nostro compa- 
triotta (Dante), poeta volgare per lo stile, ma 
nobile senza dubbio per il soggetto che tratta : 
come pure non posso approvare le giustificazioni 
che porti innanzi, come se io vedessi nelle lodi 
fatte a lui un pericolo per la mia fama. Cosi 
senti il bisogno di affermare che, in fondo, le lodi 
a lui rivolte, tornano a gloria mia, e ti scusi di* 
cendo che a queste eri obbligato, perché egli fu 
la prima guida e la prima face della tua giovi- 
nezza. Ebbene, tutto ciò è giusto e doveroso ; 
ogni scusa è quindi inopportuna ; e per parte mia 
non solo ti permetto, ma t' invito a celebrare e 
onorare questa luce della tua giovinezza, come 
dici, che ti ha guidato in quel sentiero, per il 
quale ti avanzi a gran passi verso la gloria. Egli 
è ben degno delle tue lodi, dopo che è stato 
tormentato e affaticato quasi dalle lodi vane della 
gente volgare. In questo sono pienamente d'ac- 
cordo : egli si merita gli elogi che gli fai e che 
sono, come dici, un dovere per te ; consento 
dunque nel tenore de' tuoi versi laudativi, e an- 
ch' io ricolmo di lodi il tuo poeta. Quello sol- 
tanto che mi turba nella tua lettera di scusa è 
l'accorgermi che tu non mi conosci ancóra bene, 
mentre credevo che mi dovessi ormai conoscere 



1 Per questa epistola mi servo, perchè condotta su 
nn testo più corretto, della \ersione del Develay, 
Lettres de Francois Pétrarque à Jean Boccace, Paris, 1891. 
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a fondo. Come? non dovrò io unirmi alla lode e 
alla glorificazione degli uomini illustri? Credimi: 
niente è più alieno da me dell' invidia, e niente 
(mi sia testimone Iddio) m'addolora di più che 
il vedere mancar la gloria e la ricompensa a co- 
loro che se la son meritata Ma, poiché' tu me 

ne dai 1' occasione, che io non avrei cercato in 
nessun modo volontariamente, io voglio fermarmi 
un poco su questo punto ; voglio cioè, per quanto 
spetta al giudizio mio su questo illustre uomo, 
giustificarmi davanti a te, e per tuo mezzo da- 
vanti agli altri, deli' opinione non solo falsa, ma 
anche perfida e maligna, che molti ne hanno. I 
miei detrattori dicono che io l'odio e lo disprezzo, 
per meritarmi l'avversione del vólgo di cui egli 
è il favorito. È un nuovo genere di menzogna 
e una nuova maravigliosa arte di nuocere. Ma 
la verità potrà loro rispondere in vece mia. Pri- 
ma di tutto io non ho alcun motivo di odiare 
un uomo che ho visto solo una volta nella mia 
prima giovinezza, e che ha sofferto dei casi simili 
a- quelli di mio padre, col quale aveva pure con- 
formità di mente e di studi ; un uomo che io 
ammiro anche perché, a differenza di altri che il 
più piccolo rumóre distrae dalle loro occupazioni, 
seppe, attraverso mille difficoltà, perseguire il 
suo ideale di studi e di gloria. 

Ecco dunque che l' accusa di odio è in sé 
stessa vana e ridicola. Io non ho alcuna ra- 
gione d' odiarlo, e molte invece per amarlo : la 
patria, l'amicizia con mio padre, il suo ingegno, 

10 stile, sublime nel suo genere, e che lo sottrae 
ad ogni disprezzo. Ma la calunnia mi muove 
un altro rimprovero. Essa porta contro di me 

11 fatto, che, mentre nella mia giovinezza, avido 
di raccogliere libri, cercava di procurarmi anche 
quelli che c'era poca speranza di trovare, mi sono 
mostrato incurante per quello che si poteva fa- 
cilmente acquistare. Io riconosco il fatto, ma non 
l' intenzione di esso. In un tempo in cui mi 
esercitavo ne' componimenti volgari e non cono- 
sceva niente di più bello, e le mie aspirazioni non 
andavano allora più in alto, temeva di diventar 
servo dello stile altrui e, senza volerlo, diventare 
imitatore. Allora, giovane com' era, avevo l'orgo- 
glio di formarmi, senza il soccorso di nessuno, una 
maniera propria e originale ; e sta ad altri il giu- 
dicare se io non mi sia in questo ingannato. 
Che se si trova nelle mie composizioni volgari qual- 
che espressione che ne richiami un' altra simile di 
lui (Dante) o d'altri, non si deve credere ad un 
plagio, né all'imitazione, che ho sempre evitato, 
sopratutto nelle opercvolgari : ma ciò è avvenuto 
o per caso, o, come pensa Cicerone, per la so- 



miglianza delle anime che inconsapevolmente si 
sono incontrate su uno stesso punto. Se altre 
ragioni mancassero, io mi sarei comportato cosf, 
per orgoglio giovanile. Ma oggi che mi son 
messo per altre vie e non ho più questi timori, 
ammiro profondamente tutti gli altri e lui sopra 
tutti, al quale accordo volentieri la palma dell'elo- 
quenza in lingua volgarei È falso dunque che io 
combatta la sua rinomanza; poiché io solo, me- 
glio de' suoi lodatori sciocchi ed esagerati, sono 
in grado di apprezzare qual'è il segreto che ac- 
carezza le loro orecchie. Essi lo ignorano, per- 
ché le vie della loro intelligenza sono impedite e 

piene di ostacoli Sicché, per questa parte io 

l'ammiro, l'amo e non lo disprezzo, e se vivesse 
ancóra diverrebbe uno de'miei amici più cari, se il 
suo carattere fosse capace di avvincermi, come mi 
ha conquiso la sua intelligenza. Per contrario egli 
non ha dei nemici più dannosi di questi lodatori, 
che non sanno quello che lodano e quello che 
biasimano, e che, ingiuria massima che si possa 
fare ad un poeta, travisano e guastano, recitan- 
doli, i suoi versi. I quali vendicherei, per quanto 
sta in me, da un tale obbrobrio, se troppo non 
mi distraesse la cura de' miei. Non mi resta 
quindi se non il dolore e l'indignazione di vedere 
il bello stile di lui trasfigurito e vituperato dalla 
loro lingua impudica. Ma non merita davvero 
d' intrattenersi sul serio sopra un soggetto cosf 
misero, e io non vi avrei consumato quel tempo 
che non ritorna più e che avrei potuto dare a 
più utili occupazioni, se non avessi sentito nella 
tua lettera di scusa come un'eco delle accuse che 
mi si fanno. I più mi rimproverano di odiare, 
come ho detto; gli altri di disprezzare quest'uomo, 
che mi sono astenuto volontariamente di nominare 
ora, per timore che il volgo, che tutto ascolta e 
niente intende, non gridi airingiuria. Altri m'ac- 
cusano d' invidia, e son quelli che portano invi- 
dia al nome mio, e a me, che, sebbene non me- 
riti d' essere invidiato, non sono tuttavia libero 
dall'invidia. Ma, a parte che io non ho mai invidiato 
nessuno, sarebbe forse verosimile che io portassi 
invidia ad un uomo che ha consacrato tutta la 
sua vita ad occupazioni, alle quali io ho concesso 
appena il fiore e la primizia della mia gioventù, 
e solo per giuoco, per divertimento, quasi a di- 
rozzare l' ingegno ? Che cosa c'è da invidiare ? 
Come può nascere perfino il sospetto dell' invi- 
dia ? Anch'io credo, come tu dici lodandolo, che 
egli avrebbe potuto adoperare un altro stile e vi 
sarebbe riuscito, se lo avesse voluto, con molto 
successo. Anzi, per l'alta stima die ho di lui, io 
credo che sarebbe riuscito in dò a cui si 
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fosse applicato : donde ne viene che se avesse 
coltivato, con ottimi frutti, tutte le facoltà del suo 
spirito, non sarebbe questo .un motivo di gioia 
piuttosto che d'invidia ? Dovrei portargli invidia 

10 che non la porto a Virgilio ? Dovrei invidiare 
gli applausi e i confusi rumori della plebe degli 
osti, dei beccai e degli altri, che biasimano ciò 
che voglion lodare, io che son felice, con Virgi- 
lio e con Omero, di non avere il bene di sif- 
fatte ^odi? Perché io so quello che valgano 

presso i dotti le lodi degli ignoranti Ebbene, 

credimi sulla parola : io affermo d' essere ammi- 
ratore dell' ingegno e dello stile d' un tal uomo. 
Soltanto confesso d'aver detto a chi m'ha inter- 
rogato più particolarmente, che egli non ha egua- 
glianza di stile, che si presenta più elevato e più 
limpido nella lingua volgare che nella latina delle 
sue prose. Ciò che non detrae punto al merito 
di lui : perché chi può mai riuscire sommo in 
tutte le cose? E chi pretenderà una lode che 
non tocca nemmeno ai grandi latini, a Cicerone, 
a Virgilio, a Sallustio ? Basta esser riuscito ec- 
cellente in un genere. Ecco dunque sodisfatti i 
calunniatori che dovranno tacere ; come pure 
quelli che han prestato fede a loro, leggano qui, 
se vogliono, il mio giudizio ». 

Non pare che in quest' ultimo periodo ci sia 
la condanna preventiva di quei critici, che, come 
i ciarlieri contemporanei al Pe^arca, si son pia- 
ciuti di immaginare, anche per i due grandi ita- 
liani, quella tal tradizione retorica e popolare, 
d'astio e d'invidia che si suol ritrovare nella vita 
di tanti e tanti altri letterati ed artisti ? Che cosa 
c'è infatti in questa lettera che suoni biasimo o 
accenni a disprezzo per Dante ? Non c'è invece 

11 riconoscimento pieno e assoluto della particolar 
grandezza ed eccellenza del nostro poeta massimo ? 
« Il Petrarca — diciamolo con le parole del Car- 
ducci — tacitamente, è vero, ma in guisa che 
ognun se ne accorge, asserisce a sé il primato 
nelle lettere latine, e di ciò ha ragione ; il pri- 
mato della poesia volgare lo assegna francamente 
all' Alighieri, proseguendone con lodi tutt' altro 
che mezzane l'ingegno ». 4 Eppure un'animosità 
ben dissimulata del Petrarca verso Dante si volle 
vedere in questa lettera perfino dal Foscolo ; * e 
non bastarono le difese del p. Ponta 3 e quelle, ben 



* Studi letterari, pag. 251. 

* Discarso sui testo del Poema di Dante, pagina 
LXXIII segg. 

9 M. G. Ponta, Dante * il Petrarca, in Giornale 
érwiék*. Voi, XVIII (1849*50), pagg. 166 segg. Vedi 
quiilto, riprodotto ora dal p. Carmine Gioia 



più efficaci, nella loro giudiziosa misura, del Car- 
ducci 1 a impedire che 1' antica accusa si rinno- 
vasse, complicata e corroborata dallo studio della 
imitazione dantesca nelle rime del Petrarca. Poi- 
ché egli dichiara di non aver studiato Dante da 
giovine, e la lettura della . Commedia non risale 
ad un tempo anteriore al '59, quando il Boccac- 
cio glie ne mandava un esemplare (ché di que- 
st'anno si è considerata finora la lettera del Pe- 
trarca), come si spiega l'imitazione dantesca nel 
Canzoniere t II Petrarca ha dunque mentito, ed 
è questa la prova più bella dell'invidia portata a 
Dante, al concittadino più grande di lui : osten- 
tava disprezzo, e, nel tempo medesimo, non sa- 
peva sottrarsi al fascino potente che emanava da 
tutte le sue opere. Il colmo di questa tendenza 
è rappresentato da un verboso articolo di N. 
Scarano, apparso recentemente nella massima no- 
stra rivista letteraria. 2 Egli parte dalla domanda 
se il Petrarca ha letto la Commedia prima del '59 ; 
dall'epistola famosa al Boccaccio — egli dice — 
apparisce di no « sennonché non solo sono stati 
additati dei riscontri fra la Commedia e le sue 
liriche, nel 1359 composte pressoché tutte, ma è 
sembrato la sua invidia trasparisse, pur dal modo 
stesso onde egli sdegnosamente ne respinse l'ac- 
cusa ». Per rispondere a questa domanda egli fa 
un esame particolare di quelle che sono state di- 
chiarate e che egli ritiene reminiscenze dantesche. 
Ma, a dire il vero, alcuni riscontri sono addirit- 
tura immaginari, altri perfino puerili. O come 
immaginerebbe lo Scarano 1' originalità del Pe- 



nella Collezione di opuscoli danteschi inediti o rari di' 
retta daG. L. Passerini (voi. VI), Città di Castello 1894. 

4 Studi letterari (Della varia fortuna di Dante) pagine 
236 segg. Vedi anche l'opuscolo di A. Hortis, Dante 
e il Petrarca, Firenze, 1875. Però i versi in lode di 
Dante attribuiti al Petrarca in un codice Morbio e ad- 
dotti dall' Hortis, sono invece di Benvenuto da Imola 
(cfr. Giornale storico della Letteratura italiana , XIV 
1889, pag. 463). 

* Giornale storico della Letteratura italiana, XXXIX 
(1897), pag. 1 segg. Naturalmente questo scritto sul- 
Ylnvidia del Petrarca, muove dagli studi sulla dipen* 
denza del Canzoniere petrarchesco da Dante (Cfr. pei* 
esempio C. Cipolla, Quale opinione Petrarca avesse su l 
valore letterario di Dante, in Archivio veneto, t. VII, 
p. II, pagg. 407 segg.; G. A. Cesareo, Dante e il Pe- 
trarca in Giornale dantesco, I, 11-12; e Giornale storico 
della Letteratur aitaliana, XXIV, pag. 328; A. Moschetti, 
De IV ispirazione dantesca nelle rune di Fr, Petrarca, 
Urbino, 1894 ; e, negando le conclusioni a cui eran 
giunti questi studiosi, Giov. Melodia, Difesa del Pe- 
trarca, in Giornale dantesco, 1897 ecc. Gli studi poste- 
riori a quello dello Scarano, saranno ricordati, via via, 
più avanti. 
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trarca, dato il modo con cui, non solo per quanto 
riguarda concetti e immagini, ma anche parole 
e frasi, egli crede di sorprendere 1' imitazione 
dantesca ? Seguendo il metodo suo, si potrebbe 
prendere impegno di dimostrare che la prosa del 
suo articolo deriva da uno qualunque degli scrit- 
tori, per esempio napoletani, del secolo XVIII. 
Eppure non ci si aspetterebbe che, dopo aver 
trovato quel po' po' di dantesco nelle rime, egli 
fosse obbligato a confessare che in fondo, iraccie 
evidentissime d'imitazione della Commedia non se 
ne trovano; ciò che «è indizio del proposito nel 
Petrarca, di non imitarla ; ma certe forme e 
certo ritmo ideale, gli s'erano ormai ficcati nella 
mente, e anche la rima dovè esser talora la sua 
seduttrice ». Esaminando quindi i Trionfi, viene 
alla conclusione che il Petrarca « molto delia sua 
gloria e fortuna la deve a Dante ». Ma l'imi- 
tazione importa meno ora, sebbene di dantesco 
nelle rime ci sia tutt'altro che ciò che lo Scara- 
no ci vuol trovare ; ma da questo punto comin- 
cia — ■ e questo c'importa — 1' aggressione con- 
tro il Petrarca condotta in modo che, per difen- 
dere una tèsi prestabilita, lo Scarano ricorre a 
tutti i mezzi buoni e cattivi che può avere a di- 
sposizione ; interpretando malamente i passi del- 
l'epistola ; volgendo sempre al peggio i fatti che 
gli si presentano e le osservazioni che viene fa- 
cendo via via, trascurando infine di rilevare le 
testimonianze favorevoli : « Perché il Petrarca 
sempre presente a sé, e scrutatore di sé stesso, 
dimentica o dissimula l'imitazione di Dante ? La 
Commedia è quasi Tunica fonte dei Trionfi ; ep- 
pure non si manifesta mai alcun segno di grati- 
tudine verso il grande Fiorentino ! Di più i versi 
del Boccaccio e la lettera scritta da lui al Pe- 
trarca, e che si può ricostruire dalla risposta di 
questo, fanno intendere che qualche cosa c'è stato. 
Il Petrarca non si mostra entusiasta e nemmeno 
obbligato al dono inviatogli dall'amico, « anzi ne 
avrebbe volentieri fatto a meno. E non dice 
d'aver letto sùbito il Poema, per non darne giu- 
dizio : solo promette, e il giudizio non pare lo 
desse mai ». Senonché dalla epistola dei Petrarca 
— abbiamo visto — non traspare nemmeno un 
cenno di questi indizi che lo Scarano ci trova ; 
e quanto ali' esservi taciuto il nome di Dante, 
l'Autore stesso ne dà la ragione, che non è quella 
davvero di nascondere a sé e ad altri « il cattivo 
sentimento di dar a intendere alla propria co- 
scienza che esso non poteva avere in odio quel 
detestabile nome ». 1 « Quel sentimento che il 



1 Loc. cit. pag. 41. 



Petrarca ebbe — seguita lo Scarano — * fu di* 
sprezzo affettato, dispetto, gelosia, fu tutto questo 
ed altro insieme ». 1 Ed è forse poco ? Ma il 
curioso è che dopo tutta questa scarica, viene a 
confessare che se il Petrarca ebbe un tal senti- 
mento « non fu per malignità d' animo ; giacché 
chi l'ebbe si studiò di nasconderlo e forse anche 
di vincerlo ; che laddove esso pur ci si manife- 
sta, non appar mai sotto forma triviale ». * A 
queste fantasticherie dello Scarano, Francesco Ci- 
polla aggiungeva più tardi l'autorità di altri raf- 
fronti. 3 Ma questo terreno dei raffronti, per cor- 
roborare l' idea dell' invidia del Petrarca, quanto 
sia sdrucciolevole, han dimostrato ultimamente il 
Melodia e il Prato. Il Melodia ripubblicando e 
compiendo certi suoi studi, già noti, su cotale 
quistione, 4 riesce prima di tutto a ritorcere gran 
parte degli argomenti dello Scarano e a dimo- 
strare che i passi in cui dal Petrarca si nomina 
Dante son male interpretati : che non son tali da 
palesare Yinvidia cercata, laddove ce ne son altri 
indubbiamente di lode. Esposte quindi le idee 
del Petrarca sull'imitazione, conclude che nel '59 
il Petrarca non mentiva scrivendo al Boccaccio. 
Dire infatti che se non ha letto fino allora Dante, 
per non imitare la Commedia, non vuol dire che 
non abbia saputo la gran fama di Dante e non 
avesse letto da giovane le Rime, che inconsape- 
volmente gli ritornavano ora alla memoria. Ve- 
nendo in ultimo a discorrere particolarmente della 
imitazione voluta trovare nelle rime del Canzo- 
niere, egli fa vedere, con giusto procedimento, 
che le somiglianze si devono al tempo, ad uni- 
formità di sentimenti e son proprie anche di poeti 
anteriori e contemporanei all' Alighieri, quando pur 
non hanno la loro origine in poeti latini che am- 
bedue han letto e studiato. Concludeva non esser 
prudente, su somiglianze molto discutibili, accusar 
di menzogna il Petrarca 6 . Quanto all'imitazione 
dantesca dei Trionfi è più importante lo scritto 



1 Ivi. È curiosa V ipotesi che fa lo Scarano per 
spiegare il disprezzo del Petrarca. Potrebbe essere 
— egli dice — che « il cipiglio di Dante ispirasse 
timore al Petrarca bambino, e quel timore perdurasse 
e fosse quindi uno dei motivi dell'antipatia » ! 

* Op. cit., pag. 45. 
se, in alcuni sonetti, l'imitazione è evidente, non 
si può accusare il Petrarca d'aver mentito: essa 
si spiega con la tarda revisione di quei sonetti, 

3 Dante e Petrarca in Atti del r. Istituto veneto* 
LV, 4, pag. 272 e seguenti. 

4 Giovanni Melodia, Difesa di Fr. Petrarca, Fi- 
renze, Succ. Le Monnier, 1902. (Fa parte della BibUotec* 
petrarchesca diretta da G. Bu& j&ilfc'G. L. Pamxexni). 

* Melodia, Op. cit., pag. t 
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del Proto *, le cui conclusioni sono state accettate 
anche dal Melodia. Il Proto muove pur esso dalla 
imitazione dantesca nelle Rime, escludendo altre 
di quelle somigliauze avvertite dallo Scarano. Che 
se in alcuni sonetti 1' imitazione è evidente, non 
si può accusare il Petrarca d'aver mentito: essa 
si spiega con la tarda revisione di quei sonetti 
avvenuta dopo la lettura della Commedia. Quanto 
ai Trionfo, siccome — egli dice — non si può 
ammettere con sicurezza la conoscenza della Com- 
media anteriore al '59, è da riconoscere in essi 
piuttosto (e vi riconosce infatti) l'influenza del- 
V Amorosa Visione del Boccaccio. Le reminiscenze 
dantesche, del resto molto riducibili, si spiegano, 
pensando al modo di composizione dei Trionfi, 
die non nacquero come ora li abbiamo, in una 
forma cioè che è conseguenza di rifacimento e di 
sovrapposizioni varie. — La quistione dunque è 
tutta impostata sulla famosa epistola del Petrarca 
e T invio della Commedia che il Boccaccio regalò 
all'amico, accompagnandola coi noti versi in lode 
di Dante. * Perché il Boccaccio mandò la Com- 
media al Petrarca ? Perchè quei versi che gli con- 
sigliavano la lettura del poema, scritto sf in vol- 
gare materno, ma con l' intenzione di dimostrarne 
la capacità e l'eccellenza, e da uomo che, al con- 
trario di quanto affermano i maligni e gli invi- 
diosi, avrebbe avuto animo e ingegno pur di ten- 
tare altre vie ? Perché quello spingere il Petrarca 
a studiare e a riconoscere nella Commedia i sublimi 
reconditi sensi ? E quella lettera di scusa, a cui 
allude il Petrarca e che il Boccaccio gli avrebbe 
scritto, che cosa significa? — Tutti quelli che se 
ne sono occupati hanno considerato finora l'epi- 
stola del Petrarca, come risposta al carme e al- 
l' invio del Boccaccio, e hanno fissato per essa la 
data del 1359, troppo tarda per potere spiegare 
l' influenza dantesca nel Canzoniere, poca o molta 
che sia : donde son derivate le discussioni sull' in- 
vidia e il disprezzo e le menzogne e l'odio del 
Petrarca, che han fatto trovare nell'epistola anche 
quello che non c'è. Ma a nessuno è venuto in 
mente che le cose potessero avere una spiegazione 
comunque diversa; che altri rapporti cronologici 
esistenti fra queste scritture fossero capaci di mu- 
tare il nostro giudizio, relativamente ai merito 
che verso il culto di Dante spetta al Boccaccio. 
Viene quindi in buon punto la scoperta, da parte 
dell' Hecker, di una postilla marginale in un co- 



* «Sfclfc compositione dei Trionfi in Studi di lettera- 
tmrm iHHmm % Hi (1901) pag. 1 e seguenti. 

• VééSà <M*p«bWkati in modo degno e commentati 
dairHftCXl*. * «-Itatde, pag. 18 segg. 



dice contenente i versi del Boccaccio *, per la 
quale la Commedia sarebbe mandata non già a 
Milano (donde Tanno '59 stabilito per l'invio), 
ma bensì ad Avignone. Ora il Petrarca andò ad 
Avignone per l'ultima volta nell'estate del '51 e 
vi si trattenne fino al maggio del '53 ; e siccome 
— dice 1' Hecker — non si può mettere in dub- 
bio la nota marginale del codice, e d'altronde il 
Boccaccio è stato col Petrarca non molto prima 
dell' invio della Commedia, si può con molta pro- 
babilità stabilire il '52 come a?itto d'origine e com- 
posizione del carme boccaccesco su Dante *. Le 
obiezioni possibili contro questa data son com- 
battute dal dotto tedesco con argomenti che non 
lasciano luogo a dubitare. — Se dunque la Com- 
media fu mandata nel '52, bisogna mutare anche 
la data dell'epistola petrarchesca, che è ritenuta 
come risposta ai versi e al dono del Boccaccio. 
Ciò che basterebbe, anche per sé solo, a" scagio- 
nare il Petrarca dall'accusa di menzogna : poiché 
se al '52 risale la conoscenza della Commedia, si 
spiega facilmente come il Petrarca possa dire al- 
lora di averla trascurata da giovane ; mentre le 
reminiscenze e le imitazioni dantesche nel Canzo- 
niere acquistano, in tal modo, ben altro signifi- 
cato. Non sarebbe più il Boccaccio, che, sotto 
l' influenza del Petrarca, muta a poco a poco l'am- 
mirazione sua piena e incondizionata per l'Ali- 
ghieri, in un ossequio, grande quanto si vuole, 
ma limitato alla Commedia e alle altre opere vol- 
gari ; ma il Petrarca che, vinto dall'esempio e 
dagli eccitamenti dell'amico, prende il libro fino 
allora trascurato, ne discopre (ed egli stesso af- 
ferma di esserne capace) « quell' incognito indi- 
stinto di bellezze che appariva solo in barlume ai 
lodatori plebei » 3 , ne sente l'arte fascinatrice, ne 
subisce l'incanto: corrono intanto e ricorrono nella 
sua mente parole e immagini dantesche, che pren- 
deranno in seguito corpo e consistenza nella pro- 
duzione sua volgare. Il miracolo è fatto ; autrice 
la potente magia di Giovanni Boccaccio. Ma 
dunque, se c'è stato il miracolo, ci doveva esser 
mancamento di grazia. Se il Petrarca s'è con- 
vertito, vuol dire che la sua fede, su questo punto, 
era molto incerta e vacillante. Insomma, per 
uscir di figura, egli non era un ammiratore del- 
l'Alighieri. — Va bene ; ma dall' indifferenza e 



1 È il codice Palatino 323 della Nazionale di Firenze, 
La postilla è questa : « Versus Johannis boccaccij ad fran- 
ciscum petrarcham, cum ei librum dantis ad auinio- 
nem transmitteret, transcripti ex originalibus ipsius boc- 
caccij » (Cfr. Hecker. Boccaccio- Funde, pag;. 13). 

2 Hecker, oft. cit. t pag. 14. 

3 Carducci, loc. cit. t pag. 269. 
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puranco dall'ostentata noncuranza, air invidia, al- 
l'odio, al disprezzo ci corre e ci corre parecchio. 
Per adombrarsi, bisognerebbe dimenticare la po- 
sizione del Petrarca e degli altri studiosi e am- 
miratori dell'antichità e dell'arte classica rispetto 
al volgare ; confondere con l'accusa, che pur si 
moveva dai contemporanei al Petrarca, la colpa 
che egli potesse avere realmente ; bisognerebbe 
insomma, contro ogni metodo e ogni buona ra- 
gione storica, apprezzare il valore e l' importanza 
di Dante coi criteri nostri. Il Petrarca, il Salu- 
tati, altri minori consideravano e ammiravano pure 
l'arte di Dante, dentro la cerchia però dei loro 
preconcetti e dei canoni artistici che si eran fog- 
giati : in pieno umanesimo si negherà a Dante 
perfino la palma nella poesia volgare ; e allora si 
potrà muover l'accusa di disprezzo, si dovrà ri- 
conoscere la folle cecità e la vana iattanza di certi 
giudizi Ma facciamo un altro passo avanti : 
se l'epistola del Petrarca è in risposta ai versi e 
al dono del Boccaccio, come si spiega che di 
questo dono non si fa nessun cenno ? Non av- 
viene cosf quando il Boccaccio regala all'amico 
l'esemplare del Commento ai Salmi di S. Ago- 
gtino 2 o i rari opuscoli di Cicerone e di Var- 
rone 3 : ché anzi si dichiara felice di questi doni 
e s'intrattiene a lungo su di essi. Se anche 1' in- 
vio della Commedia non gli avesse recato quel 
piacere che gli veniva dal possesso di opere la- 
tine, egli però non avrebbe mai mancato alla cor- 
tesia e avrebbe, per lo meno, scritto all'amico che 
il dono gli era pervenuto. E poi, quella lettera 
di scusa — ripetiamo — con la quale il Boccaccio 
giustificava gli elogi che aveva fatto all'Alighieri 
e sentiva il bisogno di dichiarare che questi elogi 
non detraevano niente alla fama del Petrarca, come 
si spiega ? Prima di tutto bisogna pensare che, se 
il Boccaccio mandava la Commedia, potrebbe darsi 
che dietro conversazioni fatte tra i due amici in 
proposito, ir Petrarca avesse minifestato il desi- 
derio di possederla : e forse il Boccaccio, dato 
l'ossequio e la venerazione che nutriva, specie in 
quei primi tempi, per la grandezza e la gloria 
dell'amico, non si sarebbe permesso di mandargli 
ciò che poteva, anche indirettamente, recargli di- 
spiacere. Ma, lasciando stare tutto questo, non sa- 



1 Cfr. Zknatti, Dante e Firenze» pag. 176 e segg. 

2 Fam. XVIII, 3. Il ms. del Comtnento ai Salmi, do- 
nato dal Boccaccio, rimane ancora ed è il Parigino 5816 
della Nazionale. Porta la nota autografa del Petrarca : 
« donauit mini uir egregius domtnus Johannis Boccacii 
de Certaldo poeta nostri temporis ecc. » (Cfr. De No- 
lhac Pétrarque et V Humanistne, pag. 17. 

8 Fam. XVIII, 4. 



rebbe forse strano che il Boccaccio regalasse all'amico 
la Commedia, l'accompagnasse con versi di sen- 
tita ammirazione per Dante ; e proprio nel tempo 
stesso unisse a tutto ciò una lettera di scusa per 
le lodi fatte e di accenno alle voci che correvano 
sulla invidia del Petrarca ? Bastava che risparmiasse 
i versi di lode, e non c'era più bisogno di difese. 
D'altra parte è possibile che dopo due anni ap- 
pena da che il Boccaccio conosceva personalmente 
il Petrarca, quand'anche si ammetta fra i due 
un'anteriore relazione epistolare, il Petrarca eser- 
citasse un tal fascino sullo spirito e l' intelligenza 
del Boccaccio, da fargli rinunziare ad un tratto 
alle sue antiche convinzioni ? È vero che si erano 
incontrati a Firenze e il Boccaccio si recava a 
Padova nel '51 e là si tratteneva « dies plusculos » 
con l'amico 1 ; ma i colloqui d'allora, anche se 
intensi, non potevano esser capaci d' impressio- 
nare fino a tal punto il Boccaccio. Si trattava 
di una grande affezione che risaliva fino agli anni 
giovanili 2 ; e, oltre al fatto che il Boccaccio non 
smentf mai il culto profondo che sentiva per l'Ali- 
ghieri, si trovava allora troppo lontano dal fer- 
vore col quale, più tardi, si mise anch'egli per la 
via battuta dal Petrarca. Tutt'al più dovremmo 
attenderci una lettera in difesa di Dante, anziché 
di scusa delle lodi prodigate alla maggior opera 
dell'Alighieri. Ci dev'essere stata insomma qual- 
che altra scrittura di mezzo, oltre quelle che ab- 
biamo o che possiamo pensare sian corse fra i 
due amici. Il Petrarca, secondo me, appena ri- 
cevuto il dono e i versi del Boccaccio, rispose 
subito, mostrandosi certamente (come ha fatto in 
altre occasioni) grato di aver potuto accrescere 
la sua biblioteca di un altro volume e lodando i 
versi sn Dante (aveva pure lodato i versi che il 
Boccaccio gì' inviava nei '50), richiamando però 
l'amico, con tutta probabilità a quei concetti che 
doveva aver esposto, nelle conversazioni di Pa- 
dova, sulla poesia volgare e sul valore che le si 
deve attribuire, rispetto all'arte mirabile degli au- 
tori latini, alla lingua stessa che sottraeva le opere 
dell' ingegno alle deturpazioni plebee, creando così 
una vera e propria aristocrazia dell 'arte. Il Boc- 
caccio, che, sebbene si fosse già dato allo studio 
dell'antichità classica, non era penetrato ancora 



1 Vedi l'epistola del Boccaccio al Petrarca € Ut te 
viderem » in Corazzini, Le Lettere edite e inedite di G % 
Boccaccio, Firenze, Sansoni, 1877, P a g- 47» 

* Vedi le testimonianze del culto del Boccaccio gio- 
vine per Dante, nel codice Laurenziano XXIX, 8, e per 
esso H. Hau vette, Notes sur des ÀflS. autograpkes 
de Boccace de la BiòliotA. Lamf* IÓm* Ih Mélange* 
d'archeologie et d' histoire, voi. X 9*tt* 87-14$. 
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i quello spirito che caratterizzerà V umanesimo 
osteriore ; e che, mentre aveva scritto molto in 
olgare, attendeva proprio ora a mettere insieme 

Decameron e a scrivere il Corbaccio, si sarà 
erto meravigliato delie parole del Petrarca ; avrà 
3rse pensato in quel momento (e» chi sa non lo 
bbia fatto ?) a difendere anche, se si vuole, le 
ue convinzioni e i suoi gusti letterari ; ma poi 
into dalla riverenza e dall'affetto per l'amico gH 
vrà scritto la lettera che noi possiamo ricostruire 
[alla risposta che ne ebbe, in apparenza per sell- 
arsi se era troppo trasceso nelle lodi per Dante, 

se il giudizio espresso nei suoi versi non cor- 
ispondeva a quello che ne aveva il Petrarca e 
illa giusta misura che ci vuole nel lodare ; ma in 
ostanza per conoscere con sicurezza il pensiero 
lell'amico su questo punto ed aver agio di di- 
ènderlo dalle accuse che gli si movevano e che 
>otevano esser nutrite da una maligna interpre- 
azione della lettera stessa. Se dunque immagi- 
natilo tra i versi, coi quali il Boccaccio accom- 
pagnava l'esemplare della Commedia, e l'epistola 
amosa su Dante, un'altra lettera, per noi per- 
duta del Petrarca, scritta in quel tenore cha 
ibbiamo visto, vengono a sparire molte di quelle 
difficoltà e incoerenze che altrimenti ritroviamo 
ìel contegno tenuto dal Petrarca verso Dante e 
1 Boccaccio stesso. Non parlo dell' accusa di 
nenzogna, perché essa è insostenibile, come ab- 
biamo visto, anche per il solo fatto dell'invio 
Iella Commedia ad Avignone nel 1352. 

Giova intanto avvertire come questa che ab- 
biamo fatto è più che un' ipotesi probabile. Che 
nfatti l'epistola petrarchesca su Dante non sia 
ìecessario considerarla come risposta al dono e 
li versi del Boccaccio ha sospettato l' Hecker con 
Duone ragioni. Il Petrarca si riferisce bensf al 



carme del Boccaccio in lode di Dante ; ma que- 
sto poteva farlo anche qualche tempo dopo ; poi- 
ché altrimenti non si spiegherebbe la mancanza 
di ogni parola di ringraziamento per il dono ri- 
cevuto. Bisogna poi considerare che se il Boc- 
caccio regalava all'amico il codice di Dante, vuol 
dire che questo .non si trovava nella libreria del 
Petrarca ; ora, se da alcuni passi della lettera ri- 
sulta, anche secondo 1' Hecker, la conoscenza del 
poema dantesco, « come poteva il Petrarca essersi 
impresso cosf chiaramente il tenore della Comme- 
dia, se non l'avesse conosciuta precedentemente ? 
Anche questa difficoltà non si può distruggere, 
finche' si considera la lettera come risposta al 
Carme » l . Concludendo : il Boccaccio inviò in 
dono al Petrarca la Commedia insieme con un suo 
Carme in lode di Dante ; il Petrarca rispose rin- 
graziando, naturalmente, del dono, e manifestando 
le sue idee rispetto ai versi dell'amico e alla con- 
siderazione nella quale è da tenersi la poesia vol- 
gare in genere rispetto alla latina. Il Boccaccio 
replicò giustificando forse i suoi giudizi, e anche, 
umile discepolo verso sommo maestro, scusandosi 
di aver troppo lodato, in faccia all'amico, il poeta 
volgare ; prendeva occasione intanto per provocare 
il giudizio del Petrarca su Dante e anche per 
difendere l'amico dalle accuse che i malevoli gli 
movevano d' invidia e di disprezzo verso il poeta 
fiorentino. Il Petrarca, appellandosi pure a quanto 
aveva dichiarato a voce su questo punto, rispose, 
respingendo, nella lettera che possediamo, le ac- 
cuse, dimostrandone la vanità e giudicando l'opera 
di Dante in modo giustq e favorevole, pur mo- 
vendo dai suoi preconcetti, ai quali non poteva 
— è naturale — in quel momento sottrarsi. 

Guido Traversari. 
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Adolfo Mussafia. 

L' insigne romanista, del quale tutto il mondo civile 
a e ammira l'operosità, straordinaria quanto la sconfinata 
capienza, h.t compiuto il 15 febbraio a Firenze il suo 
ottantesimo anno. A Firenze dove spariamo rimanga, 
>iù che ospite cittadino, a trascorrere, riverito edamato f 
;li ultimi e, vogliamo augurare, lunghi anni della gio- 
iosa vecchiezza. Qui il Dalmata illustre, — al quale 
ìé gli uffici esercitati a Vienna e nella Corte, né l'alta 



1 II Petrarca stesso poteva, in seguito, aver distrutta 
ma tale tetterà (e le ragioni si indovinano dopo quanto 
tbbiamp Mnrtutp) o averla in ogni modo esclusa dalle sue 



meritati* dignità di Senatore austriaco « tolsero mai di 
dichiarare apertamente che italiana era la sua lingua e 
che la civiltà della quale s'era imbevuto e alla quale 
intendeva di servire era la civiltà che porta nel suo 
vessillo Dante e la Divina Commedia», — qui, a Fi- 
renze, nel cuore della Italia bella da lui cosf intensa- 
mente amata e altamente onorata sempre, egli, pur ri- 
posandosi, continuerà, come dice il Rajna (Marzocco, X, 8) 
« ad agire efficacemente sugli adulti e sui giovani; qui 
egli ritroverà per sé stesso giorni di rinnovata gioventù; 
qui egli sarà legame yìvo tra la nativa Dalmazia e la 
gran madre Italia». 



Hecker, op. cit. t pag. 15. 
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Per « T idioma gentil sonante e puro ». 

A proposito del recente libro di Edmondo De Ami- 
cis togliamo da // Regno, la buona rivista di Enrico 
Corradini, queste sagge osservazioni, nelle quali no 1 
consentiamo pienamente: « I Fratelli Treves hanno pub- 
blicato il tanto atteso volume di E. De Amicis, l'idioma 
gentile. Altra volta noi abbiamo detto francamente la 
nostra opinione attorno a questo scrittore; ora non 
sappiamo lodarlo quanto vorremmo per l'opera sua e 
non sotto l'aspetto letterario, ma sotto l'aspetto nazio- 
nale. Forse ritorneremo sul volume come opera let- 
teraria ; ora ci piace di segnalarlo ai nostri lettori come 
un atto di vita nazionale, grandemente pieno di plauso. 

« Il De Amicis nel suo volume richiama gli Italiani 
all'amore e allo studio della lingua. Noi sappiamo 
quanto questa nostra lingua sia negletta nelle conver- 
sazioni famigliari, nella letteratura e, purtroppo, anche 
nella scuola. Una signora di Firenze, in una lettera 
al Giornale d' Italia, giudicò il rimprovero di Rastignac 
troppo acerbo e ingiusto. Ma in sostanza lo scrittore 
della Tribuna aveva ragione e noi dovremmo far di 
tutto per la: sentire alle nostre signore quanto sia ri- 
provevole il loro vezzo. É superfluo rammentar qui 
quale e quanto strazio si faccia del gentile idioma nella 
cosi detta letteratura militante, nel romanzo, cioè, nelle 
novelle, nel teatro, nella critica, nel giornalismo. La 
lingua dei nostri scrittori è povera come una volta ; 
una volta era sciatta, ora è spesso preziosa, ma non 
è più ricca. La lingua è impura e impropria come la 
costruzione del periodo. 

« Ma il guaio maggiore si è che la scuola italiana 
non fa nulla per la lingua italiana. Su tale argomento 
noi potremmo scrivere più di un articolo, ma il tempo 
stringe e accenniamo soltanto. Nelle facoltà di lettere, 
nelle Università, agli studenti ed ai professori sembre- 
rebbe di umiliarsi se impiegassero un pó del loro tempo 
gli uni a imparare, gli altri a insegnare la lingua ita- 
liana. Non studiandosi questa nelle Università, è na- 
turale che non si studi neppure nelle scuole secondarie, 
perché i professori escono in generale dalle Università, 
e quando non abbiano essi imparato bene la lingua, 
non possono davvero insegnarla. E poi è inutile con- 
tinuare in ragionamenti ; è chiaro come il sole che 
P italiano si sa poco in Italia ; i pochi che lo sanno 
bene e ben lo scrivono sono autodidatti. Cosi stando 
le cose, dobbiamo salutare con plauso un volume come 
quello del De Amicis, il quale ci richiama allo studio 
e all'amore della nostra lingua ». 

Lectura Dantis. 

A Roma, il giorno 8 gennaio, con una Prolusione di 
Isidoro Del Lungo, si è inaugurata trionfalmente nella sala 
settecentesca del Collegio Nazzareno, in presenza della 
Maestà di Margherita di Savoia, la quinta serie della let- 
tura di Dante. In quest'anno, dal 15 gennaio al 22 aprile, 
saranno letti e dichiarati i Canti da I a XII dei Paradiso 
dai signori Guido Mazzoni, Luigi Pietrobono, Domenico 
Gnoli, Luigi Valli, Principe di Scalea, Sidney Sonnino, 
A. Chiappelli, F. Pastonchi, March, di San Giuliano, 
G. Barzellotti, Paul Sabatier e Giovanni Semeria. 



A Firenze, sotto gli auspici della Società dantesca 
italiana, e per cura della sua Commissione esecutiva, 
continua, col favore costante di un uditorio assai nu- 
meroso, la Lectura Dantis ; nell'ampia sala solenne di 
Or San Michele. Dopo una breve serie di conferenze 
sulle opere minori, la cui rapida illustrazione non sap- 
piamo quanto gioverà e piacerà ai buoni uditori, sarà 
ripresa la lettura dell'Inferno, e saranno dichiarati que- 
st' anno i Canti dal I al V. Ecco il titolo delle con- 
ferenze e il nome dei lettori : 5 gennaio, G. Semeria, 
Vita e tempi di Dante; 12 gen., V. Rossi, // « dolce 
slil novo»; 19 gen., G. Picciòla, La «Fila nova*; 
26 gen., N. Zingarelli, // «Canzoniere»; 5 febbraio, 
F. Flamini, Il « Convivio » ; iófebbr., P. Rajna, Il trat- 
tato « De vulgari Eloquentia » ; 23 febbr. , A. D'Ancona, 
// trattato «De Monarchia» ; 9 marzo, G. Albini, U 
« Egloghe »; 16 mar. , F. No vati, I*e « Epistole»; 23 marzo, 
F. Torraca, I precursori della «Divina Commedia». 

Nell'aprile, inaugurandosi la nuova sede della So- 
cietà dantesca italiana, nel Palazzo dell'Arte della Lana 
da essa acquistato e restaurato, si inizierà, con un di- 
scorso del Vicepresidente Isidoro Del Lungo, la seconda 
serie delle Letture della Cotnmcdia. I lettori saranno, 
pel I dell'Inferno, T. Casini; pel II, I. Della Giovanna; 
pel III, A. Moschetti; pel IV, G. Vandelli; pel V, 
F. Pastonchi. 

Della Commissione esecutiva fiorentina fanno ora 
parte, oltre il Presidente della Società P. Torrigiani, e 
il Tesoriere G. Biagi, i signori A. Bertoldi, A. Bonuc- 
celli, G. O. Corazzini, G. Morelli, E. G. Parodi, F. Ro- 
mani, F. Tocco e E. Rostagno. 



Siamo ben lieti di pubblicare il seguente resoconto, 
comunicatoci dalla contessina Hilda Francesetti di Mal- 
grà, gentile e operosa cassiera della Società per la Let- 
tura di Dante in Roma, di cui è presidente S. M. la 



Regina Margherita : 

Entrata. 

Dono di S. M. la Regina Margherita . . L. 500.00 

Abbonamenti vari » 962.00 

2122 biglietti d'ingresso » 1.698.40 

3690 seggiole » 738.00 

Frutti del capitale (genn. -giugno) ...» 54.80 

L. 3-953-20 

Uscita. 

Pigione della sala, 1904 L. 1. 000.00 

Rimborso di spese di viaggio ai lettori . » 1.400.00 

Paghe al personale » 407.00 

Spese di pubblicità » 390.40 

Spese di stampa » 200.00 

Spese di corrispondenza » 77.30 

Conto del giardiniere » 140.00 

Spese di sgombero e impianto nella nuova 

sala » 923.00 

Acquisto di mobili e tappeti » 187.55 



Quota alla Federazione femminile . . . » 5.00 

L. 4.73°- 2 5 

Totale delle entrate . . L. 3.953.20 
Rimanenza, 1903 ...» 8.607.16 

L. 12.560.36 

Uscite L. 4.730.25 

» 7.830.1 1 fondo di cassa» 



Proprietà letteraria 
Prato di Toscana, Officina tipo-litografica editrice Fratelli Passerini e C. 



G. L. Passerini, direttore-comproprietario — Leo S. Olschki, editore-proprietario-responaabilc. 



FRANCESCO D'ASCESI' 



Intra Tupino e l'acqua che discende 
del colle eletto del beato Ubaldo, 
fertile costa d'alto monte pende 

onde Perugia sente freddo e caldo 
da porta Sole, e diretro le piange 
per grave giogo Nocera con Gualdo. 

Di questa costa, là dove si frange 
più sua rattezza, nacque al mondo un sole 
come fa questo talvolta di Gange. 

Però chi d'esso loco fa parole 
non dica Ascesi che direbbe corto, 
ma Oriente, se proprio dir vuole. 

Francesco nacque al mondo nel 1182. 

Assegnato dal padre, Pietro Bernardone, alla 
mercatura, ebbe i primi ammaestramenti da' reli- 
iosi delle scuole di San Giorgio: e dalla sua 
ladre, madonna Pica, derivò la dolcezza soave e la 
entilezza del cuore, dal suo padre la fermezza e 
l fortezza dell'animo risoluto e sicuro. Anche, 
>rse, dolcezza e ardire insieme trasfuse e tem- 
erò nella indole sua la natura de' luoghi ne' quali 
1 nato: la varia, mite bellezza de* colli, de' poggi, 
elle valli umbre e la ferrigna asprezza della roccia 
uda del gruppo montano del Subasio, fra il To- 
rno e il Chiascio, donde si propende la fertil 
osta sul cui declivio è Ascesi. 

Nella prima giovinezza gli abbondarono gli 
zi e gli agi della vita facile e gioconda; trasse 



4 La benemerita Casa editrice G. C. Sansoni di Fi- 
stile ha pubblicato in questi giorni una seconda edi- 
ione de' Fioretti di San Francesco, procurata dal Di- 
sttore del Giornale dantesco sopra il buon codice 
iccardiano 1670. Siamo lieti pubblicar qui la poetica 
ita di San Francesco che il Pw a a 

uessta nuova stampa, dedicata 1 
a Madre. 




i giorni in sollazzevoli brigate, tra veglie e canti 
e suoni e amorosi convivi. Fu l'arbitro d'ogni 
eleganza e d'ogni giovenile prodezza, e benché 
figliuolo d'un mercatante di pannilani si mescolò, 
gradito e desiderato, fra i grandi e fu tra essi 
de' primi per leggiadria di costumi e virtù caval- 
leresche. 

Ma quando Ascesi si trovò, nel 1202, in con- 
trasto con Perugia, mossa a sostener le ragioni 
di que' nobili contro i popolari, Francesco si ricordò 
d'esser nato di popolo, e si fece difenditore della 
sua città contro i grandi. Preso con altri in ostag- 
gio, durò oltre un anno nella prigionia de' Peru- 
gini, poi, dopo una infermità dolorosa, durante la 
quale ebbe uno strano sogno di armi e di gloria, 
vinto dall'amor delle imprese di guerra, risolse di 
seguitare nella Puglia lontana Gentile, cavaliere 
di Ascesi, che andava a combattere contro Dio- 
poldo, luogotenente di Federigo, per Gualtiero 
di Brienna. Ma novamente ammalatosi a Spoleti, 
nel delirio della febbre un'altra visione gli apparve, 
che disviandolo da ogni fallace desiderio di glo- 
ria mondana, lo accese al verace desiderio della 
spiritual gloria sempiterna. Uno sconosciuto gli 
era apparso nel sonno e gli aveva domandato do- 
v'egli andasse e a che andasse: e quando Fran- 
cesco gli ebbe risposto, l'altro soggiunse: Chi ti 
può più giovare, il Signore o il vassallo? E avendo 
egli detto: Il Signore, lo sconosciuto riprese: 
Perché dunque lasci il Signore per seguitare il 
servo, e non curi il Principe per servire il vas- 
sallo? Domandò allora Francesco : Che debbo adun- 
que fare? E l'altro : Torna, e lo saprai: però che 
male hai interpretato i comandamenti del tuo Si- 
gnore. 
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Ed ecco Francesco di nuovo in Ascesi, pieni 
gli occhi della mirabil visione, col cuore in tu- 
multo, con una tempesta di pensieri diversi nella 
mente, che dolorosamente lo contristavano. Ancóra, 
egli non aveva ben ritrovato sé stesso ; non aveva 
ancóra ritrovata la via che gli segnava il Signore. 
La compagnia degli antichi amici lo turbava ora- 
mai : fuggiva lontano lontano da essi, lontano dal 
rumore della vita. Nel silenzio della campagna 
deserta, in fondo alle valli romite, nel cupo mi- 
stero de' boschi, dentro alle umili chiese lontane, 
tra il pianto e la preghiera egli cercava la via. 
Soltanto dai poveri, dagli umili, dagli abbando- 
nati, dagli oppressi egli non rifuggiva. Dava loro 
denaro, se ne aveva, o il pane della sua mensa, 
o se altro non poteva le vesti che portava addosso. 
La madre sua buona lo lasciava fare, e forse lo 
aiutava in queste limosine segretamente, e lo scu- 
sava presso al padre sdegnato, però ch'ella amava 
molto Francesco sopra tutti gli altri figliuoli suoi. 

Un giorno di Primavera del 1206, nella soli- 
taria chiesuola di San Damiano, mentre fuori di- 
lagava il sole per monti e per valli, e tutta la 
collina d'intorno rideva alla gioia della terra verdeg- 
giante, e al fremito sommesso della selva rispon- 
deva il mormorio lieve delle acque saltellanti di 
balza in balza ai piè del colle frondoso, e le ron- 
dini stridendo fendevan l'aria in ogni verso come 
rapide saette sotto la trasparente purezza del bel 
cielo d'Umbria, Francesco, assorto in Dio, acco- 
glieva le parole del Crocefisso: « Va', e racconcia 
la mia casa abbandonata e disfatta! »; e tutto 
acceso di puro ardore di carità, ingenuo si levava 
al balzo del cuore, e si poneva d'un tratto alla 
impresa, limosinando per le vie, sulle piazze, alle 
case, cercando ovunque pietre e calcina pel ristauro 
della diruta chiesuola. 

Ma non dell'umil sacello di San Damiano, si 
della Chiesa sua grande che l'Apostolo aveva fon- 
data, intendeva il Signore: ed ecco Francesco 
disporsi, a poco a poco, a praticar dirittamente 
il comandamento divino, dedicandosi a ogni opera 
di pietà cristiana, consolando gli afflitti, tonificando 
gli umili, ritraendosi spesso entro una grotta ab- 
bandonata del monte a meditar le vie del Signore. 
Cos( mutato, fu dalla gente reputato folle, susci- 
tando la maraviglia de 1 compagni antichi, il dileggio, 
la commiserazione e il disprezzo del volgo, l'ira 
violenta del padre, che indarno cercò con le mi- 
nacce, con le percosse, pur con la prigionia, di 
tornarlo all'usato costume: Francesco prosegui, 
risoluto e sicuro, sulla verace via, che oramai 
aveva trovato. Non valsero le umili amorose pre- 
ghiere della madre, non le denunzie del padre 



a' Consoli della città e alla Curia vescovile. Egli 
dinanzi al Vescovo, tutto infervorato nell'amore 
dell'umiltà, proclamò solennemente la sua rinunzia 
ad ogni ricchezza, la sua indipendenza da ogni 
altra autorità che non fosse quella di Dio, e spo- 
gliatosi di tutte le vesti celebrò, nel conspetto 
del popolo, le sue mistiche nozze colla Povertà, 
la più soave e la più ricca e la più virtuosa di 
tutte le spose. 

Era il febbraio del 1 209. Stando egli una mat- 
tina nella chiesetta del piano, giù alla Porziuncola, 
ad ascoltare la Messa, il sacerdote lesse quelle 
parole dell'Evangelio di San Matteo dove Gesù 
comanda agli Apostoli : « Andate e predicate di- 
cendo: Il regno dei Cieli è vicino. Sanate gli in- 
fermi, lavate i lebrosi, cacciate i demoni, date 
per niente quel che per niente avete ricevuto. Non 
vogliate possedere né oro, né argento, né pecunia 
nelle vostre cinture, né bisaccia pel viaggio, né 
due vesti, né calzari, né bastone... ». A quelle 
parole Francesco si senti finalmente inebriare tutto 
di vera letizia, e gridando forte: « Questo è quello 
che io tanto lungamente ho cercato dentro al mio 
cuore ! », si disciolse gli inutili calzari, e gittato 
il bastone e le bisacce e quanto aveva con se, si 
contentò d'un sol cappuccio e d'una tunica di 
poveri panni a mo' de* pastori, e d'un umile ca- 
pestro alla cintura. Cosi, tutto finalmente redento 
a nova spiritual vita, Francesco si fece soldato e 
poverello di Cristo. 

L'esempio delle sue opere e l'ingenua sapienza 
della sua parola gli trassero sùbito dietro alcuni 
uomini di buona volontà; frate Bernardo da Quin- 
tavalle, di sottile intelletto* come l'Evangelista; 
frate Egidio, ch'ebbe alcuna somiglianza con san 
Paolo; frate Salvestro, il quale, per fervore di 
spirito, « parlava con Dio come fa l'uno amico 
con l'altro », e frate Pietro Cattano, anima bene 
ardente nel Signore, furono i primi compagni 
poverelli di frate Francesco; venner di poi frate 
Masseo da Malignano, frate Ruffino e il buon 
frate Ginepro, frate Giovanni della Verniaefrate 
Leone, al quale Francesco spose le cose che son 
perfetta letizia, ed altri ed altri assai : sf che in 
brev'ora la schiera sua seguace fu cosf larga e 
piena, ch'egli potè chiedere e ottenere, nel 12 10, 
la verbale approvazione del primo Ordine dal 
papa Innocenzio III, e fondare, non molto dipoi, 
il secondo e quindi il terz'Ordine, il quale Ono- 
rio III approvò nel 1221. 

Anima del secondo Ordine francescano, delle 
Poverelle, per lei detto anche delle Clarisse, fa 
una nobile e vaga fanciulla d'Ascesi, « divoti«iina 
discepola della Croce di Cristo », Clara degli Sdi, 
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>er la perfetta vita veramente chiarissima e fer- 
vida seguitatrice delle dottrine di frate Francesco; 
iella quale racconta la pia leggenda che giacendo 
ma notte inferma gravemente, essendo la solen- 
ìita del Natale, Gesù la fé* portare miracolosa- 
mente dagli Angeli alla chiesa, e stare a tutti 
*\i ufizi per modo, ch'ella potè, con grande con- 
iazione dell'anima, prender la Comunione, e con 
y\i orecchi suoi corporali e mentali udir tutto il 
xinto dei frati e delle suore e il suonar dolce 
iegli organi che vi si fece. 

Raro la pia monacella uscf dal piccolo suo 
ronvento solitario che gli olivi circondavan di pace 
;ul declivio del colle di Ascesi : dal piccolo con- 
cento, dove l'acceso amore di Dio e di frate 
7 rancesco la trassero con le vergini sorelle a rin- 
rhiuder la promettente giovinezza e la beltà fio- 
ente contro i tumulti del secolo feroce e i con- 
inui perigli della vita. Ma a lei spesso andava 
on suoi frati Francesco, quando stava ad Ascesi, 
>er consolarla dell'aspetto suo buono e de' con- 
igli suoi saggi. Una volta, pregato dai frati, egli 
inche consenti a mangiare con lei, però che essa 
riolto lo desiderava: e perché la Vergine fosse 
li ciò più consolata, volle pur ch'ella uscisse, dopo 
a lunga clausura, da San Damiano, a riveder il 
uogo dove fu già fatta sposa al Signore. E rac- 
rontano i Fioretti: « Venendo adunque il df ordi- 
lato a ciò, santa Chiara esce del monastero con 
ina compagna e accompagnata da' compagni di 
;anto Francesco viene a Santa Maria degli Angeli ; 
; salutata divotamente Maria dinanzi al suo altare, 
>ve ella era stata condotta e velata, sf la mena- 
•ono veggendo il luogo, insino a tanto che e' fu 
>ra di desinare. E in questo mezzo fece santo 
Francesco apparecchiare fa mensa in su la piana 
terra, sf come era usato di fare. E fatta l'ora del 
lesinare, si pongono a sedere insieme... umile- 
mente; e per la prima vivanda santo Francesco 
cominciò a parlare di Dio sf soavemente e mara- 
vigliosamente, che discendendo sopra di loro l'ab- 
bondanza della divina grazia, tutti furono in Dio 
rapiti. E stando cosi rapiti, con gli occhi e colle 
mani levati in cielo, gli uomini d'Ascesi e di Bet- 
tona, e quegli della contrada d'intorno, vedevano 
che Santa Maria degli Angeli, e tutto il luogo 
e la selva ch'era allora allato al luogo ardevano 
fortemente, e pareva che fusse uno fuoco grande, 
che occupasse la chiesa, e il luogo, e la selva in- 
sieme; per la qual cosa gli Ascesani con gran 
fretta corsono laggiù, per Upegnere il fuoco, cre- 
dendo fermamente die c me. Ma giu- 
gnendo al luogo e . aOf fere nulla, 
entrarono dentro e tre > con 



santa Clara e con tutta la loro compagnia, rapiti 
in Dio per contemplazione, sedere intorno a quella 
mensa umile. Di che essi certamente compresono, 
che quello era stato fuoco divino e non materiale, 
il quale Iddio aveva fatto apparire miracolosa- 
mente a dimostrare e significare il fuoco del divino 
Amore, del quale ardevano li animi di quelli santi 
frati e sante monache : onde e' si partirono con 
grande consolazione ». 

La pia leggenda di frate Francesco e di suora 
Clara colorisce bene l'ardore risplendente di quegli 
umili spiriti inebbriati di carità. Dov'essi erano 
per dov' essi passavano, un chiaror vivo si span- 
deva intorno, sf che tutte le cose s' illuminavano 
come pel bagliore d'un fuoco grande. E le turbe, 
che s' eran mostrate già verso que' poverelli in- 
fervorati sospette o ostili, che l'avevan fuggiti come 
folli e dileggiati come vili, e perseguitati d'in- 
giurie di fango e di pietre come ribaldi, vinte 
alla fine da tanto lor fascino, traevano oramai 
dietro a Francesco e a' compagni, come già dietro 
a Cristo a agli Apostoli suoi : traevano, come fan 
gli assetati di lunga sete, alla fontana fresca e 
viva della loro conosciuta carità inesauribile. 

E cresceva la gente peverella, tra il consenti- 
mento delle turbe, a dismisura; e l'umile legno 
della croce splendeva nel sole, nuovo segnacolo 
di vittoria e di pace. Al Capitolo generale del- 
l'Ordine, convocato in Ascesi l'anno 121 7, ben 
cinquemila frati Minori convennero, cavalieri strani 
«ch'altra arme non brandivano che un crocefisso, 
ch'altro scudo non volevano che l'oblfo di sé 
stessi nel Signore! ». E que' cinquemila cavalieri 
strani si sparsero presto per le terre d'Italia, fu- 
nestate d'odio e bagnate di sangue, portando 
dovunque, ' tra la sdegnosa protervia e l'avara 
superbia de' grandi e il pianto sommesso e l'av- 
vilimento delle plebi, nel nome di Dio e del suo 
gonfaloniere frate Francesco, la ricchezza insigne 
della loro povertà operosa, la eloquenza della loro 
mansuetudine sincera, la pace della loro carità 
ardente, il consólo della parola cristiana. Né so- 
lamente per le contrade d'Italia: ma si spinsero 
oltre i monti e oltre il mare, per Francia e 
Spagna e Lamagna, a San Giovanni d' Acri, nel- 
l' Egitto, a Gerusalemme, nel Marcocco, dove pel 
martirio di cinque compagni del Frate d'Ascesi 
si tinse di sanguigno il gonfalone di quella santa 
francescana milizia che doveva sventolare glorioso 
ne' secoli, sopra tutta la terra. 

Ritornato, dopo i lunghi viaggi in terre lon- 
tane, al miglior « frutto della italica erba », e in- 
coronata di seconda corona, per l'approvazione 



36 



FRANCESCO D'ASCESI 



regolare di Onorio III nel 1223, la Regola sua, 
la grande missione terrena di frate Francesco pa- 
reva oramai presso che compiuta e perfetta. Che 
altro mai doveva e poteva fare egli, piccola esile 
creatura, consumata dal fuoco del lungo amore 1 e 
dall'esercizio della sua opera assidua, incessante, 
immensa, se non chiedere pel corpo suo travagliato 
e stanco il meritato riposo alla terra, se non implo- 
rare per l'anima sua traboccante di fede e di carità 
la sospirata suprema gloria del cielo? Altro non 
poteva egli fare: ma non volle Iddio che quella 
mirabile esistenza terrena si chiudesse senza un vi- 
sibile e venerabile segno della sua grazia. Cosi, 
come Francesco fu in tutti gli atti della vita con- 
formato a Cristo benedetto, doveva esserlo nella 
morte: e sul roccioso monte dell' Alvernia, fra 
Tevere ed Arno, dopo lunghi digiuni e medita- 
zioni e penitenze, il prodigio sublime doveva av- 
verarsi. 

Francesco aveva pregato: — Signor mio Gesù, 
due grazie io ti priego che mi faccia innanzi ch'io 
muoia ; la prima è che in vita mia io senta nel- 
1' anima e nel corpo, quanto è possibile, di quel 
dolore che tu sostenesti nelT ora della tua acutis- 
sima passione; la seconda si è ch'io senta nel 
cuore mio, quanto è possibile, quello eccessivo 
amore del quale tu eri acceso a sostenere volen- 
tieri tanta passione per noi. — E le due grazie do- 
mandate furono concedute dal Signore misericorde. 
Nell'ora del sacrifizio, mentre era alta la notte, 
e le tenebre avvolgevano tutte le cose, la bruna 
selvatica montagna parea che ardesse di fiamma 
viva, la quale illuminava tutti i monti e le valli 
d'intorno come se il sole fosse sopra la terra: 
onde i pastori che vegghiavano a guardia del 
gregge ne furono sbigottiti, e certi buoni mulat- 
tieri che dovevan andare in Romagna, svegliati 
negli alberghi dal chiarore che entrava per le 
finestre, si levarono e caricarono le bestie cre- 
dendo che il giorno fosse. Ma poi che videro, 
camminando, quella grande illuminazione poco a 
poco cessare, e levare il sole, conobbero il loro 
errore, e si maravigliarono molto. Poveri mulat- 
tieri! essi non sapevano ancóra la grande no- 
vella, la grande novella del prodigio onde fu pieno 
tutto quanto il cielo nell'ora ardente! Il Signore, 
confitto in croce, era disceso un'altra volta sul 
mondo, ma rifulgente di tutta la sua luce e di 
tutta la sua gloria ! Il Signore era apparito, nella 
profonda notte, sopra la solitaria montagna alta 
fra i due fiumi sacri della gente italica; sulla 
montagna che i poverelli per virtù di solo dolore 
avevano santificata, e le tenebre si eran però di- 
leguate, e un' aurora ampia e radiosa era apparita 



a rischiarare d'un tratto tutta la terra; Iddio a- 
veva redimito d'una grande corona di gloria e di 
vittoria frate Francesco d' Ascesi, imprimendo nelle 
sue mani e ne' suoi piedi e nel suo costato il 
sigillo della Passione. 

Ora s( che frate Francesco poteva veramente 
morire ! 

Pure, per altri due anni, dopo la impressione 
delle Stimmate, la vita sua fu ancóra spesa dal 
Poverello in opere di pietà e di carità; ma il 
corpo suo, emaciato e stanco, più non reggeva 
al caldo della interna vampa, del cui lucore pa- 
rea tutto risplendere e trasparire. A San Damiano, 
il silenzioso convento solitario che gli olivi cin- 
gevano d' una corona di pace sul declivio del colle 
di Ascesi, stette Francesco alcun tempo per una 
grave malattia degli occhi: ivi suora Clara lo 
accolse in una sua celluzza di cannicci e lo as- 
sistè amorosa. Stando cosi infermo, Francesco udì 
una voce dal cielo: — Dimmi, Francesco: se tutta 
la terra fosse oro, e tutti i monti e tutti i colli 
e i sassi fossero pietre preziose, e tutti i mari e 
i fiumi e le fontane fossero balsamo; e se tu ri- 
trovassi un tesoro tanto più nobile di queste cose 
quanto l'oro è più nobile della terra e il balsamo 
dell'acqua e le gemme dei monti e dei sassi; e 
invece di questa infermità ti fosse dato quel più 
nobile tesoro, non ne saresti tu bene allegro e 
contento? — Rispose Francesco: — Signore, io 
non son degno di cosf prezioso tesoro. E la voce 
di Dio a lui : — Rallegrati, però che quello è il 
tesoro di vita eterna, il quale io ti riservo e del 
quale io ti investo fino da ora : e questa infer- 
mità è pegno di quel mio tesoro beato. 

Tutto pieno di allegrezza alla divina promessa, 
Francesco balzò su dall' umile covacciolo che suora 
Clara gli aveva preparato, e accomiatandosi dalla 
pia vergine e dalle altre sorelle umilemente e eoo 
sante parole, prese la via di Rieti, dove Ugolino 
d'Ostia, cardinale protettore dell'Ordine, 1'avew 
invitato. A Rieti, migliorato del mal degli occhi 
per le cure de' medici di Onorio III, che s'era 
colà rifugiato per sottrarsi a una sommossa di 
popolo, stette il Poverello alcun tempo : poi, dopo 
altre peregrinazioni, tornato, sempre più indebo- 
lito del corpo, ad Ascesi, vi fu colto da un'ultima 
gravissima infermità che lo condusse al sepolcro. 

Sentendo egli arrivar l'ora estrema, nella quale 
la gloria promessa di San Damiano doveva com- 
piersi, frate Francesco, volendo degnamente ricevere 
la sua corporale sorella Morte, si fece trasportar? * 
alla Porziuncola dove. «uà di madami 

Iacopa de' Setteao 'Ordine, venni 
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ipposta di Roma con due suoi figliuoli e con nu- 
nerosa famiglia, e nella presenza de* frati suoi, 
quali, « come a giuste erede, raccomandò la 
>onna sua più cara e comandò che l' amassero a 
ede », frate Francesco, benedetta la santa città 
li Ascesi di molte benedizioni, mori, nudo sulla 
erra nuda, il 4 ottobre 1226. 

Sulla povera cella di Santa Maria della Por- 
iuncola un gran volo di allodole fu veduto in 
[uello istante librarsi trillando, mentre intorno al 
orpo del Frate, ormai santo, cantate da' frati- 
elli si perdevano tra i singhiozzi, affogate nelle 



lagrime, le ultime strofe delle Laude delle Crea- % 
ture. 

Laudato sii, mio Signore, per suora Acqua, 
la quale è molto utile, e umile, e preziosa, e ca- 
sta. Laudato sii per suora nostra madre Terra, 
la quale ne sostenta e governa.... Laudato sii, mio 
Signore > per suora nostra Morte corporale, dalla 
quale nullo uomo vivente può scampare 

Firenze, nella Primavera del 1905. 

G. L. Passerini. 



I "TRIONFI,, DEL PETRARCA 



Nel fascicolo settimo del VII anno della Rivista 
'Italia l'Appel, proponendosi « di considerare i 
^rionfi del Petrarca da qualche nuovo punto di 
ista », credette cosf di poterli presentare « sotto un 
spetto un po' diverso dal solito ». E diversi risul- 
irono di fatto, ma non quanto l'autore si ripro- 
ìetteva; poiché il «punto di vista» nuovo, seguito 
oti ardore per qualche tempo, fu improvvisamente 
imenticato, e l'altro, che lo sostituì, quantunque 
minato allora allora, pure portava nell'argomento, 
3Ì parecchi anni di vita e con la paternità di- 
3arata, le stesse peculiarità già note di una volta, 
orprese frequenti per la critica accademica, la 
uale si gira e si rigira irrequieta nell'Ambito ri- 
xetto di concetti vieti e d' immutati giudizi, non 
otendo, per il peso delle ali, sollevarsi anche a 
revi altezze, donde vedrebbe almeno più larga- 
ìente e più liberamente. 

La novità vera nella trattazione dell' Appel, 
dta talmente agli occhi e talmente stupisce, che 
on importa fermarcisi troppo per farne sùbito e 
mza fatica il giusto apprezzamento. 

Essa, presa nella sua forma schematica e resa 
m parole dello stesso autore, industremente coor- 
inate, si presenta cosf : « È cosa universalmente 
conosciuta nella moderna storia della letteratura 
tie ogni opera va giudicata alla stregua del suo 
anpo... » Né dell'effetto estetico dell'opera vuoisi 
innato un giudizio a cui serva unicamente di 
ritmo ** Ito die per avventura prevale nel 
torneo* • insieme noi dobbiamo sforzarci 



di giudicare l'opera anche secondo lo spirito de* 
lettore ad essa contemporaneo. Solo cosf sarà pos- 
sibile render giustizia, anche in modo oggettivo, 
all' autore » & . 

E tutta una teorica estetica nuova, sorprendente, 
la cui prima applicazione proprio ai Trionfi del 
Petrarca è toccata, per lor buona fortuna. E dire che 
il critico moderno aveva poco avanti dichiarato di 
non tenere « a scendere, come un Don Chisciotte, 
in campo pel valore estetico dei Trionfi » / * 

Sicché l'estetica non è già una scienza posi- 
tiva, che abbia le sue leggi determinate e porti 
a risultati sicuri; ma si riduce al gusto sogget- 
tivo, del momento, arbitrario. Si conferma, cioè, 
avvalorandolo, il sistema molto comune ai mille 
ipercritici d' arte degl' infiniti gazzettini letterari, 
che si succedono con vertiginosa vicenda ai giorni 
nostri, per cui il giudizio estetico d' un lavoro 
qualsiasi, voluto dare a ogni costo, essendo di 
moda, vien limitato alle stereotipate espressioni : 
bello, incomparabilmente bello ; oppure : brutto, 
bruttissimo. Ma perché? Vattel' a pesca ! De gu- 
stibus... con quel che segue. 

In oltre: un'opera non va più valutata in sé e per 
sé, ma secondo lo spirito del lettore suo contem- 
poraneo. Conseguentemente, per esempio, attorno 
al sonetto dell' Achillini, Sudate o fuochi, c'è da 
incantatisi con lo stesso entusiasmo dei lettori del 



» Op. cit. t pag. 47. 
1 Ivi, pag. 45. 
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tempo, vaghi del mirifico e del mostruoso. Come j 
pure son da applaudire anche oggi gì* incipriati 
e sileziosi eroi greci o romani dei melodrammi 
metastasiani, pel fatto ch'essi, cosf sformati, piac- 
quero alla società lisciata, profumata, cascante 
di mollezza d'allora. Proprio come dovran fare i 
nostri nepoti, forse più progrediti di noi in fatto 
di valutazione artistica, quando si tratterà di giu- 
dicare spassionatamente qualche scrittore nostro 
contemporaneo, il quale s'ostina a coltivare l'arte 
drammatica con un temperamento affatto lirico e 
descrittivo. Essi non avranno a ridir nulla sul 
drammaturgo preso in esame, anzi lo esalteranno 
entusiasti, trovando, nelle cronache del tempo, 
applausi fragorosi per lui di spettatori soprattutto 
lusingati dagli eleganti periodi musicalmente con- 
dotti o abbagliati dal lussuoso apparato scenico. 

E cosf i Trionfi del Petrarca, concordemente 
considerati nella storia della letteratura come il 
« parto meno felice della musa petrarchesca », 
ora, al lume del nuovo principio, trovano un va- 
lore inavvertito prima e singolare nel « successo 
entusiastico che essi riportarono presso i lettori 
nei secoli più vicini » 1 al Poeta. Successo che 
1' Appel non trascura di spiegare e « quanto al 
contento, per l'unione dello scopo morale dell'opera 
con la copia dell'erudizione umanistica» e «quanto 
alla forma, per l'altezza e la solennità delle de- 
scrizioni e del linguaggio, conformi al gusto del 
tempo » 2 . 

Senza dubbio, anche i ciechi, nello scopo mo- 
rale, nella erudizione, sia pure umanistica, nelle 
nude descrizioni, per quanto solenni, e nella sola 
tecnica, quantunque perfetta, vedrebbero tutt' al- 
tro che gli elementi della vera poesia. Di fatto, 
per citarne due soli, il De Sanctis e il Cesareo, 
dotati di ottima vista e coscienti del loro deli- 
cato ufficio di critici d'arte, dissero i Trionfi, per 
quello che contengono, l'uno « un gran concetto 
scientifico, e piuttosto una gran freddura » ; 3 l'al- 
tro, « la poesia d'un asceta senza più tentazioni, 
né brame, né illusioni » 4 . 

Ma il nuovo punto di vista dell' Appel fa os- 
servare diversamente le cose e diversi ne sugge- 
risce i giudizi. E se anche noi, d'un poeta come 
il Petrarca vogliamo a qualunque costo trovar 
tutto bello, dappoiché una buona occasione d'il- 
luderci ci si presenta oggi pei Trionfi, battiamo 



1 Appel, Op. cit. t pag. 67. 
* Ivi. 

8 F. De Sanctis, Saggio critico sul P. t Napoli, 
1892, pag. 291. 

4 G. A. Cesareo, Su le poesie volg. d. P, Rocca 
S. Casciano, 1898, pag. 285. 



le mani. Del resto, è merce d'oltr'Alpe, e questo, 
per molti in Italia, giustifica tutto. 

Sennonché, oramai mettiamo da parte codesta 
novità e dimentichiamocene, come fece il suo 
autore. E veniamo all'altra parte della trattazione, 
che è molto importante e che l' Appel riassunse 
cosi : « Trionfi e Canzoniere non furono concepiti 
dal Petrarca come opere che stessero in una qual- 
che relazione di idee l'una con l'altra. Per forma 
e per co?itenuto esse sono perfettamente indipen- 
denti l'una dall'altra» *. 

Questa è un'opinione non istraordinaria, che 
discuterò più avanti. Soltanto, è un'opinione tutta 
personale ? L'Appel non citò nessuno, forse perché 
troppo preoccupato del suo proposito di presen- 
tare, per suo conto esclusivo, « sotto un aspetto 
un po' diverso dal solito » i Trionfi petrarcheschi. 
Eppure, egli conosceva lo Studio su i Trionfi del 
Petrarca di Giovanni Melodia, edito in Palermo 
nel 1898 e dall'Appel medesimo citato più d'una 
volta nel suo libro, Die Triumphe Francesco Pe- 
trarcas in kritischem Texte herausgegeben *. Eb- 
bene, il Melodia, oppugnando per primo l'idea d'una 
trilogia morale da vedere nelle due parti del Can- 
zoniere e dei Trionfi, che il Cesareo avea messo 
avanti, confortata da dimostrazioni e da prove 
sicure; il Melodia, dico, dopo una serie di acute 
osservazioni e di ragionamenti serrati, or sono sei 

anni avea concluso cosf : « Questo non credo 

che nel concetto del Petrarca i Trionfi si leghino 
intimamente al Cazoniere, esprimano un ordine di 
idee superiori a quelle manifestate in esso, ne 
siano la necessaria continuazione. I Trionfi sono 
un'opera a sé, con cui il poeta sperò di poter 
creare in italiano qualche cosa di più importante 
(maiora) che finora non avesse creato, ma dove, 
in realtà, non fece che ripetere sé stesso » 3 . Non 
sono quasi le stesse parole dell' Appel ? Con que- 
sto, che hanno il merito della precedenza e sono 
più prudenti e più avvedute. 

Di fatto, mentre 1' Appel dichiarò, in modo 
reciso, perfettamente indipendenti financo per con- 
tenuto i « Trionfi » dal « Canzoniere », il Melodia, 
invece, si limitò a sostenere codesta indipendenza 
solo nel concetto del Petrarca e notò esplicitamente 
che nei Trionfi il Poeta « non fece che ripetere 
se stesso ». Vide, cioè, quello che tutti vedono 
e che il solo Appel non ha voluto vedere. Poiché, 
se per contenuto d' un' opera deve intendersi il 
complesso di personaggi, di idee, di sentimenti, 
di fatti, di luoghi, d'intenzioni, esso è interamente 

1 Op. cit. t pag. 67. 

* Halle, 1901, ed. mai. a pag. XJ UI, e passim. 

* Op. cit. % pag. 80. 
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uniforme e costante in tutte le Poesie volgari del 
Petrarca, senza distinzione di sorta; e il solo dubi- 
tarne darebbe motivo a congetture poco benevole. 

Nei Trionfi i personaggi principali sono il 
Poeta e Laura, i quali danno movimento e colorito 
anche al Canzoniere; e dell'uno, nelle due opere, 
non muta l'amore ora fortemente sentito ed esal- 
tato, ora giudicato male e combattuto, e dove pro- 
pizio e inebbriante, dove contrario e doloroso, ma 
sempre dominante, assorbente, inflessibile : né mu- 
tano il sentimentale attaccamento alle cose terrene 
e T ideale aspirazione al cielo, il temporaneo di- 
sprezzo del mondo e delle sue lusinghe e l'invo- 
cazione delirante a Dio e alla sua grazia, e il 
sentimento dell'amicizia, della gloria, della natura, 
e l'orgoglio di sé, dell'arte sua, e le contradizioni 
frequenti e la paura della morte e la melanconia 
della vita. Dell'altra, non variano la bellezza cor- 
porea sovrannatnrale e l'onestà impareggiabile, 
la ritenutezza verso il Poeta e l'ostilità contro 
Amore seguita da un finale trionfo di lei, la sol- 
lecitudine modesta per le sue belle membra, pre- 
sto sepolte, non mai sopraffatta dalla continua 
spirituale tendenza verso i beni divini e la mal 
nascosta vanità appagata di vedersi glorificata 
nei versi del suo amatore anche mentre gode 
della beatitudine celeste, e la muta ammirazione 
per lei in quanti la videro e la soave memoria 
di ki in tutti i luoghi per cui passò e dove si 
posò circonfusa d'incanti. Poi, nelle stesse due 
opere» ricorre la personificazione di Amore e della 
Morte, che suscitano sentimenti vari, idee diverse 
e talvolta contradditorie ; e' è, in principio d'en- 
trambe, lo stesso ricorso di tempo, lo stesso stato 
d'animo, la stessa situazione, gli stessi particolari; 
il luogo d'azione è, sino a un certo punto, uguale, 
svolgendosi il dramma ideale e psicologico ora 
in Valchiusa ora in cielo. E non manca, in- 
fine, lo scopo morale unico e ben determinato, 
che l'Appel medesimo rilevò quando, a proposito 
dei Trionfi, ebbe a dire : « fino al secolo XIV 
la meta principale, se non esclusiva, di ogni serio 
ragioqpmento, l'argomento principale di quasi ogni 
creazione letteraria fu quello di guidare 1' uomo 
alla perfezione morale e di ricondurre 1' anima a 
Dio. Perfino la poesia erotica, dettata sul dolce 
stil nuovo, dovette piegarsi a questo scopo ; e 
quando il Petrarca raccolse in un corpo unico le 
sparse poesie di occasione che raccontano i suoi 
casi d'amore, il ciclo che ne risultò dovette, come 
si comprende, rientrare in quell'ordine d'idee » \ 
Soltanto, r illustre critico se ne dimenticò più tardi 
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per sostenere che « ben lungi dall' accennare ad 
una unità intima del Canzoniere, e, più ancóra, 
di questo e dei Trionfi insieme, il latino Rerum 
vulgarium fragmenta, come l'italiano rime sparse, 
accenna piuttosto ad una mancanza di correla- 
zione fra le singole parti » ; per affermare che 
la morale unica possibile a ricavarsi dalle Poesie 
volgari, lette l'una dietro l'altra, e che « la storia 
d'un uomo » facile a vedersi rappresentata in esse, 
non denotano lo svolgimento d' un piano presta- 
bilito dal Petrarca, ma solo.... una conseguenza 
portata naturalmente dall' argomento,.... 1' espres- 
sione spontanea del modo generale di vedere del 
poeta » 1 ; per osservare che la presenza di rime 
estranee a Laura nel Canzoniere porta alla quasi 
impossibilità di riconoscervi « un principio psico- 
logico, estetico e morale » ; per concludere che 
« la distribuzione del Canzoniere è stata fatta dal 
punto di vista cronologico, e che questo punto 
di vista ha potuto qua e là accordarsi con qual- 
che altra considerazione d'ordine artistico » 1 . 

Non rilevo né conto le contraddizioni molto 
evidenti in tutto codesto. Noto solamente la per- 
tinacia del tradurre il latino Rerum vulgarium 
fragmenta nell'italiano rime sparse, come già prima 
avea fatto anche il Melodia dicendo di « credere 
che quel titolo egli (il Petrarca) abbia dato solo 
in considerazione di queste tre idee, che esse fos- 
sero brevi, sparse o staccate l' una dall'altra, e di 
poco pregio, quali appunto vogliono essere i fram- 
menti »; e aggiungendo : « Non mai egli fa intra- 
veder l' idea che avesse dato quel titolo, quasi le 
rime fossero parti di un tutto organico da com- 
piersi quando che fosse. Perche' nel codice Vati- 
cano 3 J 95» dove è compiuta, la raccolta avrebbe 
serbato quel titolo ? » 3 . 

Ma sino a quando il Poeta giudicò rime sparse 
le sue composizioni in volgare, riferendosi a parte 
di esse, le segnalò al Barbato come exiguam sparsi... 
partem carminis ; alludendo a tutte, le disse al Boc- 
caccio sparsa illa et àrevia invenilia atque vulga- 
ria ; cioè, usò parole latine corrispondenti piena- 
mente all'espressione italiana, rime sparse, adottata 
nel sonetto Voi ch'ascoltate. E perché poi avrebbe 
intitolato la raccolta definitiva : Rerum vulgarim 
fragmenta t 

Questa raccolta fu cominciata verso il 1368, 
mentre al Boccaccio l'autore ne aveva manifestato 
il proposito due anni prima, nel 1366 4 . E non sug- 



* Ivi, pag. 57. 

* Op. cit., pag. 58. 

8 Op. cit., pagg. 76-7. 

4 Vedi anche Le Rime di P.P., a. cura di G. Salvo- 
Cozzo. Firenze, 1904, pag. VI. 
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gerisce proprio nulla il fatto che le stesse rime, nel- | 
T intervallo di pochi anni, vengano qualificate dal 
loro autore in due modi assai diversi, apparendo 
brevi componimenti sparsi sino a tanto che il volgo 
le dismembra e le dilania, e assumendo, invece, 
l'aspetto di frammenti, quando ricevono un certo 
e determinato ordine in una trascrizione accurata 
e gelosa ? Qualcuno potrà obiettarmi che è molto 
significativo quel trovare le parole rime sparse nel 
sonetto Voi ch'ascoltate, il quale è posto là, come 
proemio di tutte le altre rime. Ma, domando io, 
a chi si rivolse ivi il Poeta, a quelli che avreb- 
bero letto in avvenire i suoi versi ordinatamente 
trascritti, o a quanti già li conoscevano cosi, alla 
spicciolata e senz'ordine ? Basta una spregiudicata 
lettura dell' intero sonetto per essere esatti nella 
risposta. Ebbene, le parole del Poeta furono ri- 
volte ai contemporanei e in ispecie a coloro che, 
intendendo amore, potevano avere un senso di 
pietà per lui. Altrimenti non si spiegherebbe quello 
sconforto di chi, mentre spera, trova vana la pro- 
pria speranza e che è cosf bene reso dal muta- 
mento repentino di pensiero e di sentimento, si- 
gnificato in tutta la sirima e segnato bruscamente 
da quel ma, messo a capo della prima volta : 

Ma ben veggio or si come al popol tutto 
favola fui gran tempo. 

E che valore avrebbe codesto grido dell'anima 
vergognosa, se dovesse intendersi espresso mentre 
la mente del Poeta era rivolta a quelli, che avreb- 
bero detta antica l'età sua ? 

Sicché, non sarebbe male attenerci, in propo- 
sito, a quanto ne pensò il Cesareo, il quale pare 
sapesse che si diceva, osservando: « fragmenta; di 
che, frammenti ? frammento è la parte d'un'opera, 
è il pezzo staccato d'un lavoro concepito, se non 
eseguito, pieno e perfetto »; e concludendo : « Ma- 
nifestamente quel titolo di fragmenta si riferisce 
a un pensiero nascosto del Poeta » 4 . Conclusione 
che preventivamente rispondeva alla posteriore do- 
manda del Melodia, già riferita: « Perché nel co- 
dice Vaticano 3195, dove è compiuta, la raccolta 
avrebbe serbato quel titolo ? » Soltanto, né la rac- 
colta è compiuta, avanzando nel codice citato fogli 
bianchi dopo la prima e la seconda parte, né il 
titolo fu da essa serbato, essendo stato ad essa 
apposto la prima volta. Ma queste sono inezie. 
L' importante è che il Petrarca chiamò fragmenta 
le sue rime raccolte nel Vaticano 3195, non ostante 
che esse, pur sottoposte all'analisi minuta del Ce- 
sareo, diano modo di rilevare quell'evoluzione 
psichica che vi si svolge. 

1 Op. cit. t pag. 241 



E allora? Protesti quanto vorrà l'illustre Ap- 
pel, ma tutto concorre a far ravvicinare al Can- 
zoniere i Trionfi, come autorizza lo stesso Petrarca, 
il quale esplicitamente non disse nulla sul riguardo, 
ma implicitamente disse molto per coloro che l'avreb- 
bero saputo intendere. O che disse l'Alighieri delle 
relazioni della sua Vita nuova con la Commedia f 
Ma chi si rispetta e vuol possedere pieno il con- 
cetto morale del Poeta, può oggi non coglierle, 
o metterle in forse, solo perché molti critici non 
le notarono prima o non le valutarono in ma- 
niera esatta e completa? 

Il Melodia fece una questione di tempo, e tra 
le due opere volgari del Petrarca escluse ogni 
relazione immediata ed evolutiva anche pel fatto 
che entrambe furono in gran parte. cominciate e 
condotte innanzi, quasi contemporaneamente, dopo 
il 1350 \ Ma questo non lega per nulla le mani, 
se si consideri che sin da quel tempo il Poeta 
avea già pensato ad un ordinamento delle sue 
rime, anzi, ne aveva oramai composto il sonetto- 
proemio un anno, e più, prima, nel 1348-49. Al- 
lora, o m' inganno, egli dovette concepire tutta, 
nelle sue linee principali, l'opera sua, e, senz'altro, 
dar mano ai Trionfi, i quali avrebbero continuato 
e conchiuso quella, non ancóra determinatamente e 
realmente cominciata, e solamente attuata per metà, 
è vero, ma certo appieno intraveduta nelle rime già 
scritte e divulgate. E che sin d'allora ai Trionfi 
fosse assegnato l'ufficio, a cui erano destinati, lo 
provano il tono nuovo e il nuovo colorito, che vi 
assume la stessa materia delle rime ancóra sparse. 

Non errò il Melodia osservando circa il Petrarca, 
che « in realtà, le sue opere poetiche hanno comuni 
le idee e i sentimenti fondamentali, talché, in certo 
modo, i Trionfi sono tutti nel Canzoniere, e questo 
in quelli ». Ma mostrò di non aver voluto veder 
chiaro quando al Cesareo, per cui la prima parte 
delle Rime volgari rappresenterebbe « il tumulto 
delle passioni, la seconda il graduale ritorno a 
pensieri di virtù e di religione davanti il solenne 
spettacolo della morte, e la terza il conseguimento 
della luce di Dio », obiettò : « Ma il tumulto delle 
passioni non è rappresentato dal Trionfo dell'Amore? 
il graduale ritorno a pensieri di virtù e di religione 
davanti il solenne spettacolo della morte non è 
rappresentato dalla successione degli ultimi quat- 
tro Trionfi f il conseguimento della luce di Dio 
non è rappresentato anche nella seconda parte del 
Canzoniere f » 2 . 



1 Op. cit., pagg. 78-9. 
* Op. cit., pag. 79. 
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E cosi, non ha poi troppo esagerato l'Appel 
asserendo che « il contenuto dei Trionfi comincia 
e finisce là dove comincia e finisce il Canzoniere »; 
ma non si sa perché abbia concluso di non es- 
sere « il caso di parlare dei Trionfi, come di 
uno svolgimento ulteriore delle idee espresse nel 
Canzoniere » \ 

Chi guardi bene, dal Canzoniere ai Trionfi lo 
stesso contenuto rispecchia assai chiaramente il suo 
passaggio dal campo dell'azione a quello del giù. 
dizio, dal mondo dei sentimenti a quello dell'idea. 
C'è manifesta l'evoluzione psicologica di chi, a un 
certo punto, si strappi alla vita tumultuosa, in 
cui ha sfruttato le sue migliori energie, e dalla 
ròcca serena del suo ravvedimento guardi a quella 
vita medesima con la sottigliezza del ragionatore 
e con lo scrupolo del giudice, per cavarne am- 
maestramenti e consiglio. È lo stesso mondo, sotto 
due apparenze diverse: l'una dell'azione, l'altra 
della contemplazione; quella del tumulto, questa 
della pace; la prima delle immagini, la seconda 
de' giudizi e de' concetti. 

Il Trionfo d'Amore incomincia coi versi: 

Nel tempo che rinova i miei sospiri 
per la dolce memoria di quel giorno 
che fu principio a si lunghi martiri... 

Amor gli sdegni e il pianto e la stagione 
ricondotto m'aveano al chiuso loco 
ov'ogni fascio il cor lasso ripone. 

Ivi fra l'erbe, già dal pianger fioco, 
vinto dal sonno, vidi una gran luce, 
e dentro assai dolor con breve gioco. 

Qui la relazione e la continuità tra il Canzoniere 
e i Trionfi sono date dal fatto che gli uni pren- 
dono le mosse dalle medesime peculiarità dell'al- 
tro : l'amore, gli sdegni, il pianto, la stagione ; il 
passaggio, poi, dall' uno agli altri è segnato dallo 
stato di sonno, in cui entra iì Poeta. Sicché, i 
Trionfi in tanto han luogo, in quanto c'è il Can- 
zoniere, che li promuove ; e a priori si sa che da 
questo a quelli si passa dalla realtà al sogno, e, 
quindi, si capisce preventivamente che della vita 
reale può anche a chi sogna ricorrere tutto un in- 
sieme di fatti già noti. Soltanto, è da vedere come 
codesti fatti ricompaiano e se riflettano un uguale 
e permanente o nuovo e successivo momento del- 
l'anima sognante. 

Nel c. II del Trionfo d'Amore il Poeta parla 
del suo innamoramento per Laura. Egli ne è in- 
consapevole e uno spirito amico ne lo preavvisa. 
Laura è presentata come una giovinetta.... Pura 
assai più che candida colomba, perfettamente nuova 



* 4 ptf. 60. 



al Poeta. Questo sarebbe un forte punto d'ap- 
poggio, p. es., per l'Appel; e chi sa se non abbia 
influito veramente a trarlo in inganno ! Come mai, 
si pensa sùbito, creder che i Trionfi segnino un 
momento posteriore a quello del Canzoniere, quando 
in essi l'azione incomincia nella piena inconsape- 
volezza del Poeta e come tutta una novità per 
lui? Ma i Voi. 118-90, che seguono, non mettono, 
immediatamente dopo, sull'avviso ? 

Essi riproducono tutta la vita amorosa del 
Poeta, piena di speranze e di dubbt, di disinganni 
e di dolori, e, col tempo, edotta di tutte le arti, 
le lusinghe, le tribolazioni di Amore. Ebbene, 
l'artifizio poetico dell'autore è chiaro. Egli in so- 
gno ha l' illusione di essere prima estraneo al 
mondo degli amanti già trapassati e, perché sù- 
bito appaia uno dell' infinita schiera, ricorre alla 
predizione e quindi al fatto compiuto, per farsi 
dire là dallo spirito amico, con un certo riso 
amaro : 

Ornai ti lece 

per te stesso parlar con chi ti piace; 
ché tutti siam macchiati d'una pece. 

Ma, narrando il suo sogno, ricostruisce tutto il suo 
passato veramente vissuto e ne espone le espe- 
rienze avute e i conseguiti ammaestramenti. E il 
passaggio dallo stato di sogno e di visione a quello 
di veglia e di riflessione è segnato da un muta- 
mento improvviso di tempo nei verbi, essendo 
usato il perfetto per l' uno, il presente per l'altro. 

Tutto quanto è significato nel Trionfo della 
Pudicizia'^, a tratti, accennato nel Canzoniere, ma 
assai confusamente e nella quasi incoscienza del 
Poeta. Invece, è là che il Poeta stesso dichiara 
ora di veder bene nei casi suoi e di spiegarseli 
appieno, con una intuizione rapida e con un ma- 
turo giudizio, che riportano ad un'età di lui più 
evoluta. Come egli al vedere 

ad un giogo ed in un tempo... 

domita l'alterezza degli Dei 

e dagli uomini.... al mondo divi, 

ne trae profitto in consolar i suoi casi e dolor ; 
cosi ora intende luminosamente che se la sua ne- 
mica Amor non strinse 

Non è ancor giusta assai cagion di duolo, 

perché egli vede Amore in abito tale che ne 
piange, 

Si tolte gli eran l'ali e '1 gire a volo! 

Laura muore, e nel Canzoniere c'è l'espres- 
sione del dolore che quella morte cagiona al Poeta, 
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e i sospiri, i sogni, i dubbi di quest' ultimo : la 
sua donna l'amò mai ? che è morte, se essa fu nel 
bel corpo di lei ? l'anima santa ha rimembranza e 
pietà di lui nelle beate sedi ? perché ritarda a ri- 
chiamarlo accanto a lei ? Egli subisce tutto code- 
sto complesso di pensieri e di sentimenti e ne 
crea il dramma in sé. Ma nel Trionfo della Morte 
tutto trova la sua spiegazione, su tutto è fatta la 
luce. Ivi, sognando, il Poeta apprende che Morte 
sciolse di vita Laura svellendo di quella bionda 
testa.... con la sua mano un aureo crine e che 

Cosi del mondo il più bel fiore scelse; 
non già per odio, ma per dimostrarsi 
più chiaramente ne le cose eccelse; 

ed egli, che avea solo da lontano saputo della 
dipartita di lei e non l'aveva veduta spegnersi, ora 
nota che se ne andò come fiamma.... che per sé 
medesma si consume, che posava come persona 
stanca e tutta bianca come neve, che il morire era 

Quasi un dolce dormir ne' suoi begli occhi 

e che 

Morte bella parea nel suo bel viso. 

Ivi il Poeta apprende direttamente da Laura 
che ella è viva e ch'egli invece è morto e che 
lo sarà sempre finché giunga per levarlo di terra 
l'ultim'ora; che 

La morte è fin d' una prigion oscura 
agli animi gentili; agli altri è noia 
eh' ànno posto nel fango ogni lor cura ; 

che 1' affanno, il quale va inanzi al morir è piut- 
tosto per la téma de l'eterno danno; che mai da 
lui diviso fu il cuore di lei, ma che temprò la 
fiamma per salvare entrambi ed usò mille in- 
gegni e mille arti per indicare a lui il vero cam- 
mino della virtù; che a lei piacque e piace il 
bel nome acquistato lunge e presso col poetare di 
lui; che pur troppo egli starà ancóra in terra 
senza lei gran tempo. 

Nel Canzoniere, qua e là, e' è il proposito di 
eternare Laura col canto e un pensiero presago 
quasi quasi gioisce dello scopo raggiunto. Ma nel 
Trionfo della fama c'è la sensazione immediata 
della gloria della donna sua per il Poeta, che la 
vede allegra Girsene... fra belle alme lucenti, ce- 
lebri nelle armi e nelle lettere. 

E la caducità delle cose mondane accennata 
di quando in quando nel Canzoniere, trova le sue 
ragioni e le sue riprove e il suo pieno sviluppo 
nel Trionfo del Tempo, dove il Poeta vede va- 
neggiar financo 

Quanti fùr chiari tra Penèo ed Ebro 
che son venuti o verran tosto meno ! 
quanti 'n sul Xanto e quanti in vai di Tebrol, 



e passar triunfi e pompe, signorie e regni, e dis- 
solversi senza posa eloquenze e ingegni; onde 
i tutto, financo i nomi e il mondo, egli ha per 
nulla. 

E il sospiro a Dio, che nel Canzoniere si spri- 
giona a tratti dall' anima contrita del Poeta, si 
diffonde e spazia e si leva altissimo nel Trionfo 
della Eternità, ove il Poeta, mentre sbigottito per- 
ché non vede sotto il del cosa stabile e ferma, si 
domanda: In che ti fidi f, può oramai rispondere 
a sé stesso: 

Nel Signor, che mai fallito 

non ha promessa a chi si fida in lui; 

e sente quel che è e quel che fu, e si duole d'aver 
indugiato al suo vero fine e si consola nella spe- 
ranza della divina grazia; ove sulle rovine del 
vecchio mondo egli ne vede sorgere uno nuovo 
immobile ed eterno, in cui 

Quel che l'anima nostra preme e 'ngombra, 
Dianzi, Adesso, Jer, Deman, Molino e Sera 
tutti in un punto passeran com* ombra. 

Non avrà loco Fu, Sarà, ned Era; 
ma E solo, in presente, e Ora e Oggi, 
e sola Eternità raccolta e 'ntera; 

ove tra le anime buone vedrà la sua Laura e 
forse sarà egli segnato a dito come 

... chi pianse sempre, e nel suo pianto 
sovra '1 riso d'ogni altro fu beato, 

onde quella di che ancor egli canta piangendo 

Avrà gran meraviglia di sé stessa, 
vedendosi fra tutte dare '1 vanto. 

Insomma, che volle darci il Petrarca nei suoi 
Trionfi, oltre a quanto aveva espresso nel Can- 
zoniere f Quello che oggi ci darebbe un roman- 
ziere, che volesse reppresentare tre momenti di- 
versi della sua vita; quello che poteva e doveva 
dare uno scrittore del Trecento quale fu il Petrarca, 
umanista e mistico, poeta e moralista a un tempo 
stesso. 

Oggi uno scrittore potrebbe rappresentarci, o 
in verso o in prosa, tutto un processo psicologico, 
l'evoluzione seguita nell'anima sua al caldo soffio 
d' una passione potente e, insieme, al chiaro lume 
d' un' idea fissa. E stabilire tre momenti graduali 
nella sua rappresentazione e tutta riannodarla alla 
sua donna amata e a sé, i soli personaggi reali di 
tutto un mondo di emozioni e di concetti diversi. 

Nel primo momento rappresenterà sé, trasci- 
nato dalla passione amorosa, la quale caponi altre 
passioni, leghi alla terra, ai beni mondani, a tutto 
ciò che dà l'oblfo e culla in un assopimento oom- 
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pleto della ragione. E qui la vita avrà un aspetto 
tumultuoso; uomini e cose appariranno travolti 
nel gorgo degli affetti infiniti, talvota opposti, sem- 
pre assorbenti; avranno il loro posto l'amicizia, 
la carità di patria, il sentimento della glòria, l'en- 
tusiasmo della natura, il culto dell'arte ; tutto avrà 
ora un tono ora un altro, secondo il governo 
d'Amore e il diportamento della donna, non co- 
stanti mai; e per tutto brillerà la gioia dell'anima 
amante appagata nei suoi sospiri, o gemerà il suo 
dolore che sgorga bagnato di lagrime, da un inat- 
teso disinganno o da disdegni continui o da dubbi 
mordaci. 

Il secondo momento sarà determinato dalla 
morte della donna amata e rispecchierà il nuovo 
stato dell'anima dell'autore, chiusa nelle memorie 
del passato, funestata dalle pene presenti, afflitta 
dalle incertezze del domani. Il mondo presenterà 
dovunque e ognora il triste spettacolo della morte, 
la vita apparirà velata di mestizia, la terra non 
avrà più le sue attrattive rosee d' una volta. 
Nuove idee e nuovi sentimenti rifletteranno lotte 
intime, vaghe intuizioni, propositi fugaci. Il pen- 
siero inquieto tenderà a sollevarsi di fra le tenebre 
opprimenti e cercherà al di là della terra un rag- 
gio di luce. E un profumo di cielo verrà a susci- 
tare un palpito indistinto nel cuore angosciato ; e 
la visione d'una beatitudine sovrumana assopirà, 
vagamente, ogni cura terrena, intanto che l' im- 
magine della donna perduta e la gloria delle sue 
virtù indimenticabili conforteranno a un cammino 
meno aspro, a una meta luminosa. Sarà quello che 
accade a un naufrago, il quale si dibatta in mezzo 
alle onde, ora sollevatisi a monte ora precipitanti 
a valle, mentre il suo occhio bramoso scorge a 
tratti, fra densi vapori, il faro lontan o promettente 
la riva e la salvezza. 

Il predominio oramai pieno e saldo delle fa- 
coltà intellettive su quelle affettive informerà il 
terzo momento, in cui il mondo delle idee si so- 
stituirà al mondo dei sentimenti ; in cui la ragione 
con le sue astrattezze prenderà il posto del cuore 
e dei suoi palpiti. La vita assumerà nuovi aspetti, 
campata, oltre la terra, nei regni dell' ideale, e di 
là la nuda realtà del passato, nelle sue cause e 
nei suoi effetti, sarà riguardato oggettivamente e 
analizzata e giudicata e forse commiserata, mentre 
da tutto il complesso deUe caducità umane, come 
una nuova forma di bellezza plastica derivata dalle 
bianche spume d'un man agitato, verrà fuori la 
vinone dW avveri* lovrannatu- 
rale, in cui l'amn i, eterna. 



E al raggiungimento delle sublimi altezze vagheg- 
giate darà ali sempre l'amore, non però terreno, 
sensuale, ma alto, religioso, ideale, verso la donna 
non più apprezzata per le sue forme sensibili ma 
per i suoi pregi spirituali, ond'ella rispecchierà in 
sé la luce, la gloria del nuovo mondo immaginato, 
sognato e quasi raggiunto. 

Or bene, si consideri codesto schema abboz- 
zato nell'anima del Petrarca, il quale non poteva, 
svolgendolo, dimenticare sé stesso, il suo tempe- 
ramento e la sua educazione intellettuale, il suo 
ambiente e le sue contraddizioni, il suo attacca- 
mento alla terra e la sua aspirazione al cielo, il 
suo entusiasmo per la natura, per ogni bellezza 
sensibile e la sua tendenza al moralizzare, a ri- 
volgere ogni idea a Dio, e si avrà la trilogia 
veduta pienamente e genialmente rivelata dal Ce- 
sareo nelle due parti del Canzoniere e nei Trionfi. 

Dante non diede se non tre momenti del suo 
processo morale con le due parti della Vita nova, 
distinte dalla morte di Beatrice e dall' innamora- 
mento per la Donna gentile, e con la Commedia. 

Il Petrarca, il quale non cessò di essere un 
moralizzatore del Medioevo, per quanto già fosse 
il primo umanista, e che conobbe le opere dei 
suo predecessori, compresa quella di Dante, fu 
portato anche lui a vedere nella storia dell'anima 
sua, la storia dell'anima umana in genere. E la 
rese con mezzi diversi da quelli degli altri, specie 
di Dante stesso, ma con criterio e con fine uguale. 
Il che avvertf il Cesareo, benché niuno prima di 
lui, fra quanti studiaron le rime del nostro gran 
lirico, l'avesse avvertito. Né ciò poteva licenziare 
l'egregio professor Appel a concludere, placida- 
mente, che « quella tal trilogia non esiste dunque 
che nella fantasia del Cesareo » ? 1 Pochi concor- 
deranno con lui, anche fuori d' Italia : i critici spre- 
giudicati ed acuti plaudiranno alla bella ricostru- 
zione dell'illustre italiano, come già fece il Gròber 2 , 
il quale non vide certo la questione con mente di 
un sognatore, ma con criterio di filologo maturo 
ed insigne. 

Palermo, 1905. 

Liborio Azzolina. 



1 Op. cit., pag. 60. 

* Vedi: Von Petrarca 's Laura in Miscellanea di 
Studi critici ed. in onore di A. Graf. Bergamo, 1903, 
pagg. 75-6 : « Nicht besser als durch Cesareo 's Worte 
làsst sich der Sinn der Poesie volgari Petrarca 's dahin 
bestimmen », etc. 
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Presso a raggiungere il settantesim' anno del- 
l' operosa sua vita, il rev. dott. Edoardo Moore 
« decano degli studi danteschi in Inghilterra », e 
quivi, da circa un ventennio, lettore di Dante 
prima nel Collegio universitario di Londra, ora 
neir Università di Oxford, presso ai suoi settan- 
tanni il professore d' Oxford ha dato fuori la terza 
edizione di quel volume che, nella storia della 
fortuna di Dante, primo raccolse insieme le opere 
del nostro Poeta *. Quando un decennio or fa, il 
1894, uscf ad Oxford la prima edizione in « dop- 
pio formato e triplice aspetto », il Rajna affer- 
mava: « Mai gli scritti del massimo nostro au- 
tore furono raccolti insieme in modo più comodo 
edelegante »*; nell'edizione del 1897 e nell'attuale, 
serbatasi la nitidezza ammirabile dei caratteri, scom- 
parve col duplice formato quella sottigliezza ve- 
lina della carta che rendeva tascabile il volume, 
il quale perciò assunse un aspetto più serio e 
meglio conveniente all'importanza del contenuto 
— che passiamo, nelle sue varietà progressive, ad 
esaminare. 

Si tratta di un'opera che, nell'una o nell'altra 
delle due prime edizioni, ogni cultore degli studi 
danteschi deve ornai essersi procurata : perciò ap- 
punto, tre soli anni d' intervallo corsero fra la 
prima e la seconda. Quindi è che l'illustre edi- 
tore letterario, accennando alla seconda, scrive 



1 Tutte le opere di Dante Alighieri, nuovamente 
rivedute nel testo dal Dr. E. Moore; con Indice dei 
nomi propri e delle cose notabili compilato dal Dr. Pa- 
get Toynbee. Terza edizione più estesamente riveduta. 
Oxford, nella Stamperia dell'Università, M.DCCCC.IV. 

* // trattato « De vulvari Eloquentia » per cura 
di Pio Rajna (Società Dantesca italiana. Opere minori 
di D. A. - Edizione critica). Firenze, Le Monnier, 1896; 
pag. evi. 



ora: «Nell'anno 1897, essendo richiesta una ri- 
stampa, si colse l'occasione opportuna per cor- 
reggere diversi errori di stampa e di punteggia- 
tura, senza però procedere ad una ulteriore revisione 
del testo». I sett'anni che corsero dalla seconda 
alla recentissima furono messi ottimamente a pro- 
fittò, cosicché non ci sembra inopportuno di qui 
riferirne alquanto diffusamente. 

L'editore stesso riconosce ora che «da quando 
questo libro comparve per la prima volta nel 1894 
sono molto aumentati i mezzi di cui si può ap- 
profittare per una nuova e più largamente estesa 
revisione del testo, specialmente nel caso di al- 
cune delle opere in prosa » ; e continua : « Que- 
sto caso si verifica notevolmente rispetto al libro 
De vulgari Eloquentia », per il quale, infatti, s'è 
qui seguito, a principiare dal titolo (nelle due prime 
edizioni : De vulgari Eloquio), « 1' eccellente edi- 
zione critica del prof. Pio Rajna 3 , che potrebbe 
considerarsi tale da rendere quasi superflua l'opera 
di altri editori. « Di questo pregevolissimo lavoro 
si è fatto uso larghissimo », seguendolo « quasi 
interamente per V ortografia delle numerose cita- 
zioni italiane dialettali e provenzali ». È noto 
che nella prima edizione s'era adottato « il testo 
del Fraticelli », corretto « con 1' aiuto del codice 
di Grenoble» di sulla nota riproduzione fototi- 
pica; tale correzione, tuttavia, erasi limitata a va- 
rietà, che, se non sono più ampie di quanto il 
proemio potesse lasciar supporre, sfuggono in parte 
perché non si sa, né importa guari sapere, quale 
edizione fraticelliana del Barbèra si fosse allora 
seguita. « E fu ritoccata altresf 1' ortografìa » 



8 Op. cit. Nel 1897 usci, presso i successori Le 
Monnier stessi, l'edizione minore, cui più oltre nuova- 
mente accenneremo. 
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; il Rajna \ « troppo poco, per verità, ma 
)lmente ». 

questa terza edizione, adunque, l'« uso lar- 
mo » dell' opera critica venutaci dal Rajna 
che una ristampa della recente nostra Con- 
iza dantesca 2 non avrebbe più ragione di 
rsi dal volume del Moore per ricorrere al 

testo fiorentino : tanto meno in quanto Tedi- 
maggiore (1896) del De vulgati Eloquentia 

Società dantesca non può ritenersi diffusa 
la minore (Le Monnier, 1897) e quest' ul- 
par fatta a bello studio per non prestarsi 

alle esigenze di tal genere di lavori. Mol- 

e quasi sempre sostanziali, in ogni modo, 
unenti dovuti arrecare alla prima edizione 
òrd, specialmente nei capitoli 6°, 7 0 , 9 0 , 1 2 0 

del primo libro, e nel 4 0 , 7 0 , io 0 e 13 0 del 
lo : né par possibile che la stereotipia si 
sse a tante modificazioni senz'ali' occhio tra- 
2 senz' alterare in verun modo V anteriore 
one e numerazione lineare. Certamente, ta- 
1 nuova lezione, specie quando, anche sen- 
e congetturale, richiedeva troppo lavoro di 
imento, fu sostituita da puntini, (II, i°, 28) 
asterischi (ivi, n°, 30-32), oppure chiusa 



Op. ci/., loc. cit. 

Vocabolario - Concordanza delle opere latine e ita- 
V D. A. (voi. Ili dell' Enciclopedia dantesca di 
Scartazzini). Milano, Hoepli, 1905. — Il lavoro 
mi si consenta affermarlo — s'accosta alla per- 
: per l'esattezza (se ne levi la terz' ultima cifra, 
67, non essendo quivi congiunzione di vero), que- 
oro mi procurò già dalla squisita cortesia degli 
toscani, con le lodi, qualche suggerimento « per 
;tampa ». Il mio Barbi amerebbe vedere « i versi e 
insieme con le citazioni, e delle parole che tor- 
pesso, gli usi meno comuni »; l'amico Vandelli 
ve dover « rimpiangere » ch'io abbia « voluto 
saito?) limitarmi all'indicazione numerica dei 
anziché riportare i passi testualmente ». Il di- 
e di non aver potuto nulla di ciò, perché non 
nzitutto quali proporzioni avrebbe assunto il vo- 
ti dispiacere lo provai vivo le mille volte io di- 
a que' luoghi per varie ragioni mirabili delle 
che dovevano pur essi trovar l' indice d'una sola 
:omune anche a' più insignificanti altri ; penso 
ittora che verun altro modo s'offra se non quello 
inguere i primi con la cifra corsiva o col gras- 
a seconda che si tratti d'una sentenza o d'un 
biografico. Per un esempio, fortuna,/»/. 15», 
; Conv. I, 3 0 , 32; IV, ii°, 85. Disposto, in ogni 
a tener il maggior conto dei consigli che già 
nero e degli altri che, oso sperare, mi verranno, 
da prima essenziale il procedere allo spoglio 
più oltre ancóra sia possibile, o, almeno, a quello 
ori men frequenti, come, per limitarci solo alla 
ettera: alcuno (per le note ragioni), alquanto, 
nente, altrove, amore, anzi e appresso 
ri lor significati), ecc., ecc. 



in parentesi (I, 7 0 , 4-5), o riferita in una nota 
(I, io 0 , 43), od altramente indicata (II, i°, 49-53), 
e furono lasciati là dov'erano (ivi, 8°, 73-79, 12 0 , 
69-72) certi periodi che l'edizione critica riconobbe 
.doversi recare alquanto appresso 1 ; ma, prescin- 
dendo dalle non molte lezioni tuttor dubbie, una 
nuova edizione d' Oxford si potrà assai meglio 
accostare all'ultima fiorentina per rendere maggiore 
e miglior servigio di questa alle esigenze d' una 
Concordanza, anche perché s'avrà cosf tutto sotto 
mano, nello stesso e medesimo volume, chi ri- 



1 Escluse le lievi grafiche od ortografiche, ecco 
qui le differenze conservate dal Moore (e si veggano 
sempre sovr'esse le sapienti note del Rajna nella citata 
prima edizione Le Monnier). Chiudo in parentesi la 
lezione del testo inglese cui si riferiscono le citazioni. 

I, 2°, 22 (corruere) corruerunt — 27 (Secundo et) 
Vel secundo et — 48-49 (sic et vox) sic ut vox — 4°,2i 
(nec) et — 23 (a viro quam) vel prius quam a viro — 
26 (Quod) Quind — 5 0 , 23 senza la parentesi — 7 0 , 4 id. 

— 6 (nostra natura) natura nostra — 29 (Sennaar) Sen- 
near — 42 (amussibus) amysibus — 57-58 (Quotquot 
... tottot) Quot quot... tot tot — 8°,n (est forte) forte 

— 15 (repedissent) repedassent — 30 (Teutonicos) Teo- 
tunicos — 9 0 , 23 (Borneil) Brunel — - 44 (Eae) Hee — 
46 (acciderent) accidunt — 80 (invariabili) immutabili 

— io 0 , 1 (exeunte) existente — 28 (subtiliusque...ii...et) 
qui subtiliusque... hii... ac — 43 (cum fistulae) ceu 
fictile riferito in nota — ii°, 1 (Latino) latio — 41 (Pra- 
tenses) Fratenses — 42 (Latini... Latinis) Latii... Latiis 

— 71 (neque) nec — 14 0 , 8 (mollitiem) mollitudinem 

— 15 (Deusci) deusci — 41 (quos) quos omnes — 15 0 , 9 
(convicimus) conicimus — 34 (Ita si) Itaque si — 48-52 
(il fermo... Lo mio... soccorso) Lo fermo... Lo mio... 
secorso — 68 (Latinum) Latium — i6°,ii (et illinc) et il- 
lud — 21 (et de) etiam de — 56 (viridi) viride — i7°,8 
(hoc quoque) hoc quidem — 19 0 , 9 (sic est) est — II, 
i°, 28 facere sostituito da tre puntini — 49-53 (monta- 
ninis hoc dicet esse conveniens) chiuso fra crocette 
quanto segue fino a (rusticana tractantibus ; convenit 
ergo) — 76 (non) nec — 81 (ephippiatum) epiphyatum 

— 2°, 9 Dicimus dignum fra parentesi quadre — 12 (in 
quantum huius) in quantum habituatum — 48 (spi- 
ritum videlicet) videlicet — 73 (Venus) Venus et — 95 
(Latinum) latium — 3 0 , 47 (Ad haec) Ad hoc — 56 re- 
peritur, in his fra parentesi quadre — 4 0 , 20 (in musica 
composita) in musicaque posita — 44 oportet manca 

— 77 (confìtetur... stultitia) confiteantur... stultitiam — 
5°, 22 multiplicatur manca — 26 (de Bornello) de B. — 
50 (virtù dal) vertu da — 74 (viere) innectere — 6°, 15 
(hic quinque). v. hic — 37 (maiore) maiorem — 55 
(Sàbre- Totz no) Sobretots non — 56 Rex Navarrae sem- 
pre cosi questo nome; prima: Navarriae. L' esempio è 
lasciato quivi. — 8°, 55 (sunt) scilicet — 73 (intelletto) 
intellecto d'atnore. Et sic patet ecc. Questo periodo e il 
seguente furono portati dal prof. R. alla fine del cap. 

— ii°, 30-32 Da versus superare a trimeter, stelline ; 
poi continua col R. 9 mentre era diverso fino a et tribus 
(34) — 47-48 (duos... duos) duo... duo — 12 0 , 69-72 
// periodo fu dal R. recato alla fine del cap. — 80 Fra 
secundum, eptasillabum ed ex trema, il M. y che leggeva 
prima sic pars altera, ha ora cinque asterischi. 
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corra ad indagini siffatte. A queste ed altre con- 
siderazioni, del resto, apre la via e dà modo lo 
stesso editore inglese scrivendo nella prefazione : 
« Mi sono fatto lecito di differire qua e là dal 
dotto professore Rajna, per aderire anche più stret* 
tamente di lui al testo preciso di talune parole 
(o ad una lieve modificazione di parole), secondo 
che si trovano nei manoscritti. In particolare quando 
appariva chiaro che qualche parola necessaria al 
senso era stata omessa dal manoscritto (general- 
mente per uno evidente opoioT&evTov) si è stimato 
meglio notar una lacuna invece di supplire con- 
getturalmente le parole mancanti ; salvo il caso 
che i manoscritti stessi offrissero ragionevole evi 
denza delle precise parole mancanti. Anche non 
si è adottato l'ortografia arcaica del testo del prof. 
Rajna, perché, prescindendo da ogni altra consi- 
derazione, non sarebbe stata in accordo con quella 
di tutto il resto dell'edizione ». 

Il che è assai ragionevole e lodevole, come 
noteremo, anche meglio, più innanzi. 

La nostra Concordanza gioverà, in ogni modo, 
ad una più sicura uniformità, non solo ortografica, 
ma altresf letterale ; ché, per esempio, da semplice 
svista proviene certamente l'aver adottato la nuova 
lezione diesis in luogo di dieresis nel cap. io 0 (21, 
29» 3°» 3 2 > 33» 37) del libro secondo, e quivi 
stesso nel 12 0 (88) e 13* (38) l'aver poi lasciato 
la vecchia. Il caso medesimo ricorre per il Con- 
vivio — cosf or opportunamente intitolato in vece 
che Convito, come si leggeva nelle due prime 
edizioni ; — la nuova lezione, infatti, appare in sei 
luoghi (I, i°, 80, 84, 112, 135 ; io 0 , 2 ; IV, 22 0 , 
7) e non altrove (I, i°, 102; cfr. 2 0 , 2; IV, 27 0 , 
121). Le son minuzie, però, e, poiché abbiamo 
accennato cosf al Convivio, passiamo con l'editore 
a quest'opera per leggere quanto se ne dice nella 
prefazione : 

« Nel testo del Convivio è stata possibile sol- 
tanto una revisione molto minore [che del De 
vu/g. Eloqucntid\, ma ho speranza d' aver otte- 
nuti alcuni miglioramenti non indifferenti. Nel 1894 
io potei valermi soltanto di due manoscritti oltre 
alle notizie sparse di pochi altri manoscritti (no- 
tizie spesso pregevoli ed utili) date da precedenti 
editori occasionalmente per qualche passo parti- 
colare. In questi ultimi anni, dopo avere raccolto 
una quantità considerevole di passi più diffìcili e 
corrotti, li ho collazionati tutti, o la maggior 
parte di essi, in tutti i manoscritti conosciuti; che 
sono per quanto si crede trentatré di numero. 
Con questo aiuto ho procurato di emendare, se 
non con certezza assoluta, almeno con probabi- 
lità ragionevole, un certo numero di passi errati, 



ma pur troppo rimarrà ancor molto da farsi da ' 
altri e più capaci studiosi con l'aiuto di un appa- 
rato critico più completo ». 

Dobbiamo esser grati al prof. Moore del nuovo 
improbo lavoro di revisione che egli volle recare 
al Convivio ; del quale, fin dalla prima edizione, 
del resto, egli aveva « interamente riveduto e ri- 
costrutto » il testo, per ignoranza di copisti ed 
arbitrio di editori molto guasto, col sussidio di 
un manoscritto da lui posseduto e d'un altro che 
è fra i Canoniciani di Oxford, tenendosi stretto 
al principio di non accogliere parola che non si 
legga in qualche codice o che almeno non si possa 
derivare ragionevolmente da ciò che vi si legge »\ 
E la gratitudine nostra verso l'editore è tanto più 
doverosa quanto più modesto egli ci appare, an- 
che (nota essendo la tendenza generale dei revi- 
sori a farsi passare per scopritori di mende) anche 
per il numero dei ritocchi relativamente minore 
di quel che si possa credere ; il che prova come 
fosse realmente buona la prima edizione e debba 
perciò esser di poco lontana dalla perfezione la 
presente nuova. 

I miglioramenti principali, in ogni modo, con- 
sistono quivi in un'integrazione del capitolo primo, 
dove la lacuna era occupata da asterischi, e in 
un emendamento del quinto nel libro secondo l . 
E buona apparirà la prima edizione delle Eclogac 
se lievi sono le variazioni ora recatevi, per ciò 
almeno che riguarda l'opera di Dante, che' non 
ho modo di far qui, né rileverebbe troppo, una 
collazione dell' opera di Giovanni del Virgilio ; 
l'editore dichiara di aver « tratto molto aiuto dalla 
eccellente edizione critica dei signori Wicksteed 
e Gardner (1902) e da quella del signor Giu- 
seppe Albini (1903) ». Senza contare 1' heic, mu- 
tato le due volte in hic (I, 27 e II, 75), ed un 
haec in hoc (II, 7), le uniche e lievi varietà degli 
esametri di Dante sono adunque nell'ultimo esa- 

1 Bui Ut tino della Società dantesca italiana, N. S., 
II, 43 e cfr. questo Giornale dantesco, II, 539. 

* Riferisco anche qui le differenze, chiudendo in 
parentesi la vecchia lezione: I, 5 0 , 12 (cause) cose — 
II, i°, 20-22. Dov'eran asterischi: che non si stende 
più oltre la lettera propria; l'ai tro si chiama allegorico, 
e questo è quello — 3 0 , 62 (nuova) mezza — 5 0 , 93-94 
(per la... loro pure l'attiva vita. Alla) pure la... loro. 
Pure alla — 12 0 , 14-15 (non conosciuto da molti) da 
molti non conosciuto — III, 3°, I53-I54 (alla mezza 
terza) nella mezza terra [alla mezza terza] — - 7°, 32 (è 
'1 loro aspetto e) e 'n loro aspetto, e* — 120 (e la) e 
cosi la — 8°, 104 (membra) braccia — 12 0 , 47 (non in- 
telligibile) inintelligibile — 15 0 , 105 (e dire di) e di — 
IV, 18 0 , 67-68 (presupposto) per supposto — 20°, 85-86. 
Mancava la parentesi quadra — 21 0 , 24-25 (era delle 
corpora) è delle corporali. 
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metro deU'ecloga prima (A nobis invece di nobis) 
e nel 23 della seconda {Ldbyes in luogo di Li- 
fyus). 

Per chiudere il cenno sulle opere latine, essendo 
di poco rilievo gli emendamenti recati al De Mo- 
narchia ed all' Epistola^, passiamo a vedere « la 
revisione del testo della Quaestio deAqua et Terra», 
die «è stata compiuta interamente dal dottor 
Shadwell, il cui acume critico ha riaperta primo 
la via (almeno in Inghilterra) ad un nuovo esame 
della autenticità del trattato. Il suo studio, cosi 
diligente ed erudito, dell'argomento, darà un va- 
lore speciale a questa parte della presente edi- 
zione ». Cosi, sempre modesto, l'editore, che fino 
dal 1897, però, avea pubblicato una lista di cor- 
rezioni congetturali : or qui premétte la rubrica 
iniziale 1 — dove si legge il nome del Poeta, ri- 
petuto con qualche diversità (Dantes Alagherii) 
nell'apostrofe introduttiva — e — ad eccezione 
di quella del capitolo secondo recata entro il testo — 
leva le rubriche degli altri capitoli ; dalla quindi- 
cina ch'erano, poi, nel 1897, le correzioni, quasi 
tutte essenziali, salgono ora esattamente al mezzo 
centinaio *. 

Tre sole, ma importanti, mutazioni ha il 
testo della Vita Nuova, tutt' e tre conformi a 
quello di Federigo Beck (Mùnchen, 1896) — che, 
con tutti i suoi difetti e i suoi errori 8 , ha nella 
lezione un seducente sapore d' originalità : 1' una 
iguarda « la correzione Arabia invece d' Italia nel 
rapitolo 30° », difesa e chiarita dal Moore stesso 
ìel Bullettino della Società dantesca* e due anni 
appresso adottata nella seconda ristampa del Dante 
1' Oxford (1897) J k altre, Tisrin primo invece 
li Tisrin nel luogo stesso (30 0 , 6 ; cfr. 2) e sol- 
'enato le due volte che ricorre nella Vita iNiwva, 
costituito a sollevato (12 0 , 6; 40 0 , 28). 

Poche son pure, ma rilevanti, le variazioni in- 
rodotte nel Canzoniere in questa terza edizione 
lei volume inglese ; procedono dai noti studi cri- 
:ici del prof. M. Barbi sul testo delle rime di 
Dante * e risguardano il sonetto Guido, vorrei, dove 



4 « Quaestio aurea oc perutilis edita per Dantetn 
Alagherium poetam florentinum clarissimum de natura 
tuorum elementorum aquae et terrae diserentem ». 

* Anche per non occupar qui soverchio spazio, mi 
lasso dal riferirle tutte. 

3 Vedi questo Giornale, VI, 202 sgg. e cfr. il 
TuUetHno della Società dantesca, N. S., IV, 38 sgg., 
7, 27 ed ora la citata mia Concordanza, pag. xlv-xlvi. 

4 N. S., II, 57 (gennaio, 1895). Ne aveva trattato 
ià néH'Academy di Londra, jl 1° dicembre 1894, d'onde 
'articolo fa riprodotto nt&'Anumal report (Fourteenth) 
Idia Società dantesca di c«Wàre (1895). 

* Un sonetto er * del « Canzoniere 



a « Bice » fu sostituito « Lagia » (32 0 , 9), e Tal 
tro Per quella via, in che or ricorre le due volte 
« Lisetta » (44 0 , 3, 1 2). Sono fatte altresì accu- 
ratamente ora le correzioni della ventina di errori, 
tipografici quasi tutti 1 . 

Quello che più importa, però, è nel Canzo- 
niere Y aggiunta della « cosi detta Tenzone di 
Dante con Forese Donati », secondo la lezione del 
prof. Del Lungo 2 : dei sei sonetti (p. 1 79, ss.), 
i tre del Donati sono in corsivo. Per rilevare l'im- 
portanza dell'aggiunta basti dire che nemmeno le 
più note edizioni nostre del Canzoniere riferivano 
tutt' e tre i sonetti di Dante; e il Fraticelli stesso 
che ne offre due {Chi udisse tossir e Bicci Novel) 
fra le « Rime apocrife », non accenna neppure in 
nota al terzo : Ben ti faranno il nodo Salomone. 

Augurando non lontana una quarta ristampa, 
che attesti la meritata crescente fortuna del vo- 
lume, noi Confortiamo il venerando editore ad al- 
leggerir questo dei Sette salmi e della Professione 
di fede — diremmo anche delle rime spurie, se 
nel Canzoniere fosse agevole or tutte queste de- 
signare, — per aumentarvi le aggiunte si felice- 
mente iniziate, con i molti componimenti che, pure 
attribuiti ornai sicuramente al Poeta, corrono sparsi 
o dispersi in riviste e pubblicazioni speciali : e 
confidiamo pur sempre che non tardi qui in Ita- 
lia almeno un primo tentativo di edizione critica 
delle Rime di Dante, quale ci offerse di recente 
il prof. Vandelli per la Divina Commedia nell'edi- 
zione Alinari. 



di Dante », per cura di Michele Barbi. Firenze, 1897. 

— Due noterelle dantesche, dello stesso (per « Nozze 
Rostagno-Cavazza »). Firenze, 1898 : vedi questo Gior- 
nale, VI, 521 ; Bullettino della Società dantesca, N. S., 
IV, 160 : VI, 27 ; Rassegna bibliografica della lettera- 
tura italiana, V, 155 : Giornale storico della Letteratura 
italiana, XXX, 339. 

1 A giustificare la mia varia lettura, indicai nel ci- 
tato Vocabolario-Concordanza i luoghi già errati : nel 
son. 43°, 13, leggesi ora Gittatevele e si dà opportuna- 
mente in corsivo nella canz. 8*, 104 e converso ; nella 
13*, 92 rimane il lieve errore men' per me ne (me n *) 

— e l'ortografia sarebbe errata, si sa, anche per meno. 
Un errore simile, riprodotto dall'edizione wittiana in-4 0 
(Berlino, 1862;, rimane anche al Par. 29°, 42 (« E tu 
ten * avvedrai »), benché sempre altrove si legga la forma 
stessa corretta (per es., Purg. 24V 46: « Tu te n'an- 
drai con questo antivedere » ecc.) ; ma del poema toc- 
cheremo appresso. 

* Dante nei tempi di Dante. Bologna, 1888: si vegga 
ora redizione del prof. Francesco Torraca nella 
Biblioteca delie scuole italiane, anno X, num. 12 e 13 del 
15 giopr **M e la recensione che ne fa 

il po ~ *o della Società dantesca, 

N. 
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E poiché ho cosi accennato al Poema, « ciò 
ch'io disegno » altrove, 1 direi con Stazio, qui 

a colorare stenderò la mano. 

Sono in debito — e se è lecito oso compia- 
cermi — d* un cenno speciale riguardante gli er- 
rori tipografici che, dalla celebre edizione della 
Divina Commedia « ricorretta sopra quattro dei 
più autorevoli testi a penna da Carlo Witte » 
(Berlino, Decker, 1862), erano entrati e venivano 
perpetuandosi in tutte le edizioni straniere del 
Poema, eccettuata, da un sol luogo in fuori (Purg. 
lì 0 , 56: Guardare' io), la lipsiense dello Scartaz- 
zini : ebbene, il Moore li presenta per la prima 
volta corretti tutti, ove se ne tolgano un irai, 
per tra 7 all' In/. 20 0 , 1 2 *, una virgola serbata nel 
Purg. 18 0 , 103, entro la frase avverbiale superla- 
tiva Ratto ratto, e una sconcordanza air/»/. 1 6°, 105: 

Si che in poc'ora avria l'orecchie offesa 3 . 

Non par vero, infatti, che fuor d' Italia si con- 
tinuasse fedelmente, perfino nella Concordanza del 



i Accenno alla prima notizia del volume d' Oxford, 
che diedi nel Fan/ulla della Domenica, Roma, 27 no- 
vembre 1904. 

* Già nell'edizione wittiana maggiore (1862), ripro- 
dotta quivi scrupolosamente pur nell'ultima (1892), que- 
sto verso si leggeva cosi: 

Ciascun trai mento el principio del cusso; 

il Moore, in tutt'e tre le edizioni del Dante d' Oxford, 
corresse il secondo errore grammaticale, lasciando il 
primo ; legge infatti anche ora : 

Ciascun trai mento e M principio, ecc. 

Ma perché offrire diverso pur sempre altrove V incon- 
tro stesso? Un solo esempio, all'/*/. 29 0 , 47: 

Di Valdichiana tra il (o tra '1) luglio e il (e '1) settembre. 
Cosi i codici, si potrebbe rispondere, pur sapendo 
che questi non sono seguiti in consimili altri innume- 
revoli casi, come la mezza dozzina de' chiodi finali ai 
versi In/. 3 0 , 32 e Purg. 23 0 , 13 («che è quel ch'i'o- 
do?»); Purg. 16 0 , 22 (« son spirti, Maestro, eh M'o- 
do?»); 24 0 , 57 («del dolce stil nuovo ch'i 1 odo»); 
Par* 7°> 55 (ben discerno ciò ch'i' odo»). No: le 
preposizioni fra e tra possono essere articolate nei ma- 
schile plurale (/rat, trai e più spesso fra\ tra 1 ), non 
mai nel singolare — se « l'uso », eh 'è « in grammatica » 
(Conv. IV, 6°, 19) « il maestro nostro, ben ci scrive » 
(Par. 8°, 120). 

3 Si vedano le altre principali mende nella mia 
Concordanza, pag. xlviii sgg. — Noto che all'/ir/". 34 0 , 
9, il Moore or legge gli, in luogo di li, come, del 
resto, aveva fatto nell'ultima sua edizione del Poema 
(Oxford, 1900) e come fanno il Casini e il Vandelli 
(cfr. In/. 23 0 , 54; Purg. 13», 7; Par. 23°, 108; 24°, 81; 
25 0 , 124). Credo inutile riferire anche gli altri emen- 
damenti (In/. 29°, 37: udì '1 [a questo proposito si 
veda qui in fine la Nota]; 30*, 90: a ve va n; Purg. 7 0 , 
51 : sarria ché; Par. 23 0 , 94: Per entro, ecc.); 



Fay, a riprodurre una trentina d' errori delle 
wittiane, come questo (In/. 14 0 , 18): 

Ciò che fu tnanis/esto agli occhi miei ; 

e per la rima con donne, crollonne (Purg. 32°, 23), 

Quella milizia del celeste regno 
che precedeva, tutta trapassone 1 ; 

ed è pur vero che, per quasi mezzo secolo, si 
continuò a leggere dagli stranieri questo verso 
del Paradiso (15°, 49) con lo svarione che reca: 

E seguiò: «Grato e lontan digiuno...»! 

Se nel divino poema ogni nèo assume l'aspetto 
d'una macchia, e tanti erano quivi ornai cotesti 
nèi (stiamo • contenti air eufemismo), si consenta 
a me la compiacenza d'aver contribuito a renderne 
immune il testo dei Moore, che, anche a giudizio 
dell'ottimo nostro Vandelli, « forma per cos( dire 
ia vulgata moderna e vulgata autorevole » *. Ma 
lo pensavo — e con me il vagheggiavano certa- 
mente i molti amici della nostra Società dantesca 
— che, dopo oltre a quarantanni, il testo wit- 
tiano si dovesse modificare anche rispetto alle frasi 
o locuzioni ambe e due, ambo e due, ambo e dui, 
tutto e quanto, tutta e quanta, tutti e quanti, per 
liberarle da cotesta importuna congiunzione. Il 
Witte accoglieva in due luoghi del Poema (Inf. 20 0 , 
125 ; 25°, 2) la forma unita amendue e ambedue 
ed in tutti gli altri la offriva divisa, a principiare 
da' primi Canti (Inf. i°, 69; 2 0 , 139): 

Mantovani per patria ambo e dui 

Or va, che un sol volere è d'ambo e due z ; 

pure unita dava (e qui errando) la voce tutta- 
quanta, che il Fay nella sua Concordanza dimen- 



osserverò piuttosto che, oltre all'accennata correzione 
al Par. 29 0 , 41 (ten' per te n'), dovrebbe recarsi V uni- 
formità tipografica alla voce Cristo, delle 38 volte che 
ricorre, data solo 25 in maiuscoletto ; e, infine, credo 
sempre che il mezzodì all' In/. 25 0 , 3, debba leggersi 
diviso nelle sue componenti (cfr. mezza notte al Purg. 
15°, 6; 76; 29°, 54). 

1 Anzi nell'ultima edizione del testo wittiano (Ber- 
lino, Decker, 1892) : traprassone (sic) ! 

* La « Divina Commedia » riveduta nel testo com- 
mentato da G. A. Se art azzini. Quarta edizione nova- 
mente riveduta da G. V., pag. xvii (Milano, 1903). E 
nella prefazione alla € Divina Commedia » novamente illu- 
strata da artisti italiani a cura di Vittorio Alinari, 
pag. ix (Firenze, 1902- '903), il Vandklli stesso, del 
Moore scriveva : « ha innovato il testo wittiano sul fon- 
damento di antichi manoscritti e . . . . ha detto l'ultima 
e più autorevole parola sul testo della C om m e dia». 

* Della prima di queste dirò poi : ora mi preme 
rilevare che i luoghi tutti in che la voce imita o la frase 
disgiunta appaiono nei Poema sono vtmthfé, non già 
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tìcava e il Toynbee correggeva 1 disgiungendola, 
al Purg. 32 0 , 63 : 

Né la nota soffersi tuttaquanta, 

mentre in un luogo {Inf. 20 0 , 114) la offriva, come 
vuoisi, divisa : 

Ben lo sai tu che la sai tutta quanta; 

ed in due altri luoghi legata dalla congiunzione 
{Purg. 5 0 , 58 ; Par. 14 0 , 45): 

Dinanzi parea gente ; e tutta e quanta 
partita in sette cori, ecc. ; 

.... la nostra persona 
più grata fia per esser tutta e quanta. 

Accoglieva poi staccata la forma stessa per il ma- 
schile singolare in tre luoghi {In/. 20 0 , 73; Purg. 
8°, 90, Par. 2 8°, 70), ma in tre altri la leggeva con 
la copula {Inf. 20 0 , 4 ; Purg. 22 0 , 76 ; 18 0 , 103): 

Io ero già disposto tutto e quanto, 
Già era il mondo tutto e quanto pregno, 
Or perché in circuito tutto e quanto 
Taer si volge, ecc. 

Se fosse vero — né io il credo — che la co- 
pula è forma arcaica deirarticolo maschile plurale, 
la locuzione legata da cotesti non potrebbe giu- 
stificarsi se non nei cinque luoghi del Witte, dove 
il genere ed il numero stesso appaiono 2 ; non que- 
sto, in ogni modo, sarebbe il caso degli esempi 
riferiti per il singolare, e nemmeno per il femmi- 



venticinque, come si potrebbe credere da quanto io ne 
dico alla pag. li del citato Vocabolario- Concordanza. Li 
indico quali sono offerti dal Witte, sempre quivi ripro- 
dotto nelle edizioni straniere della Divina Comtnedia: 
ambedue, Inf. 25 0 , 2; ambe e due, Inf. 25 0 , 56; 
ambo e due, Inf. 2 0 , 139; 9 0 , 66; 17°, 14; 22 0 , 140; 
23 0 , 130; 25 0 , 101 ; 29 0 , 92; Purg. 4°, 70; io 0 , 19; 12 0 , 
11; I5°i 4o; 19 0 , 54; 22°, 115; Farad. i°, 17; 7 0 , 105; 

40; T3 0 , 17; 29 0 , 1; ambo e dui, Inf. i°, 69; 
Purg. 4 0 , 52; -amen due, Inf. 20 0 , 125. In uno stesso 
canto deWInf. (il 25 0 ) ricorrono tre varietà :• 

Le mani alzò con ambedue le fiche (v. a), 
E misegli la coda tra ambe e due (v. 56), 
Non trasmutò si ch'ambo e due le forme (v. 101). 

1 Edward Allen Fay, Concordance of the « Divina 
Commedia ». Baltimore, 1888. — Paget Toynbee, La 
4L Comtnedia » di D. A. Il testo wittiano riveduto. Lon- 
dra, 1900. — Anche il Moore farà bene se vorrà qui 
seguire il Toynbee in un'altra edizione. 

* Li riferisco: 

Si che veder si potean tutti e quanti (In/. 4», 117), 
Ed egli a me: «Tatti e quanti far guerci» (ivi, 7©, 40), 
Io sapea già di tutti • quanti il nome (m, 37), 
Dall' umbilko infinto ta"' '«ti (ivi, 310, 33), 
• • • • 

Conoscer** *ot éft tsi «). 



nile plurale che in quattro luoghi il Witte dà 
senza la congiunzione e in sette altri con questa 1 . 

Ma io credo non si possa qui ripensare punto 
a forme arcaiche d'articoli : vi s' ha proprio la 
congiunzione semplice e, non già, come altri po- 
trebbe pur credere, una reliquia della congiun- 
zione apostrofata e* per e i. E che in coteste lo- 
cuzioni la congiunzione sia insolita air uso nostro 
e al nostro idioma lo dimostrarono rifiutandola 
gli editori italiani del poema dantesco, tutti. Mi 
correggo ; a non ricordare la nota riproduzione 
che, due anni dopo essere apparso, ebbe il testo 
Wittiano presso il Daelli 2 , devo osservare che, 
dei quaranta luoghi in cui le due locuzioni (ambo 
e due, tutto e quanto) ricorrono nella Divina Com- 
media, il prof. Casini accoglieva V una in que- 
sti tre : 

Elle giacean per terra tutte e quante {Inf. 6°, 37), 
Ed egli a me : Tutti e quanti fur guerci (Inf. 7 0 , 40), 
Col viso ritornai per tutte e quante 
le sette spere {Par. 22 0 , 133). 

Interrogato sull'argomento, con l'usata e squi- 
sita cortesia l' illustre commentatore di Dante mi 
rispondeva il 14 dell'ultimo luglio: 

« La locuzione tutte e quante mi parve sem- 
pre rispondere meglio al concetto di Dante, per- 
ché conserva il proprio valore etimologico espri- 
mendo la totalità considerata nelle sue singole 
parti: l'adottai però pensatamente, essendo la forma 
scelta attestata da buoni codici, e non mi parendo 
conforme al modo di concepire di Dante un tutte 
quante che vuol dire piuttosto tutte intere (esem- 
pio : dormiamo tutte quante le nostre notti o tutte 
quante sono, ecc.). Anche, ebbi la mente alle for- 
mazioni analoghe : tutte e due, ambedue (ambi 
e' due), ecc. e parvemi da preferire quella grafia 
sciolta ».... 

Io conosco ed ho esaminato non pochi codici 
del Poema qui in Italia conservati, ma non in uno 

è 

1 Riferisco pur queste varietà: 

Poi si ritrasser tutte quante insieme (Inf. 30, 106), 
Elle giacean per terra tutte e quante (ivi, 60, 37), 
Cangiandosi le membra tutte quante (ivi, 20°, 42), 
Anime fortunate tutte e quante (Purg. 3°, 74), 
Come libero fui da tutte e quante (ivi, (fi, 25), 
Conobber l'altre e seguir tutte e quante (ivi, 70, 36), 
L'altre potenze tutte quante mute (ivi, 250, 82), 
Tutte e quante piegavano alla parte (ivi, 28», 11), 
Ei cominciò: « Le cose tutte e quante (Par. i°, 103), 
Col viso ritornai per tutte e quante (ivi, 220, 133), 
Un sol che tutte quante l'accendea (ivi, 23°, 29). 

* In Milano, nel 1864. — Il Camerini (si deve a 
lui, credo, la prefazione) vi recò solo qualche emenda- 
mento sdtt mutandovi pure l'accennato se- 
gmà, iguitò, come ora, a qua- 
raat m por fare il Moore. 
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solo trovai una sola volta il suffragio a coteste 
dizioni : né con ciò intendo punto dubitare che 
taluna il prof. Casini ne abbia in qualche mano- 
scritto dantesco pur veduta: gii chiedo licenza però 
di darmi una diversa e duplice spiegazione del 
fenomeno. O qui valse l'analoga maniera d' uso 
presso noi frequente del quantitativo seguito da un 
numero cardinale, come, per non uscire dagli 
esempi danteschi : 

Ove già tutti e cinque sedevamo (Purg. 9 0 , 12), 
. Poi le si mise innanzi tutte e sette (ivi, 33 0 , 13), 

e, meglio ancóra, nel caso in cui a tutti o tutte 
segua il quattro : 

Con tutti e quattro i piè copre ed inforca (Purg. 8°, 135); 
oppure chi fra noi legge ornai, per lunga consue- 
tudine, la Commedia nel testo wittiano se n' è 
cosi assimilate le forme, da non avvertire più che 
coteste sono anormalità rispetto all' uso della lin- 
gua nostra — onde il tutti e quanti ha saputo, 
direi, con efficacia, adagiarsi perfino in una re- 
cente prosa critica del prof. Torraca \ 

Il Witte, che primo introdusse nel testo della 
Commedia le due locuzioni, si piegò quivi all'au- 
torità del codice Laurenziano di S. Croce, XXVI 
sin. 1 : de* quattro da lui presi a fondamento del- 
l'edizione, questo solo codice infatti riferisce le 
due frasi con la congiunzione ; e non sempre né 
da per tutto dove si leggono nel Poema. Per 
tacere il caso poco esemplare citato dove le due 
voci tutto e quanto ne formano una sola {Purg. 
32 0 , 63), delle venticinque volte in che esse ricor- 
rono nel Poema, ben otto il Laurenziano le da- 
rebbe prive della congiunzione, e fra le diciassette 
altre in cinque soltanto non vi sarebbe stata abrasa 
% quelli originaria 2 . Sf prezioso per tutt'altro il 
celebre manoscritto, io credo che riveli quivi un 



1 Nel Bultettino della Società dantesca, N. S., X, 
P a g- 132, leggesi : « Oltre a ciò coloro 'quorum nomina 
declarantur', non sono già tutti e quanti i BianchL 
•universitas Blancorum'; sono quei soli 13 consiglieri 
del capitano e 118 non consiglieri, i quali hanno costi- 
tuito il sindaco, e si sono obbligati personalmente a 
pagare il doppio della somma mutuata, se», ecc. 

* Cosi s' intenda il « lezione sostituita » o « sovrap- 
posta all'originaria» da me usato nel cit. Vocabolario- 
Concordanza (pagg. li, lii). Uso poi qui il condizionale 
(« darebbe », « sarebbe »), perché il chiaro prof. Luigi 
Rocca, esaminando nel Bultettino della Società dantesca 
(N. S., IV, 81-95) il commento di Filippo Villani al 
primo Canto del Poema (pubblicato da G. Cugnoni, 
Città di Castello, Lapi, 1896 : i num. 31-32 della « Colle- 
zione di Opuscoli danteschi » diretta da G. L. Passe- 
rini), riferisce nella nota finale : « Nel codice Ve di 
ambo e dui è stato abraso. Osserva il Marchesini 
che Filippo aveva sempre scritto ambo e dui; ma 



capriccio giovanile del copista — pur oggi iden- 
tica to nel minore dei Villani, — meglio che un 
vezzo dell'esemplare, cioè d'un altro copista, fosse 
pure il figliuolo del Poeta \ 

Il prof. Moore, accogliendo, per la recente ri- 
stampa del Dante d' Oxford, tutte le altre corre- 
zioni ch'io gli avevo suggerite, alla mia domanda se 
non credesse giunto il momento di liberare le due 
locuzioni dall' importuna congiunzione, rispondeva 
nel marzo del 1904, sottolineando come rife- 
risco : ' 

« Quanto alla quistione dell'espressioni : " ambo 
e due ,, " tutto e quanto „ ecc., non oserei per 
me arrischiare un'opinione. Spero di consultare 
qualche altro amico Italiano, se sia assolutamente 
necessaria quest'alterazione. Altrimenti la sfug- 
girei volentieri, perché si trovano in passi assai 
numerosi — forse una trentina, e bisognerebbe 
modificarli tutti nei tipi stereotipati». 

La « trentina » di passi da correggere si ap- 
prossima anzi alla quarantina 2 : ebbene, il Moore 
li corresse ora tutti, quanti erano, senza che la 
stampa oflra mai verun indizio dell'emendamento; 
gli altri italiani lui interrogati, adunque, rispo- 
sero tutti avvalorando il consiglio che, in forma 
di doman4a, gli era stato da me rivolto. Io rin- 
grazio quindi l' illustre editore, anche per le dif- 
ficoltà materiali che volle superate, meno a sod- 
disfazione di voti individuali che a nuova attesta- 
zione d'ossequio per la lingua del Poeta cui egli 
ha consacrato la parte meglio eletta della sua 



un recensore, che ritoccò tutto il codice, corresse sem- 
pre sopprimendo IV». — La ricerca del prof. Rocca, 
per la frase stessa ripetuta dal Villani anche nel com- 
mento, dimostra la maraviglia del critico (di cui si noti 
il « corrèsse») dinanzi all'uso insolito — che il Mar- 
chesini, adunque, chiarisce tutto personale, lasciandoci 
anche supporre più frequente che il Witte non faccia 
credere l'aggiunta dell V fra tutto e quanto nel testo del 
Poema presso il Laurenziano citato. 

1 Se il Villani, per il citato suo commento, « si pro- 
cura il testo scritto propria tnanu Jacobx Dantis » (cfr. 
Rocca, loc. cit., pag. 95) e ne segue la lezione e pre- 
ferisce questa dove ricorre una variante, ciò non signi- 
fica né che quel testo egli se lo fosse procurato prima 
della trascrizione del Poema nel cit. Laurenziano, né 
— anche provato questo — che « l'esemplo e l'esem- 
plare vanno d'un modo »: di troppe bizzarrie dà prova 
l'estensore di quel commento, perché non si possa 
vederne documenti anche altrove che nelle già messe 
in evidenza dal prof. Rocca. A me premeva, nella Con- 
cordanza, tacere V « autorità » della fonte : non speravo, 
! tuttavia, che lo scopo del mio silenzio sarebbe stato 
si presto raggiunto, come, continuando, or dico. 

* « Esattamente quaranta » io li dissi già cotesti luo- 
ghi; per il lieve errore di computo qui addietro ac- 
cennato, però, sappiamo ornai che «odo « trentotto ». 
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intelligenza, potremmo anzi dire « i sonni e i 
polsi » di tutt' intera la sua nobile vita 1 . 

E qui, prima di chiudere, qualche osservazione 
sull'ortografia nel volume del Moore ; il quale 
scrive che confida « d'aver progredito considere- 
volmente » per questo rispetto, « sebbene sia ap- 
pena possibile sperar d'ottenere una assoluta uni- 
formità », e soggiunge non parer « probabile che 
una tale uniformità esistesse ai tempi di Dante, 
né lungo tempo dopo ». Osserverò anzitutto che 
nessuno sa come scrivesse Dante, e il sapere come 
variamente scrivevano, poniamo, il Petrarca o il 
Boccaccio, non ci licenzia a credere che l'Alighieri 
avesse un'ortografia oscillante ; ma quando pure 
si rinvenisse un autografo dantesco, vorremmo in- 
trodurrà nella scuola e divulgare oggi nella so- 
cietà colta l'ortografia, in parte certamente arcaica, 
del Poeta? Questa costituirebbe un prezioso tesoro 
per noi, ma non potrebbe modificare menomamente 
l'uso moderno. Chi preferirebbe oggi nella prima 
cantica Pantasalea a « Pentesilea », Lancialotto a 
4L Lancellotto », o Uguiccione a « Uguccione »? chi ! 
leggerebbe piuttosto contasto e contastare che « con- ! 
• trasto » e « contrastare »? chi br lisciato ed ab- ' 
brusciato per « bruciato » ed « abbruciato »? chi, 
sempre col Vandelli, corravàm per « corre vàm », 
oppure col Moore, oltre a questo corravàm, anche ' 
salavàm per « salivàm »? Soltanto se fossero of- 
ferte da un autografo del Poeta queste forme po- \ 
trebberò non aversi dell' uso volgare, com'ora son j 
avute ; ma in tal caso io non credo che varierebbe, ! 
nell'autografo invano lagrimato, il modo di leg- j 
gere una stessa e medesima voce, o, per un esem- j 
pio, che non vi si avrebbe conoscenza in due luoghi | 
(/#/. 26 0 , 120 ; Purg. 30 0 , 37) del Poema e « co- ! 
noscenza » poi in tutti gli altri, come variamente ! 
leggesi ora nell'edizione Alinari. Sarà un ten- 
tativo di render familiari gli arcaismi che tro- 
veran posto ovunque altrove nell'edizione critica | 
definitiva, ma non vale punto a giustificare le | 
varietà ortografiche di un volume come quello j 
del Moore. Corrano pure insieme — ripeterò qui 1 
— beneficio e benefizio, desiare e disiare, diman- \ 
dare e domandare, giovane, giovene e giovine, ma- I 
raviglia e meraviglia, pose e puose, secreto e se- \ 
greto, sanza e senza, ecc., a seconda dei casi, ma i 
abborre e aborre, Alagna e Anagna, ciciliano e - 
siciliano, contraddire e contradire, imaginare e ! 
immaginare, inebbriàre e inebriare, voci simili di sf ! 



1 Si vegga ora, sulla questione o 
dell'illustre Berthold Wlese < 
fl maggior, grado) nella Deutscke 
VP - te* 14, goL 9$yi 



varia ortografia troppo spesso alternate nella stessa 
opera, ed anche nella medesima parte di un'opera, 
sembrano sconvenire 1 . 

A proposito di alcune ragionevoli osservazioni 
del prof. Zingarelli (Dante, Vallardi, pp. 389-390), 
il nostro Barbi di recente notava nel suo Bullet- 
iino (N. S., XI, 41, n.): « è certamente da pre- 
ferire la forma Convivio, ma sarà da scomunicare 
se alcuno dice Convito f Perché lo Z. dice Com- 
media invece di Comedia f » Per l'appunto : noi 
abbiamo già consacrato nell'uso perfino cotest'al- 
terazione ; e del titolo della maggior sua opera il 
Poeta poteva, come del Convivio, affermare : « è 
Comedia nominata e vo' che sia ». Invece, non 
solo Commèdia, ma Divina Commèdia da trecen- 
cinquant'anni noi italiani la diciamo e cosi la di- 
ranno coloro 

Che questo tempo chiameranno antico, 

o antico, almeno, da quanto quello di Dante ri- 
spetto a noi : vero è che 

.... l'uso dei mortali è come fronda 

in ramo, che sen va ed altra viene (Par, 27 0 , 137); 

e « certi vocaboli, certe declinazioni, certe costru- 
zioni sono in uso che già non furono, e molte 
già furono che ancor saranno, siccome dice Orazio 
nel principio della Poetria » (Conv. II, 14 0 , 84); 
ma del « pane orzato « (ivi, I, 13, 82) che Dante 
apprestò nel Convivio « si satolleranno migliaia » 
ancóra ed il Poema si dirà Divina Commedia o 
cosi sarà detto, almeno, 

.... quanto durerà l'uso moderno. 

Concludiamo però, più praticamente, ricordando 
r ultima osservazione che sul testo critico del De 
volgari Eloqnentia, come s'è addietro veduto, fa- 
ceva il Moore stesso : « non si è adottata l'orto- 
grafia arcaica del testo del prof. Rajna, perché, 
prescindendo da ogni altra considerazione, non 
sarebbe stata in accordo con quella di tutto il 
resto dell'edizione». Ebbene: per esser conse- 
guenti, bisogna, rispetto alle opere italiane del 
Poeta, adottare da per tutto nel volume il me- 
todo assennatamente seguito per le latine ; né 
vogliam dubitare che l'avrebbe fatto in una ri- 
stampa l'illustre editore stesso, anche se il cóm- 
pito non gli fosse stato agevolato dalla Concor- 
danza or uscita. Il Moore voglia, nella caotica 
ortografia nostra, scegliere quindi la sua via e 



1 Si vedano le ultime due voci, per esempio, al 
Par. 27 0 , 3 ; 30 0 , 67 o nella Vita Nuova\2^ t 166, 171. 
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mettere cosf « in accordo », con quella dell'opera 
che prima a quest'uopo correggerà, l'ortografìa 
italiana « di tutto il resto dell'edizione ». L'uni- 
formità ortografica, in ogni modo, è, tra le esi- 
genze di un volume come questo del Moore, es- 
senziale, non meno che facile ornai a conseguire ; 
e la riferita osservazione risguardante le opere la- 
tine del Poeta — pur essendo molto probabile che 
questi scrivesse il latino come ce l'offre ora il 
Rajna — la riferita osservazione ci è garanzia che 
l'editore non attenderà invano per il suo scopo di 
sapere se « una tale uniformità esistesse ai tempi 
di Dante ». 

Arpino, 1905. 

A. FlAMMAZZO. 

NOTA 

Aggiungo qui due osservazioni : V una di carattere 
generale, sul sillabario adottato nel volume d' Oxford, 
l'altra, tutta particolare, intorno alla grafia d'una voce 
composta nella Divina Commedia. 

Rispetto alla prima, devo ripetere quanto scrissi 
di recente nella prefazione (p. xlv) alla Concordanza; 
vogliano il Moore e il Toynbee, cosi benemeriti della 
lingua e grammatica nostra, vogliano imporre ai loro 
tipografi compositori V adozione dal nostro sillabario. Se 
dis-crezione, dis-ordinazione, dis-pliceat, 
ad esempio, sono divisioni etimologicamente ragione- 
voli, illogiche riescono poi di-sformata, dispiac- 
que, di-spietato (cfr. Conv. I, n<>, 2; 50, 9> 35 ; 
III, 9 0 , 12 ; IV, 5 0 , 19; Mon. I, 14°, 12); sempre errate, 
invece, altr'- alma, apos-tolo.cong-iunta, co- 
mpio, d' -Adamo, figli-uoli, ghi-accia, in- 
chi-ostro, las-ciato, Malates-tino, mes-tie- 
re, nell'-umana, schi-atta, senec-tute, sic- 
com'-è, un'-ombra, vostr'-arti; peggio ch'er- 
rate, ostiche agl'italiani: sdeg noso, sig-netur, 
sig-nificata, tus-canus e, per finire, frances- 
cani. — Davvero che questo mozzicone finale, ci vien 
sulle labbra all'indirizzo de' compositori anglosassoni! 
— Dunque, uniformità nel sillabare le voci composte 
e... carità, se ce n'è, per tutt' il resto. 



L'accennata osservazione particolare, di grafia o 
ortografìa nostra, riguarda la voce composta entro il 
verso : 

Ed udi '1 nominar Geri del Bello (Ih/. 29P, 27), 
che io dissi testé (op. cit. t pag. xlvii) esser correttamente 
offerta dal Casini nella quinta edizione (Firenze, 1903) 
del commento alla Divina Commedia e dal Maruffi nel 
commento speciale del Canto XXIX Inf. (Napoli, 1904) : 
il primo dà or quivi udi' '1 e il secondo udì* '1, 
con la sola differenza dell'accento (e vegga la citata 
mia prefazione chi desideri conoscer la grafìa di questa 
composta nelle numerose e singolari sue varietà). Ap- 
pena fatta pubblica l'approvazione accennata, però, mi 
sorse a questo proposito un dubbio, aumentato poi da 
una domanda del prof. Luigi Polacco: « Queir udi ' '1 
— mi chiedeva questi — sta per udii il; mà^ nel te- 
sto, non dovrebbe intendersi forse udii lo? E, in que- 
sto caso, non dovrebbe scriversi meglio u d i i 1 , come 
troncamento f . . . Cosi g u a r d a i 1 , al Purg. 3 0 , 106, 
io credo che stia per guardailo («e guardailo fiso »), 
non già per guardai il, che si scriverebbe, secondo 
Lei, guardai '1 ». Il prof. Polacco non avverti che 
quest'ultima è proprio la grafìa usata nel luogo stesso 
del Purg . dal Casini « — lo qual trasse me della via 
dritta »; per ritornar dunque sulla « dritta », io mi rivolsi 
allora al gentile non meno che chiaro filologo prof. Silvio 
Pieri. Poiché la sennata ed arguta risposta, non dico 
soltanto risolve, ma tronca di netto la questione, chiudo 
senz'altro con le parole dell'amico toscano : « Il dan- 
tesco udii, di cui tu mi chiedi, sta certamente per 
udiilo, non per udii il (se Dio vuole!), come mo- 
stra di credere il nostro Casini, stampando udi' ' 1, 
perché la forma il, pronome o articolo, non è mai un'en- 
clitica, ma solo e sempre una proclitica, e s'alterna con 
lo in quelle condizioni che tutti sanno. Io scriverei 
ud i ' 1 , osservando che l'acuto sulP 1 non è necessario, 
perché l'apostrofo da solo ci porta a supplire con un * 
ed a pronunziare, senz'altro, udii, e quindi udi; ma 
ad abundantiam può stare ». — Noterò soltanto, chiu- 
dendo per davvero, che, non altramente dal nostro 
udi '1, si scriverebbe, se fosse tronca, la voce finale di 
questi versi della Vita Nuova (23 0 , 186) : 

Gli angeli, che tornavan suso in cielo, 

.... canta van tutti : « Osanna »; 
E s'altro avesser detto, a voi dire* lo. 

A. F. 
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Si sa che agli uomini del medioevo fu caris- 
sima l'allegorìa, la quale divenne veste piacevole 
d* idee astratte, largamente dominando nel campo 
della letteratura e in quello dell'arte figurativa. 
Parvenza umana ebbero, perciò, le virtù e i vizi, 
quasi sempre nemici e combattenti fra loro ; forma 
feminea, leggiadra, le Sette arti in cui dividevasi 
la scienza d'allora. 

L'orìgine della classificazione medievale del 
sapere umano nelle Sette arti, e la raffigurazione 
ch'ebbero fino al Cinquecento nelle donne che le 
simboleggiarono, studiò egregiamente poco tempo 
fa Paolo D'Ancona \ 

Com'égli dice, il primo a raffigurare le divi- 
sioni della scienza in forma di vergini maestose 
ed attraenti, ornate di attributi diversi e segufte 
dai loro principali cultori, fu Marciano Capella, 
nel suo libro De NupHis PhUologiae et Mer- 
curh: libro che dominò talmente le fantasie nel 
Medio Evo, da far rappresentare le arti liberali 
sempre nell'aspetto femineo col quale in esso erano 
apparse. La fortuna del De NupHis nella lettera- 
tura e nell'arte fu quindi grandissima. La mede- 
sima finzione poetica del Capella è ripresa da Alain 
de Lille ne\Y Anticlaudianus ; e, in séguito, alle- 
gorie delle arti a queste molto vicine si trovano 
in due poemetti del XIII secolo, l'uno di Jean le 
Teinturier, intitolato Le mariage des sept arts et 
des sept vertus, l'altro di Henri d'Audeli La da- 
tatile des sept arts, nel Romanzo di Erec ed 
Enide di Chrestien de Troyes, nel Roman de 
Thebes, in una descrizione, forse ispirata alla 
realtà, che Baudri de Borgueil, poeta normanno del 
secolo XII, fa, in una composizione latina, delle 
tappezzerìe e dei mobili che adornavano la stanza 



1 Paolo D'Ancona, Le rappresentazioni allegoriche 
delk Arti liberali nel Medio Evo e nel Rinascimento. 
Ne L'Arie, diretta da A. Venturi, anno V; fascicolo V 
e sgg. 



di Adele contessa di Blois, e in alcune altre opere 
straniere. Nella poesia italiana il vecchio motivo si 
è ingentilito, e ha perduto l'antico significato pe- 
dantesco. 

« Le sette sorelle » dice il D'Ancona, « in- 
trodotte nei componimenti poetici del Dugento e 
del Trecento, non sono più le creature mistiche di 
Marciano Capella e di Alain de Lille, esseri va- 
ghi ed astratti, ma donne di questo mondo, di- 
scese dalle altitudini dell'Olimpo a vivere nel- 
l'umano consorzio ». Cosf in una morale di Pietro 
di Dante, e più nel Centiloquio di Antonio Pucci. 
Anzi, a parer mio, importantissime sono le donne 
raffigurate dal Pucci, perché mostrano come una 
tradizione, anche senza mutare nella sua essenza, 
possa modificarsi secondo lo spirito di chi la fa 
propria. Queste donne che intorno alla salma del- 
l'Alighieri gittano alte grida, strappandosi i ca- 
pelli, battendosi le guance, graffiandosi il viso, e 
rinnegano, non dico la grazia femminile, ma l'urba- 
nità, al punto di schiaffeggiare, chiamandolo idiota 
e matto, il povero Antonio, provengono proprio 
dalla vita ch'egli vedeva tutti i giorni, se ne ri- 
cordano nel linguaggio e nel gesto, ed hanno, vor- 
rei dire, qualche cosa di lui, schietto popolano e 
campanaro poeta. 

Tornando allo studio del D'Ancona, vediamo 
come allegorie delle Arti si trovano in sette so- 
netti di Andrea Carelli; nell'infelice tentativo di 
Giovanni di Gherardo, che volle mettersi a poe- 
tare sulle traccie di Dante; e in altre composi- 
zioni poetiche, come quella di Bernardo Bellincioni 
e della poetessa Cleofe de' Gabrielli da Gubbio, in 
cui le umili ancelle della filosofia sono divenute » 
magnifiche deità pagane. Ma siamo ormai giunti 
al tempo in cui l'umanesimo comincia ad abbat- 
tere vigorosamente la scolastica classificazione del 
sapere, finché ne trionfa in modo che le simboli- 
che donne, come impaurite, spariscono dalla let- 
teratura. 
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Il D'Ancona si volge particolarmente all'arte 
figurativa, che alla letteratura s'ispirò per dare 
una rappresentazione sensibile dell'idea astratta. 
Si propone di mostrare, altresf, « quanto l'arte 
si sia saputa emancipare dalla letteratura e quanto 
la ricerca della bellezza a poco a poco abbia so- 
stituito il freddo compiacimento di rappresentare 
solo un concetto ». Per ciò egli ci conduce attra- 
verso i secoli, dal VI al XVI, e noi vediamo ra- 
pidamente le miniature dell'età carolingia, i lavori 
ad ago del X secolo, le sculture francesi del XIII, 
in cui gli artisti raffigurarono le discipline del Tri- 
vio e del Quadrivio quali donne gravi e dignitose, 
piene di regale maestà, ma prive di vita. 

In Italia i Pisani le ornarono di bellezza, la- 
sciando loro i consueti attributi e consacrando il 
vecchio canone, il quale, « anche nel tempo in cui 
l' imitazione classica ebbe il sopravvento, fu elabo- 
rato da artefici che per solito ebbero gli occhi 
rivolti alle forme e alle idee antiche ». 

E se noi ci volgiamo al Campanile del Duomo 
di Firenze, alla tomba di re Roberto di Napoli, 
al tempio Malatestiano di Rimini, al Cappellone 
degli Spagnuoli, al Palazzo ducale d'Urbino, al 
Castello degli Orsini a Bracciano, alla villa già 
Lemmi vicino a Firenze, alla chiesa di S. Maria 
sopra Minerva a Roma e agli appartamenti Bor- 
gia in Vaticano, passando, cioè, dai Pisani al Bot- 
ticelli, al Lippi, al Pinturicchio, noi troviamo figu- 
razioni che pèrdono via via il loro carattere iera- 
tico, soprannaturale, facendosi umane, uscendo dalle 
chiese per entrare nei palazzi. Possiamo anche os- 
servare nel suo pieno svolgimento il motivo al- 
legorico che gli artisti si tramandarono senza mo- 
dificarlo, dopo averne tratta l'ispirazione dalla 
enciclopedia di Marciano Capella. 

« Ma finché non si giunge a Raffaello », con- 
tinua l'autore 1 , «nessuno abbandonerà l'antico 
sistema di rappresentare isolate le singole discipline 
dell'umano sapere, le quali cosf non erano suffi- 
cienti a darne un'immediata nozione, e saprà le- 
gare intimamente fra loro, anzi fondere nell'unità 
di una scena reale, gli elementi per lo innanzi 
disgiunti ed incompleti. Chi esamini l'affresco di 
Raffaello, riman sùbito colpito dalla figura di un 
vocchio grammatico, dalla candida barba fluente, 
circondato da giovani discepoli di varia età, in- 
tenti a leggere sopra un libro aperto, appoggiato 
• ad una base di colonna. Appresso notasi un se- 
condo gruppo, più numeroso ; quello degli aritme- 
tici e dei musici, preseduto dalla austera figura 
di Pitagora. Quasi al centro del piano inferiore 



* Ibid., pagg. 384-385. 



dell'affresco, vediamo un retore, un uomo dalla fiso- 
nomia caratteristica, forse Demostene, seduto, col 
capo appoggiato al braccio, in atteggiamento medi- 
tabondo. Dall'altra parte dell'affresco, in un unico 
gruppo, rispondente ai due primi che abbiamo esa- 
minato, vediamo la Geometria e l'Astronomia. Il 
maestro, forse Euclide, è inginocchiato a terra, e 
disegna con un compasso figure geometriche sopra 
una lavagna. Intorno stanno quattro giovinetti bel- 
lissimi, e sui loro vólti scorgesi la varia impressione 
che suscita il problema posto loro dinanzi. A lato 
è rappresentata l'Astronomia da due personaggi 
che tengono nelle mani sollevate un globo e una 
sfera stellata. Ma alla Dialettica, la disciplina per 
eccellenza, è riserbato il posto d'onore. La tro- 
viamo rappresentata, nella parte superiore dell'af- 
fresco, da vari gruppi di personaggi, introdotti 
a significare i principali sistemi filosofici del mondo 
antico. Socrate, intento a disputare con uditori di 
ogni casta sociale; Diogene, steso al sole sopra 
un gradino dell'accademia, vilmente coperto di 
stracci; alcuni seguaci di Pirrone, degli Epicurei, 
degli stoici, degli eclettici ; e, in mezzo a tutti, al 
centro dell'affresco, Platone e Aristotile in cui 
parve incarnarsi ogni virtù di pensiero. Raffaello, 
anziché attenersi all'antico, nella scuola d'Atene 
ha creato, riuscendo a conciliare l'antica e grande 
pittura simbolica e filosofica cara alla generazione 
di Giotto e dei Lorenzetti, con quella realistica del 
secolo XVI ». 

Cosi conclude il D'Ancona il suo notevolissimo 
studio, da cui risulta che la fantasia dei poeti e 
degli artisti fu dominata dalla tradizione iniziatasi 
col libro di Marciano Capella. Mutò lo spirito e 
il vólto delle donne simboliche, ma esse non cessa- 
rono mai d'esistere come figurazione piacevole del 
sapere umano. E nessuno, fino al pittore urbinate, 
seppe sciogliersi dai legami. di quella tradizione, 
per levarsi a volo nuovo e potente. 

Mi pare, tuttavia, il D'Ancona non abbia visto 
come la novità geniale che spira dall'affresco di 
Raffaello vivesse già da due secoli nel Canto IV 
dell' Inferno dantesco 1 . 



1 Ho saputo che al raffronto che addito, accennò 
T illustre Pio Rajna nella sua lettura del Canto IV, del- 
l'/»/., fatta in Orsanmichele. Sono lieta, perciò, che 
la comparazione abbia il prezioso assenso del chiaris- 
simo professore di Firenze. A me accadde di fare e 
svolgere questa osservazione in un lavoro su Le arti 
figurative medievali e Dante, che presentai come tesi 
per il diploma in lettere italiane al regio Istituto su- 
periore di magistero femminile di Firenze: lavoro al 
quale séguito ad attendere con l'intenzione di compierlo 
e pubblicarlo prossimamente. 
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Per Dante pare che le « Nozze di Mercurio colla 
filologia » non siano mai esistite. Egli in questo suo 
concepimento non interroga l'altrui fantasia, non 
cura la tradizione, ma guarda nel proprio pensiero 
e vi trova la gemma preziosa. 

Insieme col suo dolce duca è appena entrato 
nel primo cerchio dell' Inferno, ove i lamenti « non 
suonan come guai, ma son sospiri », vede un foco 
« ch'emisperio di tenebre vincfa », e soggiunge 
(/*/: IV, 7078) : 

Da fungi v'eravamo ancóra un poco, 
ma non si ch'io non discernessi in parte, 
che orrevol gente possedea quel loco. 

«O tu che onori e scienza ed arte, 
questi chi son ch'han cotanta orranza, 
che del modo degli altri li diparte»? 

Cosf Dante a Virgilio; e questi a lui: 

«L'onrata nominanza 
che di lor suona su nella tua vita, 
grazia acquista nel ciel che si gli avanza ». 

Mentre Virgilio parla, Dante ode una voce: 

« Onorate l'altissimo poeta, 
l'ombra sua torna ch'era dipartita » (80-81). 

Pai che la voce fu restata e queta, quattro gran- 
d'ombre si avanzano verso i due pellegrini, con 
calmo sembiante: sono Omero, Orazio, Ovidio e 
Lucano, che formano con Virgilio la bella scuola 

dei signor dell'altissimo canto 
che sovra gli altri com'aquila vola (IV, 95-96). 

Ragionano alquanto, indi si volgono a Dante con 
salutevol cenno, lo Tanno della loro schiera e si 
avviano verso remisperio luminoso. E il canto 
continua. 

In questo primo cerchio, troviamo l'esalta- 
zione della grandezza d'animo, dell'arte poetica e 
dell'umano sapere, nelle persone di chi seppe essere 
magnanimo, poeta e sapiente, raggiando sulla terra 
luce non peritura 1 . Nomi dell'antichità pagana 
greca e latina ci vengono innanzi, e sono di per- 
sonaggi che il medio evo più altamente onorava, 
pur senza comprenderne (specialmente di alcuni) 
l'opera appieno. I poeti, rimasti nel Limbo, dopo 
la partenza di Virgilio, muovono incontro a lui, 
ombre viventi, come da un castello di questa terra 
uomini in carne ed ossa, che la comunanza del- 
l'arte affratelli. 

I sapienti non sono larve inanimate al séguito 
di alcuna donna simbolica, ma si riuniscono in- 
torno al più grande di loro, come in una sala 



* Vedi aocfr* e " ? notile castello, in Fanfulla 
della Dammk 



terrena dove ogni invidia sia sopita nel cuore di 
eguali e minori. 

Dante passa il fiumicello, passa le sette mura 
per le sette porte; ed io, senza perdermi nel la- 
birinto delle interpretazioni di questa allegoria, 
entro con lui nel nòbile luminoso castello. 

Ecco, in pendio, un prato popolato di gente, 
che mostra l'altezza dell'animo e dell' intelletto nel 
sembiante autorevole, nel muovere lento e dignitoso 
dello sguardo, nella parola non frequente e soave. 
Un insieme un po' confuso dapprima. Ma Dante 
vuol tutto vedere distintamente, e sale in « loco 
aperto, luminoso ed alto ». Di là, quasi al vibrare 
d'una magica bacchetta, si vedono i grandi spiriti 
disposti in un quadro maraviglioso. L'effetto pitto- 
rico non potrebb'essere più efficace ed evidente. 
Il quadro ha due piani principali, e potrebbe de- 
scrìversi press'a poco cosf : 

« In basso, da una parte, un gruppo di quat- 
tro persone : Elettra, Ettore, Enea, Cesare. Dal- 
l'altra un gruppo più numeroso: Camilla, la Pen- 
tesilea, il re Latino seduto accanto alla figlia, e 
Bruto e Lucrezia e Giulia e Marzia e Corniglia: 
solo, in disparte, il Saladino. Un armonico gruppo 
di uomini e di donne, parte seduti, parte in piedi, 
che rende varia la scena. 

In alto, nel centro del quadro, Aristotile, se- 
duto fra Socrate e Platone, a lui più vicini per- 
ché degli altri più grandi; e intorno i minori 
filosofi di varie scuole, e medici e musici e retori 
e astronomi e matematici, tutti vivi e pensanti. 
Di essi, Aristotile, Tullio, Lino, Orfeo, Euclide, 
Tolomeo, avevano già Marciano Capella, Alain de 
Lille, Isidoro da Siviglia, posto, rispettivamente con 
lievi differenze, al séguito della dialettica, della re- 
torica, della musica, della matematica e dell'astro- 
nomia 1 . 

Tutti gli altri che Dante nomina mancano nei 
suddetti scrittori, i quali, alla loro volta, ne ricor- 
dano di quelli non menzionati dal Poeta. Ma Dante 
par che non pensi alla scienza classificata nelle 
Sette arti ; ma la veda e l'ammiri tutta nella sua 
vastità imponente ; pare che nell' intensità della sua 
visione, ad ogni parte o disciplina dello scibile dia 
vita e forma nell'uomo che seppe crearla o colti- 
varla amorosamente, finché tutti gli si aggruppano 
in un quadro che è come la sintesi vivente del 
sapere umano. 

Il che significa che la fantasia di Dante era 
assai più potente di quella di Marciano Capella, 
e, lungi dal sacrificare la vita reale all'astrazione 



1 Leone Dorez, La Canzone delle virtù e delle 
scienze, Bergamo, 1904. 
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simbolica, di tutte le cose vedeva la parte più viva 
e più vera, che un verso vigoroso, seguendone i 
moti, rappresentava. 

Il solitario poeta trecentista si accorda perciò I 
in un fantastico volo col soavissimo e forte maestro j 
del Cinquecento. E ciò dimostra l' identità del la- j 
voro mentale nella concezione dell'opera d'arte, sia . 
poetica, sia pittorica: in modo che le varie arti j 
differiscono fra loro unicamente per la diversità 
dei mezzi coi quali Y artista esprime ciò che vede j 
in sé stesso. E dimostra, altresf e anche una volta, 1 
come Dante, tutto medievale per il complesso ' 
delle sue dottrine, sia di ogni tempo per lo spi- 
rito potente di verità che informa ed avviva le sue 
poetiche rappresentazioni. 

Dobbiamo, tuttavia, avvertire che qualche va- 
lore hanno, in questo medesimo ordine d' idee, al- i 



cune delle raffigurazioni che chiameremo preraf- 
faellite; e avvertire, anche, che una qualche fonte 
letteraria può avere offerto a Dante il germe delli 
sua concezione. Più preme poi notare che, per la 
natura dei suoi stessi procedimenti tecnici, era più 
agevole all'arte poetica il felice raggruppamento, 
al quale nel pieno vigore arrivò poi felicemente 
l'arte figurativa. In ogni modo, per merito di 
Dante in ciò che risguarda le arti liberali, pur la 
letteratura ebbe il suo Raffaello, levatosi gigante, 
sicuro, libero e solo, assai prima che una lenta 
evoluzione di altri spiriti artistici ci procurasse la 
Scuola d'Atene. 

Como. 

Celeste Tibaldi. 
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namque canes ut montivagae persaepe ferai 
naribus inveniunt intectas fronde quietes, 
cura semel ìnstiterunt vestigia certa viai, 
sic alid ex alio per te tute ipse videre 
talibus in rebus poter is caecasque latebras 
insinuare omnis et veruni protrahere inde. 

Lucr., D? ver. noi., 1. I, vv., 404-409 

Ha detto recentemente. Francesco D'Ovidio 
che il commento dantesco è un gran lavoro tra- 
dizionale e collettivo che impaccia il buon senso 
e il buon gusto individuale e lo travia con mille 
suggestioni, distrazioni e storture 1 . Giudizio co- 
raggioso ma giusto, la cui verità è sentita egual- 
mente dai lettori e dai critici del divino poema. 

Bene spesso, anche quei problemi che, essendo 
esclusivamente eruditi e d'indole dottrinale, do- 
vrebbero avvantaggiarsi degli studi e delle ricerche 
degli esegeti che li presero in esame, ne sono 
invece offuscati. Sbagliato il punto di partenza per 
mancanza di preparazione o per cultura inadeguata, 
accolto un principio o un presupposto falso per 
leggerezza di critica, non si è fatto altro che va- 
riare gli errori e moltiplicarli. Chi voglia tornarvi 
sopra, deve rifarsi da capo. 



1 // friè fermo, nel voi. Dai tempi antichi ai tempi , 
moderni. Da Dante al leopardi, pubblicato per nozze ! 
Scherillo -Negri, Milano, Hoepli, 1904, pag. 101 sgg. | 



Il verso di Nembrot è di questo numero. Ha 
avuto tanti commentatori quanti può contarne un 
versetto del Genesi o dell' Apocalisse, ma nessuno 
ha saputo trarne fuori qualche cosa di ragione- 
vole. 

Lo stesso D' Ovidio che n' ha discorso con 
molta larghezza di vedute, meglio di ogni altro, 1 
non è riuscito a dare una giustificazione ragionata 
della conclusione a cui giunge. A suo giudizio, 
Dante, per formare quel verso, avrebbe « infilzato 
sillabe che non facessero senso e non costituissero 
parole di nessuna lingua, per dare concretezza 
poetica al concetto babelico e compiere con dram- 
matica convenienza la figura dello strano perso- 
naggio ». 2 Ma, senza fare alcun torto all'illustre 
uomo, .è evidente che la chiosa distrugge la sen- 
tenza. Dante non poteva pensare di dar « concretezza 
poetica al concetto babelico », di oggettivare cioè 
in modo rappresentativo artistico P idea astratta 



1 Nel suo bello studio, ma forse più geniale che 
criticamente rigoroso, Dante e la filosofia del linguaggio, 
in Studii sulla Divina Cotntnedia, Milano- Palermo, San- 
dron, 1901, pagg. 486-508. 

* Ti'*, pag. 497- 
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della confusione babelica, facendo parlare un lin- 
guaggio artefatto al capo di quei colpevoli ; perché 
non c'è confusione di lingue ove non si hanno a 
contrasto piò individui di diverse favelle, né un 
linguaggio solo può far confusione, specialmente 
in un soliloquio. Né infilzando sillabe senza senso, 
a capriccio, e in modo affatto irrazionale per il 
Poeta medesimo, poteva questi credere di compiere 
la figura del suo personaggio, perché mancherebbe 
ogni riferimento a lui. Sarebbe come chi presu- 
messe di rifare il linguaggio di un Ottentotto con 
reminiscenze delle prime pagine dell'abbecedario. 
Quanto poi a drammaticità e convenienza, se il 
verso fosse davvero foggiato in questa guisa, ci 
vorrebbe buona volontà a trovarcene; e i fedeli 
della critica non mancano mai, come i devoti dei 
santi: ma, a esser sinceri, dovremmo parlare di 
un' ingenua puerilità, e, per esser giusti, dovremmo 
dimostrarla con più sodi argomenti. 



* 



Tuttavia questa opinione ch'io ho riferita con 
le parole del D'Ovidio, ma che vanta numerosi 
suffragi di interpreti antichi e moderni, ha il me- 
rito di aver fatto risaltare l'assurdità di cercar la 
spiegazione del verso nembrottiano in linguaggi 
storici. Se Nembrot, secondo le parole chiarissime 
di Dante, parla una lingua che non può essere 
compresa da nessuno, è assurdo provarvene su 
qualunque altra, che la scienza poliglotta del Mez- 
zofanti non scioglierebbe il problema. Se n'è avuta 
la riprova sperimentale nel gran numero d' inter- 
pretazioni che i filologi hanno escogitate, che 
perciò si distruggono a vicenda. Giacché è bensf 
vero che le parole di Nembrot hanno un colorito 
orientale; ma se fossero realmente ebraiche, o cal- 
daiche, o aramaiche, o siriache, o arabe, o in ge- 
nere appartenessero a un linguaggio esistente o 
esistito, non potrebbe mai darsi tanta disparità di 
opinioni. 

E già un commentatore antico di buon senso, 
Francesco da Buti, aveva anticipata una condanna 
sommaria : « potrebbe essere — scriveva — che in 
alcuna lingua avrebbono significazione Qe parole di 
Nembrot]; ma non ch'elli [cioè Dante] lo sapesse, 
né che fosse di sua intenzione ». Epitafio indica- 
tissimo per l'onorata sepoltura di quelle versioni 
cervellotiche negli scaffali delle biblioteche! 1 



4 Per la letteratura del verso rimando ai comuni 
repertori. Dell'opinione di taluno degli antichi terrò 
conto nel con* del lavoro. 



* 

Il problema non è arduo, ma alquanto com- 
plesso, o per lo meno fuori dell'ordinario. Basta 
però a semplificarlo una distinzione ben netta fra 
la questione puramente dottrinale sulle ragioni e 
sull'essere di quel linguaggio fittizio, e 1' esegesi 
di esso. Due cose, d'altra parte, che non possono 
andar disgiunte, perché la prima dà ragione del 
procedimento e dei mezzi della seconda, e questa, 
se mena a un risultato sicuro, è riprova a sua 
volta della bontà dei principi posti per indagini 
generali sulle teoriche e le dottrine. 

Siccome però quelle indagini soverchiano di 
troppo l'interesse che può avere una particolare 
applicazione, sia pure dantesca, e difficilmente po- 
trebbero esser contenute entro confini modesti, 
mi limiterò a dirne quel tanto che è strettamente 
necessario, svolgendo invece, con tutti i dati che 
ho raccolto e che credo sufficienti, ciò che riguarda 
l'esegesi del verso. Voglio dire che è soverchia- 
mente ampio l' esame delle teoriche linguistiche di 
Dante e del medio evo: si tirano dietro disqui- 
sizioni etnologiche, puramente dottrinali e scola- 
stiche, ben inteso, ma intricate e moleste a dipa- 
nare; si complicano col confluirvi di elementi ete- 
rogenei e disparatissimi ; e se, nella sostanza, si 
riducono a poco, sono invece, nella diffusione, di 
una vastità sconfinata. Ne tratterò quando che 
sia, forse nell'insieme, o almeno nella tradizione 
esegetica della narrazione del Genesi, che n' è il 
pernio, con le sue propaggini più dirette nelle 
cronache universali, nei fioretti biblici, ecc. 



* 
* * 



Bensf non credo che la maggior serietà d' in- 
tenzione e, spero bene, di fatto, varrebbe a libe- 
rarmi dal troppo famoso a nullo è noto che mi 
sento scagliato addosso già prima di cominciare, 
se non ne discorro fin d'ora. 

Che cosa significano, in sostanza, le parole 
che Dante si fa dire da Virgilio : 

Lasciamlo stare e non parliamo a vóto 
ché cosi è a lui ciascun linguaggio 
come il suo ad altrui, eh* a nullo è noto? 

(/»/., XXXI, 79-81). 

Né più né meno di ciò a cui abbiamo già ac- 
cennato come a caposaldo di questa ricerca, che 
cioè il linguaggio che parla Nembrot gli è pecu- 
liare, non lo ha mai parlato altri che lui e, di 
conseguenza, fuori della figurazione poetica, è 
fittizio: condizione di cose stranissime, per cui 
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Ncmbrot sarebbe stato nel mondo, dopo la puni- 
zione divina, sordo e muto, pur avendo 1* udito e 
la favella. 

Ma in che modo o fino a qual punto quel 
linguaggio è fittizio ? Intanto è falso che quel 
linguaggio debba essere in se' stesso non signifi- 
cativo. Nessuno ha detto mai che V ira di Dio 
contro l'istigatore del misfatto di Babele giun- 
gesse a farlo latrare come un cane o ululare come 
un orso: e quel che Dante gli crea, è un lin- 
guaggio articolato, un linguaggio umano \ 

Il nodo sta nel vedere se possiamo ricrearlo, 
se cioè è possibile che noi lo rifacciamo con quel 
procedimento e con quei mezzi co* quali Dante l'ha 
costruito; se ci riusciamo, potremo anche inten- 
derlo, ché lo comporta il principio teorico, come 
ora vedremo. 

Ma allora, lo a nullo è noto? Non fa una 
grinza ugualmente, ti chiaro che, nella finzione 
artistica, quel Nembrot che Dante incontra nel- 
T Inferno doveva esser presentato come quello 
reale, figlio di Chus, figlio di Cham, figlio di 
Noe figlio dell' Eterno Padre, non della pro- 
pria immaginazione, con quel linguaggio che gli 
toccò in sorte, fra i settantadue o settantatré degli 
esegeti, ignoto a tutti secondo molti e secondo 
Dante. Ma nel fatto non è lui che lo crea ? Il 
lettore della Commedia può fermarsi qui e non 
indagare più oltre : ma il critico non deve perdere 
l'occasione di studiare una movenza peculiare e 
tutta intima del pensiero dantesco, un segreto del 
suo spirito sovrano d'artista. 

* * 

C'è da domandarsi prima di tutto perché Dante 
crei un linguaggio a Nembrot, cioè perché gliene 
assegni uno personale, ch'è tutt'una. Il D'Ovidio 
ne ha già discorso molto ragionevolmente: 2 ma 
giova forse riporre in più immediato contatto il 
pensiero dantesco con la tradizione dottrinale an- 
teriore. 

Il Genesi stesso faceva al Gigante un posto 
a sé iseorsum, dicono gli esegeti) e jwireva no- 
minarlo non tanto come capostipite dì una schiatta, 
quanto come un personaggio singolare, notevole 



1 IV ve aver pensato cosi anche Bernardino Da- 
niello, quando scrìveva che le parole di Nembrot « tutto 
che appresso dì noi nulla rilevino et siano dì nessun si- 
gnificato, vuol nientedimeno l'autore che esse, in suo 
t linguaggio conteso, alcuna cosa significassero » . 

* Op. ciL % pag. 49$. 



| per la sua forza e la sua empietà, e per esser 
i stato il primo che 

usurpando l'altrui prendesse impero, 

! come parafrasa Fazio degli Uberti. 1 Flavio Giu- 
| seppe e san Girolamo non fecero questione per 
: lui né di gjente né di linguaggio. Ma la questione 
. divenne presto grossa fra i commentatori, anche 
\ perché molto per tempo si dimenticò la genea- 
! logia biblica, per attribuirne al Gigante una di- 
versa dal testo: senza contare tutto quello che 
: vi architettò sopra la leggenda. 8 Sant'Agostino 
1 la risolvè per suo conto nel senso che anche Nem- 
! brot avesse una famiglia, ché altrimenti non ne 
i verrebbe fuori quel numero di settantadue lin- 
guaggi, che doveva corrispondere al numero dei 
discepoli mandati fra le varie genti a evangeliz- 
! zarle, se non creando due famiglie distinte ad Eber 
| e al suo figlio Phaleg, cioè rinunciando all'uno o 
all' altro nella genealogia giudaica, cosa sicura- 
mente contraria alla Bibbia 3 . E il numero di set- 
tantadue si fissò sùbito e tanto radicatamente, che 
i più degli esegeti del medio evo lo credono giu- 
stificato abbastanza riferendo da sant' Agostino 
la frase ut ratio declarat, non la dimostrazione 
relativa. 

Cosi, assicurato all' interpretazione simbolica 
quel numero, si perdette di vista il calcolo col 
quale vi si era giunti e si seguitò a parlare di 
Nembrot, nel commento al capitolo etnografico 
del Genesi, non come capostipite di famiglia, ma 
come dominatore : istigatore per mania di dominio 
del superbo misfatto, primo sovrano di Babilonia 
anche dopo la dispersione delle genti 4 . Anche fra 
gli esegeti che si allontanano in qualche parte 
dal commento di Flavio Giuseppe e di Girolamo, 
son pochi coloro che stabiliscono qual fosse SI 
linguaggio di Nembrot. E Dante non potè se- 
guirne alcuno, perché si attenne in tutto alle dot- 
trine più diritte e più autorevoli, anche dove è 
parso che sia originale e indipendente. 



1 Diffamando, libro VI, canto. X. 

* Cfr. M. Sch brillo, I Giganti netta « Commedia ». 
in Alcuni capitoli delta biografia di Dante. Torino, Loe- 
scher, 1896. pagg. 396-447. e segnatamente pagg. 437- 
442 sulla figura biblica e leggendaria di Nembrot. È 
uno studio pieno di erudizione, ma non posso dire che 
tutto il meglio sia stato veduto dall'illustre autore. 

* /V Of\ Dei, XVI, 12; nell'ediz. Dombart, Lip- 

sia, 1S77, voi. P*£- 144- 

« Come ne aveva discorso Flavio Giuseppe, Ant. 
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da giova ricordare almeno l'opinione che attri- 
a a Nembrot il Caldeo, perché # fu raccolta da 
ietto Latini \ e suggerita a proposito del no- 

verso da Cristoforo Landino. 2 E agevole , 
tarne l'origine nelle comun nozioni bibliche 
impero caldaico di Babilonia. Lo stesso san Gi- 
no, con palese incongruenza, almeno di parole, 
?tto alla propria esposizione genetica, diceva 
commento d'Isaia che Babilonia era stata fon- -, 

dai Caldei. 3 Qualcuno poco esperto ha poi 
to conciliare le due opposte nozioni che Ba- 
lia fu fatta costruire da Nembrot e che fu 
ùtivamente città caldea, assegnando il Gigante 1 
ella gente : contrariamente alle parole bibliche 
cui quel robusto cacciatore al cospetto de! Si- , 
è figlio di Chus e quindi camita, e all'in- ! 
retazione tradizionale che faceva capostipite j 
Caldei Arphaxat, di stirpe semitica. Ad ogni j 

10 è opinione molto antica, perché se ne trova ! 
da già sulla fine del secolo quinto. 4 
Abbiamo dunque che a Nembrot o non si at- 1 

11 affatto una famiglia e di conseguenza un 
uaggio ; o, attribuendogliela, non si seppe de- j 
ìinare quale fosse, e perciò del pari non si fu : 
rrsido di stabilire quale favella spettasse al Gi- j 
te ; ovvero, assegnandogliene qualcuna, si urtò ! 
tro il testo e contro l'interpretazione più or- j 
>ssa di esso 5 . ! 
Dante fu più radicale di tutti, almeno nel- ! 
>ressione in cui sintetizzò il suo concetto : a 
o noto. Neil' espressione, dico, perché il con- 
o è implicito nella divisione delle famiglie per j 
, come è esposto nel De vulgari Rloquentia, j 
uesta non è, come troppo sottilmente ha pen- ! 
> il D'Ovidio, originale e suggerita al poeta 
iofo dalle arti fiorentine, ma si appoggia lar- 
ìente alla tradizione. « Nell'arte di regal pro- 
:ore — ha concluso egregiamente l'illustre let- 
ito — era stato lui l'unico artefice ». 
Ancóra : c'entra di mezzo la norma del taglione, 
Ila famosa legge del contrapasso che è tanta j 



1 TresorSy pag. 31 : « Neis Nembrot meismes mua 

angue de ebreu en caldeu ». Cfr. M. Scherillo, ! 

cit. t pag. 442. | 

* « Queste parole niente significano, et posto che 1 

(incassino, non se ne può trar sententia intera, ma j 

e, mediante la caldea lingua, si potria alcuna cosa j 

ndere, onde sopra di quella investigherai » . Però, « 

non erro, il Landino non assegna a Nembrot il ; 

deo, ma trasporta a quella lingua quello che vedremo 1 
ersi dire dell'Ebraico. 

3 Libro XIII, cap. 47, in Pat. /at. del Migne, 

IV, 471. : 

4 De genealogiis patriarcharum di Anonimo, in { 
;ne, Pat. lat. LIX, 526. 

5 Op. cit. f pag. 498. 



parte in Dante di tutto il sistema morale dei 
premi e delle pene. La punizione inflitta da Dio 
a quei superbi, che gli autori del medio evo im- 
pararono da sant' Agostino ad elencare fra le 
miserie dell'umana famiglia, fu quella di non po- 
tersi più intendere fra di loro. Nembrot, la cui 
parola dominatrice era stata intesa da tutti, doveva, 
perché avesse pena condegna, non esser più inteso 
da alcuno : era una conseguenza schiettamente lo- 
gica. Anche sant'Agostino aveva giudicato alla stessa 
guisa, senza però tirare la somma. Qual .fu, si 
domanda, il genere della punizione? Giacché l'au- 
torità di chi impera si esercita per mezzo del lin- 
guaggio, in esso fu condannato il peccato di su- 
perbia, di modo che non fosse inteso nel comandare 
agli uomini chi non volle ascoltare per ubbidire 
al comando di Dio 1 . 

E non è anche qui senza importanza che il 
concetto e le parole stesse del santo d' Ippona 
sieno passate per tradizione agli esegeti poste- 
riori *. 



Per il verso non abbiamo ancóra acquistato 
di molto; ma sgombro il terreno da nozioni er- 
ronee, e avviati per la via di concetti dottrinali 
più vicini a Dante, resta agevole avvicinarci alla 
mèta. Giacché la difficoltà di certi problemi eru- 
diti troppo remoti dal nostro pensiero, sta appunto 
nel guadagnare non tanto le conoscenze necessarie, 
quanto il gusto e il garbo di valercene. Se, pur 
sapendo quanto bisogna, turbiamo la logica ar- 
monia delle cose con elementi estranei, con con- 
cepimenti soggettivi e con riscontri fallaci, si ab- 
barbaglia la vista e vediamo monco e male, o ci 
si cambia il naturale color delle cose, come ai 
daltonici. Dante poi è cosf conseguente, cosf schiet- 
tamente scolastico nelle abitudini del raziocinio, 
che se lo fraintendiamo in un punto, ce ne sfugge 
con facilità tutto intero il pensiero. 

Se il divino poeta volle far parlare Nembrot 
in un modo che ne ricordasse il grande peccato 
che si risolvè, come quello di Adamo, secondo la 
cruda fantasia semitica, in danno irreparabile per 
tutta l'umanità, non potè pensar cosa oziosa. Do- 
vette trovare nelle proprie e nelle altrui teoriche 
elementi su cui la creazione artistica potesse ada- 



1 De Civ. Dei, lib. XVI, c. 4. Nell'ed. cit., voi. cit., 
pag. 131. 

2 Cfr. Beda, Hexaemeron, lib. Ili, in Migne, Pat. 
lat. XCI, 125-126; Alcuino, Interrog. et respons. in 
Gen., ivi, 533, ecc. 
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giarsi nobilmente e signorilmente, come sempre ; 
non per via di storture. E non è affatto questo, j 
nel caso presente, argomento di scarso valore e i 
di troppo generica applicazione : perché, se qualche | 
volta sonnecchiano anche i sommi per momentaneo J 
oblio di sé, o per rilascio di fantasia, o perché | 
la materia non risponde all'intenzione dell'arte, o i 
per qualsiasi altro motivo, basta un po' di buon j 
senso a far pensare che difficilmente non solo i j 
sommi, ma anche i mediocri, si farebbero cogliere j 
grossolanamente in fallo proprio là dove è evi- j 
dente che han fatto cosa studiata e voluta. j 
Come dunque avrà Dante foggiato il verso d ! 
Nembrot ? 

L' unica ipotesi ragionevole è che lo creasse j 
secondo le proprie vedute sul modo come si sa • 
rebbe operata la confusione babelica. Ma anche 
questa è questione non risolta ancóra. Dante ha J 
parole esplicite circa l'origine del linguaggio che j 
concepf dapprima, nel De vulgati Eloquentia, ' 
concreato nel primo uomo e poi, nella Divina 
Commedia (secondo la dottrina aristo tei ico-boe- 
ziana, divulgata da Beda, da san Tommaso e da J 
altri), connaturato soltanto negli uomini, di modo ! 
che restasse ad essi la possibilità di variarlo ad I 
piatitimi, o, come poeticamente tradusse, secondo 
che v'abbella; professò la comune dottrina circa 
il perpetuarsi della lingua adamitica in tutto il ! 
genere umano fino alla confusione di Babele, in- 
tegra secondo i concetti del De vulgari Eloquentia, \ 
trasformata, per naturale svolgimento, secondo ; 
quelli del Paradiso; propugnò, almeno nel trattato 1 
esplicitamente, che il primitivo linguaggio si man- I 
tenne nella famiglia di Eber, e certo nella Com- j 
media non lo escluse; ma tacque proprio sul punto ! 
che c'interessa, cioè sul modo della confusione. | 

Orbene : se non mi fossi proposto di farlo al- j 
trove, credo che riuscirei a dimostrare che Dante | 
non potè seguire teorica differente dalla comune. ; 
Prova validissima si è la stessa distribuzione dei ! 
linguaggi in Europa, con le relative suddivisioni, J 
che parve originale o ricavata, non si sa come, j 
da un passo d'Isidoro che non ci ha niente che j 
fare, mentre risponde perfettissimamente a quella i 
degli esegeti. Ma dovendo qui soltanto aprirmi la | 
via alla soluzione del verso, mi limiterò a poche 
osservazioni generali. E sono: 

i* che il modo di formazione dei linguaggi 
nella confusione babelica, fondamento di tutta l'et- j 
nografia e della linguistica medievale, era prò- ! 
blema troppo importante e troppo vivo perché a j 
Dante non cadesse in mente di trattarne, se ne j 
giudicava diversamente dagli altri. Non lo avrebbe | 
fatto, probabilmente, alla maniera dei critici che j 



si accapigliano fra di loro parola per parola e ti- 
rano in lungo per lanciare il volume, ma non 
avrebbe trasmesso ad essi il còmpito d* indovi- 
narne il pensiero. 

2° Quel passo del De vulgari Eloquentia ove, 
parlando della rispondenza di forma e di signi- 
ficato, nelle tre lingue d'oc d'off e di si, di molte 
voci, anzi di quasi tutte, è detto incidentalmente 
che quella convenienza ripugna al concetto stesso 
della confusione, non esclude la comune dottrina: 
è questione di grado, non di principio. I tre vol- 
gari che noi sappiamo esser romanzi e che alloca 
si considerarono derivati dal linguaggio di Thubal, 
son più affini fra di loro che non i ceppi linguistici 
Thubal Geg Iavan l'uno rispetto all'altro, o rispetto 
all'origine comune, l' Ebraico. 

3° Forse, anche volendo, Dante non avrebbe 
saputo sottrarsi, per scrupolo d'ortodossia, alle 
dottrine correnti, perché già da secoli se n'era 
fatto un caso teologico, nettamente posto e cate- 
goricamente risolto : Iddio non avrebbe potuto for- 
mare linguaggi nuovi nella confusione babelica, 
perché avrebbe fatto opera diretta di creazione oltre 
le sei giornate di lavoro, mentre la Bibbia narra 
che nel settimo giorno si riposò. 

Ad ogni modo per difetto, qui, di dimostra- 
zioni, poniamo solo come ipotesi che Dante abbia 
immaginato anche lui che le lingue babeliche fos- 
sero una distorsione morfologica della lingua pri- 
migenia, cioè dell'ebraico : ché a tanto, sfrondando 
e assommando, si possono ridurre quelle teoriche'. 

A convalidare poi il supposto che Dante ap* 
plicasse questo principio alla creazione sua per- 
sonale del linguaggio di Nembrot, ricorre sùbito 
un riscontro tangibile. Quasi tutti gli scrittori 
medievali esemplificano con la parola alma che, 
com'essi dicono, significa in ebraico vergine e in 
latino sacra: e l'esemplificazione passò nel verso 
dantesco (almi, o piuttosto aalmi, come vedremo), 
sicché, più che un riscontro, è anzi da vedervi la 
chiave, o almeno la spinta a formare quel verso, 
allo stesso modo che la medesima parola aveva 
generato la teorica. Ché, in fondo, tutto quello che 
si scrisse nel medio evo sul modo di confusione, 
va riportato al passo ove san Girolamo commenta 
e giustifica la propria versione di Isaia, VII, 14: 



1 Non sto a ripetere che anche qui riassumo fuga- 
cemente quello che mi sembra essere il risultato certo 
delle mie ricerche, che ho dovuto anticipare per dar 
ragione del mio modo di vedere sul verso dj Nembrot. 
So bene però che molti dei concetti esposti saranno 
pregni di discussione; anche quest' ultimo, nella dimo- 
strazione analitica, è argomento tutt' altro che sem- 
plice. 
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rgo concipiei. I Rabbini gli si scatenavano 
o perché la parola del testo suona giovi- 
novi vergine; e il Santo, a corto di dati 
i, stiracchia riscontri e argomentazioni, per 
iere (è opportuno citarne le parole): alma 
um puella vel virgo, sed cum imxivit virgo 
fila dicitur et secreta, quae numquam vi- 
patuerit aspectibus, sed magna parentum 
tia custodita sit. Lingua quoque Punica, 
le Hebraeorum fontibus manare dicitur, pro- 
rgo airna appellatur. Et ut risum praebea- 
idaeis, nostro quoque sermone alma sancta 

Omniumque pene linguarum verbis utun- 
braei: ut est illud in Cantico canticorum 
) de Graeco $opùov, id est, fercìilum sibi 
ilomon, quod et in Hebraeo ita legimus. Ver- 
uoque nugas et mensuram Hebraei ebdem 
et eiusdem appellant sensibus 1 . 

scolastici non dovettero far altro che dare 
ti concetti una formula più organica e più 
a. 



* * 



unque, essendo certo che Dante assegnò a 
Dt un linguaggio particolare, essendo certo 
esto linguaggio non poteva non crearlo lui, 
o oramai se l'analisi dà ragione o no al- 
si che Dante abbia segufto quel processo 
3, che sarebbe Y unico logicamente indicato 
omune teorica, se cioè abbia foggiato il lin- 

0 nembrottiano su parole ebraiche arbitra- 
te alterate. O, meglio, giacché la giustezza 
:>tesi difficilmente potrebbe mettersi in dub- 
da vedere qual risultato positivo può dare 
: ché laddove entra un elemento tanto per- 
re quanto è l'arbitrio, il terreno è somma- 
n al fido. Comunque, il peggior male sarebbe 
di rimanere a piedi, ché mi guarderò bene 
rare e dall'affermare, prima di averne di- 
tero. 

mto, un'altra cosa è anch'essa fuori di di- 
ìe: Dante l'Ebraico non lo sapeva. Ma a 
cola bisogna servivano a lui benissimo le pa- 

1 nomi biblici tramandati dalla Vulgata, 
tiesse anche qui ragionevolmente da parte 
piacevolezze pseudo-erudite, che si sia valso 
:ra di rabbini o di qualche amico ebreo 
biografo narra che il randagio poeta traesse 
lucco Immanuele Romano); possiamo porre 
> principio presso die certo, che cioè a 



quella sola fonte è da ricorrere per tutte le co- 
gnizioni di ebraico che Dante mostra di avere. 

Di questa cultura sono un esponente fedele i 
nostri lessici medievali, Papia, Uguccione e il Balbi. 
E potremmo arrestarci ad essi senz'altro : ma non 
sarà male aver sottocchio la fonte stessa di quelle 
glosse, cioè il Liber de nominiòus hebraicis di san 
Girolamo e i più ricchi lessici di voci bibliche che 
son dati dalle Bibbie manoscritte : materiale, ben 
inteso, che va preso cos( com'è dato, più o men 
buono che sia. Anzi, fin che possiamo, dovremo 
tener conto delle divagazioni etimologiche che vi 
intesserono gli scrittori medievali, e dei vari sensi 
secondo cui gli esegeti trattarono le narrazioni e 
le parole bibliche, letterale e spirituale, o storico 
morale e mistico, o storico allegorico tropologico 
e anagogico, giusta le loro sottili distinzioni. Qua- 
lunque saccenteria linguistica non sarebbe che spol- 
vero in una giornata nebbiosa. 

Orbene, chiunque si ponga a far questo spo- 
glio, credo che dovrà necessariamente arrestarsi 
alle parole 

Raphaim man atnalech Zàbulon * alma, 

non solo perché ricordano cosf palesemente quelle 
nembrottiane 

Raphel mai amec zabi * almi, 

ma perché non ce ne sono forse altre, per sin- 
golare fortuna di questo problema, che si acco- 
stino ad esse : sicché ne viene eliminata ogni que- 
stione di scelta \ Chi non ne fosse convinto, non 
ha, in tal caso, che a ritentare la prova. 

Raphaim. È interpetrato da san Girolamo (Mi- 
gne, voi. XXIII, pag. 815 sgg.): gigantcs (De 
Genesi, 82 7), e medici vel gigantes (De Deute- 
ronomio, 843). Papia ha la glossa: raphium-gi- 
gantium 2 . I dizionari biblici: giga?ites vel medici 
seu facture vestre aut laxati eorum 3 . 

Man. S. Girolamo: quid (De Exodo, 833): e 
Papia : Man — quod est manna, interpretatur : 
quid est hoc f cum enim pius deus plueret manna 
filiis Israel, quasi mirantes dixerunt : quid est 
hoc f I dizionari biblici : quid vel quomodo. 

Amalech. S. Girolamo : populus lambens vel 
lingens (De Genesi, 819); e Papia: Amalech — 



ir. lai., XXIV, 1 



k Hbro III, in Mi- 



1 Cosi almeno è pei lessici e per san Girolamo; i 
dizionari biblici offrirebbero qualche altro riscontro, ma 
credo di aver seguito la buona via fermandomi a quei 
primi. 

* Mi valgo del cod. Ashburnham, 63, 1-2; non cito 
Uguccione né il Balbi perché derivano da Papia. 

3 Ho consultato le Bibbie laurenziane Strozz. V ; 
PI. V des. I; Pi. IV des. I. 
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interpretatur lingens terram, vel populus lambens 
sive relinquens, vel lingens populum vel'declinans. 
I dizionari biblici : gens bruta vel popuhis lam- 
bens ! . 

Zàbulon. S. Girolamo : habitaculum eorum, vel 
jusjurandum ejus, aut habitaculum fortitudinis, vel 
/lux us noctis (De Genesi, 830); potcst et habi- 
taculi substantia nuncupari (Nov. Test. De Mat- 
thaeo, 887); e lo spiega anche: habitaculum put- 
critudinis (De Apocalipsi Johannis, 9°3)- Papia: 
Zàbulon interpretatur fluxtis noctis, odor suavitalis, 
habitaculum pulcritudinis. E spiega citando Isidoro: 
Zàbulon interpretatur habitaculum. Sextum enim 
hunc filium genuit Lia; propterea jam securadixit: 
habitabit mecum vir meus. Unde et filius eius 
dictus est habitaculum. I dizionari biblici: fluxus 
noctis vel usjurandum eius: — fluxus fioctis, habi- 
tacufi substantia vel habitaculum eorum seti habi- 
taculum fortitudinis aut habitaculum pulcritudinis 2 . 

* Alma. I dizionari biblici : aalma — virgo 
abscondita vel absconsio virginitatis. La parola, non 
essendo nome proprio, non comparisce nel Liber 
de Nomini bus, ma vedemmo già come ebbe a par- 
larne san Girolamo. Papia, sotto Virgo, riporta 
quel passo, arricchito con varie altre nozioni ; e 
cosf Giovanni da Genova. 

* * 

Saranno proprio queste le parole che Dante 
ebbe presenti? C'è buona ragione di crederlo. 
Avremmo allora questa equivalenza: 

Raphel mai amec zabi *almi 

= raphaim — man — amalech — Zàbulon — 
* alma 

= gigantes — quid? — relinquere, lambere, 
lingere — habitaculum — virgo, o piuttosto sa- 
crum, excelsum, ecc. 

Se poi ci proviamo a levarne un costrutto, 
veniamo necessariamente ad avere presso a poco 
cosf : 

giganti, e che?, abbandonate (o state a lec- 
care) l'edificio sacro (o eccelso)? 

E credo che, nonostante la poca sicurezza di 
certi punti, che meritano ulteriore indagine, que- 
sta versione dia subito molto affidamento. Il ri- 
sultato a cui siamo giunti con tutto il rigore di 



1 Aggiungasi : Amalcchite — gentes brute vel po- 
puli lambentes. 

8 Aggiungasi : Zabulonite — habitaculorum substan- 
tia vel habitacula eorum seu habitacula fortitudinis aut 
habitacula pulcritudinis , 



metodo ch'era possibile e con fermissima since- 
rità di critica, risponde cosf strettamente alla figura 
tradizionale e dantesca di Ncmbrot, che a nessun 
altro all' infuori di lui, capo e istigatore del mi- 
sfatto di Babele, potrebbero farsi dire quelle pa- 
role. Uno scherzo del caso sarebbe straordinario 
davvero! E chi a quel risultato fosse giunto per 
la via che ho battuta io, credo che sarebbe sor- 
preso come me di ritrovare Nembrot nei basso- 
rilievi del cerchio dei superbi, nel Purgatorio, pro- 
prio nel medesimo atteggiamento : 

Vedea Nembrot a piè del gran lavoro 
quasi smarrito, a riguardar le genti 
che in Sennaar con lui superbeforo. 

(Purg. XII, 34-37)- 

Se quella pietra parlasse (e l'artefice scolpf quei 
simboli con magistero divino), non potrebbe dire 
altre parole. Non par proprio che Dante abbia 
voluto compiere l'una con l'altra figura? Potremmo 
tradurre con parole dantesche: 

genti, e che ? abbandonate il gran lavoro f 

E forse il lambere o Ungere, com'è interpretato 
amalech, ricorda lo a piè della terzina, perché la 
situazione, tanto neh" Inferno, quanto nel Purga- 
torio, è il momento culminante del dramma, quando, 
per l'improvvisa confusione, quella stolta gente 
lascia di costrurre Y immensa mole (si ricordi com'è 
descritta nel medio evo, con elementi presi a pre- 
stito dagli storici pagani che parlarono di Babi- 
lonia), e vaga incerta del proprio destino, prima 
di essersi dispersa. Ancóra : c'è un solo elemento, 
nel verso di Nembrot, che dà qualche guida pel 
costrutto di quelle parole, la identità di desinenza 
zabi-* almi, che sta ad indicare una concordanza: 
e anche questa nella traduzione si conserva e ri- 
salta. 

* 

Ma per questo appunto che il risultato sembra 
. buono, è da cercare più addentro per trovare pos- 
sibilmente quale sia stato l'atteggiamento del pen- 
siero dantesco rispetto ^ciascuna di quelle parole. 
Prima di tutto non si può credere, senza un ra- 
gionevole dubbio, che Dante sia andato a cercare 
nei lessici le voci che ha scelte. Al critico con- 
vien farlo, perché gli valgono da indici di cui non 
potrebbe fare a meno : ma le esigenze della cri- 
tica son ben lontane dalle ragioni dell'arte. Né 
possiamo dire che Dante ricordava quelle parole 
e che gli erano familiari, senza qualche dimostra- 
zione. L' interpretazione stessa, se nell* insieme ci 
affida, vuole nei particolari qualche dilucidazione. 
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Orbene, le nuove indagini confermano piena- 
mente e avvalorano il primo risultato. 

Raphaim ricorre nel Vecchio Testamento do- j 
dici volte *, e basta, credo, per la certezza che la 
voce potesse esser molto nota. Ma di giganti non 
c'è che Nembrot alla costruzione della torre di 
Babele, ed egli stesso, per un errore d'interpre- 
tazione, scomparso nella Vulgata, ma conservato ' 
tradizionalmente nel linguaggio degli esegeti : per- 
ché Dante applicherebbe quel termine anche ai 
seguaci ? Per il significato allegorico. Se prendiamo, 
per un esempio, le Allegoriae qicaedam in Sacram 
Scripturam di Rabano Mauro, che non son altro, 
come le opere analoghe, che una compilazione di 
nozioni e concetti diffusissimi, troviamo : « Per 
gigantes superbi homines, ut in Genesi : " Gigan- 
tes regnant [sic] super terram " (Gen. VI, 4), 
quod homines reprobi regnant in praesenti vita 2 ». 
Per l'origine del simbolo ci sarebbe da risalire 
fino a Filone Giudeo, là dove intesse strane teoriche 
su la pi A strana narrazione genetica del connubio 
dei figli di Dio con le figlie degli uomini ; ma, • 
pel caso nostro, basterà ricordare che in tutta la 
tradizione esegetica l'erezione della torre fu con- | 
siderata come peccato di superbia, e che Dante j 
rivolse quella precisa parola ai costruttori di essa: j 

le genti i 

che in Sennaar con lui superbe foro. ! 

i 

Pel verso acquistiamo sùbito qualche altra cosa: , 
raphel — genti superbe. J 

Man non ha bisogno di indagini particolari: ' 
tanto conobbero la parola i nostri vecchi che ce 
l'han tramandata nella forma volgare manna. 

Amalech deve fungere, pare, da verbo, e della 
sua scelta credo che non si possa dare altra ra- 
gione all' infuori di questa, che si attagliava pie- 



1 Cosi almeno secondo le vecchie Concordanti** bi- 
blica. 

* Mjgne, Patr. lat., voi. CXII, pag. 946. Trala- 
sciando altre significazioni, che non illustrerebbero punto 
l'argomento, mi paiono da # segnalare anche le seguenti : 
« Per gigantes principes terrae, ut in Jsaia (XIV, 9) : 
14 suscitabit [sic] tibi gigantes id est eriget in mundo 
principes sublimes». 

« Per gigantes daemones » : « Terram gigantium de- 
trahes in ruinam (ib., XXVI, 19), id est, infernum, 
qui est habitatio daemonum, destrues». 

«Gigas quilibet homo fortissitnus, ut in Psalmis 
(XXXII, 16): 44 Gigas non salvabitur in multitudine 
virtutis suae '*, id est, in tolleranti» passionum, et ve- 
locissimus in transcensu rerum mundanarum, et non 
tamen salvabitur in multitudine virtutis suae, sine auxi- 
lio gratiae», 



nament^ al significato voluto. Ma non è inoppor- 
tuno ricordare che ricorre spesso nei libri sacri 
(Amalech, trentasette volte, Amalecites, undici). E 
per vero, anche senza di ciò, qualunque mediocre 
conoscitore di storia sacra non avrebbe potuto 
ignorare il nome di quel popolo contro il quale 
com batté Giosuè con la spada, e Mose con le ora- 
zioni. Racconto ingenuo questo dell'Esodo (XVII), 
ma grandemente pittorico. Tien dietro alla sedi- 
zione di popolo contro Mosè perché mancava l'ac- 
qua per dissetarsi, finché Dio ordinò a lui di per- 
cuotere con la verga la pietra di Horeb. Ed ecco 
subito Amalech a porre nuovo indugio al faticoso 
v i a ggi° del popolo del Signore. Ma Mosè vigilava 
dalla vetta del colle; «e quando Mosè teneva in 
alto le braccia, vinceva Israello ; se poi alcun poco 
le lasciava cadere, Amalech aveva la meglio. Frat- 
tanto le braccia di Mosè erano gravate : sicché, 
tolta una pietra, gliela posero sotto, perché vi se- 
desse; Aronne ed Hur, d'ambo i lati, reggevano 
le braccia di lui. E cosi non caddero giù fino al- 
l'occaso ». In questo modo Giosuè potè vincere 
Amalech e passarlo a fil di spada. 

Elencare i passi dei Padri e degli scrittori del 
medio evo ove, interpretando questo o altri luo- 
ghi biblici nei quali Amalech è ricordato, o ripor- 
tandoli, adottano l'una o l'altra, più d'una, o tutte 
insieme le spiegazioni già citate di san Girolamo 
e dei lessici, sarebbe un fuor d'opera e bisogne- 
rebbe empirne più pagine. Basterà avervi accen- 
nato. 

Ugualmente dicasi di Zàbulon figlio di Gia- 
cobbe e di Lia, che- détte il nome ad una delle 
dodici tribù degli Ebrei. Anche questo nome, come 
quello di Amalech, détte luogo a numerose alle- 
gorie, di cui però quella tipica tradizionale è che 
rappresenti la Chiesa, mentre Amalech significa 
il diavolo '. tòei sacri testi ricorre quarantadue 
volte, Zabulonites due. 



1 Citerò due compilatori. S. Isidoro, Allegoriae' 
quaedam scripturae sacrae, dice : « Amalech designat 
diabuli fìguram, qui, obvius Dei populo, per signum 
crucis evincitur. — Zàbulon eamdem signifìcat Eccle- 
siam, quae, secus fluctus hujus vitae inhabitans, omnes 
tentationes et turbines saeculi portat» (in Migne, Patr. 
lat. t LXXXIII, 109, 106). — - Rabano Mauro, De Uni- 
verso, libro III, cap. I: «c Amalec, qui interpretatur 
populus lambens sive lingens cum exercitu suo. Qui 
humanam semper desiderat perditionem, et per doli 
machinationem populum Dei decipere gestit, diabulum 
signifìcat. Hic obvius Dei populo resistens, ad signum 
crucis evincitur ». E ib„ libro II : «Zàbulon, qui in- 
terpretatur habitaculum, propterea quia Lia jam se- 
cura de cohabitatione Jacob dixit : Habitavit vir meus 
mecum [Gen., XXX). Hic eamdem Ecclesiam signi 
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Ma perché haòitaculum ad indicare la mole 
immensa delle torre, il gran lavoro? Anche qui 
ricorre uno di quei riscontri ch'è impossibile im- 
maginare casuali. La parola era stata già usata 
da sant'Agostino, spiegando che Nembrot costruiva 
Babilonia perché « civitatum caeterarum gereret 
imperium, ubi esset tamquam in metropoli haòita- 
culum regni 1 ». Parole e concetto passati poi 
nei compilatori posteriori 4 . 

Si aggiunga che l'epiteto di vergine era stato 
dato a Babilonia da Isaia (XLVII) : « Descende, 
sede in pulvere, virgo filia Babylon, sede in terra : 
non est solium filiae Chaldeorum, quia ultro non 
vocaberis mollis et tenera ». E seguono parole di 
odio cieco e minaccie di vendetta : « Tolle molam 
et mole farinam: denuda turpi tudinem tuam, di- 
scooperi humerum, revela crura, transi flumina. 
Revelabitur ignominia tua, et videbitur opprobrium 
tuum : ultionem capiam et non resistet mihi homo ». 

Anche questo riscontro è singolare, e per mia 
parte non dubito punto che Dante lo abbia avuto 
presente. Credo infatti che lo alma- virgo delle 
esemplificazioni potesse molto agevolmente richia- 
margli alla mente virgo-Babylon del passo del Pro- 
feta, per una associazione di idee facilissima a 
cogliere, essendo che la prima di quelle parole 
era indissolubilmente legata alle dottrine della con- 
fusione, della quale la seconda era l'espressione 
non solo storica, ma anche etimologica ; Babylon 
poi, come abbiamo già notato, per una remini- 
scenza esegetica, gli avrebbe presentato habita- 
culum, e questo a sua volta Zàbulon, Certo Dante 
potrebbe esser giunto al costrutto zabi * almi an- 
che per via diversa da quella che ho tracciata ; 
ma parmi che non si possa escludere l' influenza 
del passo d' Isaia, specialmente se si considera che, 
notissimo in sé stesso per appartenere ad una delle 
pili celebri profezie, più ancóra doveva esserlo a 
cagione dell'affaccendarvisi intorno che fecero gli 
esegeti 3 ; che certe invettive dantesche ripetono 



ficat, quae secus fluctus hujus vitae inhabitans, omnes 
tentationes et turbines hujus saeculi sustinet et in docto- 
ribus suis ad montes virtutum [et] laudes Domino re- 
ferendas convocat populos omnium gentium, (in Mignk, 
Patr. lat., CXI, 53, 44). 

* De Civ. Dei, XVI, 4; neWediz. cit., voi. II, 
pag. 130. 

1 Cfr. il Commentario pseudo-eucheriano al Genesi, 
in Migne, Patr. lat., L, 940. 

3 Riporto per intero questa pagina di san Girolamo 
di capitale importanza : « Quomodo in Ezechiele sub 
figura navis et omnis instrumenti ejus Tyri ornatus expo- 
nitur, quae negotiationibus dedita est (Ezech. XXVI), 
et propter aquarum abundantiam rex Aegypti draco 
appellatur, et squamae illius juncusque ac papyrus et 



non poche movenze da questo o da consimili luo- 
ghi biblici, sicché se n'ha indizio sicuro che gli 
erano familiari; e che, in fine, se la profezia di 
Isaia si riferisce a tutt'altra epoca da quella di 
Nembrot, non ne viene per nulla scemato il va- 
lore del riscontro, perché Babilonia e confusione 
son due termini che non si scindono mai nella 
mente dei medievali, e troviamo chi al concetto 
della confusione risale espressamente anche a pro- 
posito di questo passo tanto più dunque poteva 
seguire a Dante che vi aveva un richiamo imme- 
diato nella figura stessa che trattava. 

Ricostruito cosf questo nucleo, che certo è la 
parte essenziale del verso, resta più facile adattarci 
all'idea di una caccia, per cosi dire, alle parole 
ebraiche, nel fondo delle reminiscenze, per ciò che 
rimane del linguaggio di Nembrot. Il processo in- 
timo del pensiero dantesco, sarebbe dunque molto 
meno scomposto di quel che pareva a tutta prima. 
Ma non potendo presumere di essere riuscito per- 
suasivo a tutti, giacché è sempre malsicuro riten- 
tare per vie tanto sottili il pensiero di chicchessia, 
e perciò la diffidenza è giusta, ripeterò anche per 
* alma l'argomento più oggettivo, cioè la notorietà 
di questa parola. L'abbiamo già rilevata nella som- 
maria esposizione delle teorie linguistiche, né credo 
necessario riportar qui le molte citazioni che ri- 
correrebbero, essendo materia su cui ho promesso 
di parlare altra volta. La voce penetrò col tempo nei 
glossarii, come nome comune, e se ne fecero gli 
astratti almicies, almitudo. L. Diefenbach ha rac- 
colto dai lessici latino-germanici le seguenti glosse 



pisculi describuntur, et Jerusalem cum idolis fornica- 
tionem scortorum ac lupanaris similitudo testatur : sic in 
praesenti loco sub persona capti vae mulieris, quae. 
quondam regina fuerit, Babylonis servitus indicatur: 
diciturque ei ut descendat de regni superbia, et in pul- 
vere sedeat. Virgo autem appellatur et filia : vel quia 
omnes homines creatura Dei sumus ; nec est Babylonis 
juxta haereticos natura damnabilis : vel ob luxuriam et 
ornatum urbis quondam potentissimae, quae cum senuis- 
set, et vicina esset occasui, virgunculam et puellam se 
esse jactabat. Licet ex eo quod juxta LXX scriptum 
est, filia Babylonis, non ipsam Babylonem quidam, sed 
Romanam urbem interpretèìitur, quae in Apocalypsi 
Joannis {Apocal. XIV) et in Epistola Petri (I Petr. V). 
Babylon specialiter appellatur, et cuncta quae nunc ad 
Babylonem dicuntur, illius ruinae convenire testentur, 
contra quem vocanda sit avis, Deique justitia : ut post- 
quam Sion, id est Ecclesia, salvata fuerit, illa pemaneat 
in aeternum» (Comment. in Isaiam prophetam, libro XIII, 
cap. XLVII, in Migne, Patr. lat., XXIV, 470-71). 

1 Rabano Mauro: «Virgo, mens prava, ut in Isaia: 
11 Sede in pulvere, virgo filia Babylonis" , quod molliter 
moratur in terrena cogitatione aboooooejre sterilis a- 
nima vitiorum confusione subjectar «^tate Alle- 

goriae in Sacravi Scripturam, V ,- X080. 
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che vai la pena di riferire : alma, iunkchfraw, — 
iuncfruzve, — verporgnen Kàuscheit ; almus, hel- 
ghe ; almicies o almitudo, haylickait*. 

In breve, raccogliendo le sparse fila, abbiamo 
che lo scopo di queste ricerche è stato raggiunto, 
anzi superato: esse infatti non solo ci assicurano 
che Dante potè aver familiari, e perciò valersene» 
le voci bibliche da noi rintracciate sulla guida dei 
lessici, ma, coi riscontri che porgono, illustrano 
anche ed avvalorano in modo insperato la spie- 
gazione già prima ottenuta. 

* 
* * 

Si aggiunga che con queste indagini si ha modo 
di reintagrare il verso nella sua giusta lezione. È 
noto che, comunque si leggano, dalle parole di 
Nembrot non si possono cavar fuori più di dieci 
sillabe. I frequentissimi iati non ci sorprendono 
gran fatto, quando si ripensi a quel principio che 
Dante ha posto nel De vulgati Eloquentia (I , VII, 6) : 
« quanto excellentius exercebant, tanto rudius nunc 
barbari usque locuuntur ». Vuol dire che il linguag- 
gio di Nembrot, che fu capo e duce di quei col- 
pevoli, quanto meno è armonioso, tanto più è ra- 
zionalmente perfetto. E per verità tutte quelle vo- 
cali non appoggiate convenientemente a consonanti, 
impacciano e rallentano talmente la pronuncia, che 
il verso, per dirlo tutto, diventa eterno nelle lab- 
bra. Non c'è dunque da vedere nella troppa fre- 
quenza <ìeir iato un indizio di corruzione. Anzi 
non è verosimile quello che è stato detto da molti, 
che il verso sia straordinariamente guasto, perché 
i copisti, non intendendolo, più facilmente potevano 
alterarlo : chi ha un po' di pratica di testi mano- 
scritti, sa che gli amanuensi hanno commesso i 
maggiori errori proprio dove han creduto di ca- 
pire molto facilmente. Se l'apparato critico della 
futura grande edizione della Divina Commedia non 
sposterà i dati noti finora *, V unica variante da 
accogliere sarebbe quella dei codici che pongono 
un et fra zabi-almi, perché è la sola sufficiente- 
mente autorizzata dalle collazioni : con questa sil- 
laba il verso raggiungerebbe la misura voluta. Ora 
siffatta -congiunzione latina è da escludere recisa- 
mente da quel linguaggio; ma, d'altra parte, è 
poco ammissibile che ci sia stata posta a capric- 
cio. Deve essersi sviluppata da qualche altro ele- 
mento, che non potrebbe essere altro che una a, 



* Novum glossarium latino- germanicum media* et 
infima* aetaiis, Francoforte sul Meno, 1867, pag. 17. ! 

* Ef non pare, da ciò che gentilmente mi ha comu- > 
nicato ? <w prof. Giuseppe Vandelli. 1 



confondibilissima in una certa scrittura col segno 7 
Ne viene spiegata in modo ragionevole anche la 
caduta di quella lettera negli altri codici, essendo 
facile che qualche copista abbia voluto correggerne 
la ripetizione, secondo lui erronea Dovremo dun- 
que leggere aalmi, non almi, cioè giusta la grafia 
che di quella voce ebraica dànno i lessici biblici a , 
il Balbi nel Catholùon, e chi sa mai quanti altri 4 . 
Più tardi Gasparino Barzizza, nel primo comma 
della parte applicata della sua opera ortografica, 
insegnava : « Alma per duplex a. Est enim velut 
placet Hieronymo idem quod virgo abscondita vel 
secreta 5 » ; e non è improbabile che, come tante 
altre delle sue regole, risalga anche questa a gram- 
matici anteriori. Di più l'analogia stessa con le 
altre parole del verso, che non son tocche affatto 
nella prima sillaba, o, diremo, nella radice, con- 
forta a leggere in questo modo. 

* * 

Non è un giuoco di bussolotti questo, e se 
tutto torna a capello, vuol dire che si è colpito 
nel segno. Vero è che a nessun altro genere di 
critica, come a quello che fu esercitato attorno a 
questo verso, si può rivolgere quel sarcasmo con 
cui Dante sferzava la sua città natale: 

A mezzo novembre 

non giunge quel che tu d'ottobre fili; 

ed è vero insieme che tutti quelli che han trattato 
di questo quesito hanno avuto come me la persua- 



1 II fatto si ripete anche in codici danteschi. Con- 
fronta, per un esempio, Pnrg., XXIV, 96 nel codice 
Laurenziano 40, 13 « come la mente 7 le parole sue». 

2 È forse superfluo, ma giacché m'è occorso, posso 
citare il caso analogo del comma Virgo nel Balbi (Co- 
dice Laurenz. PI. XXVII, sin. 2), dove la prima volta che 
quella parola ebraica vi ricorre è scrìtta alma, tutte le 
altre aalma. Evidentemente il copista, che a tutta prima 
aveva inteso di correggere, è poi stato vinto dal ripe- 
tersi dèlia forma aa, e non l'ha più tocca. 

3 Cfr. il luogo cit. a pag. 62. 

4 In Papia (cod. Ashburnham, 63) si legge costan- 
temente ahaltna, 

5 Orthographia c/arissimi oratori* Gasparini Ber- 
gomensis, senza indicazione di anno e di luogo. Quivi 
stesso : Pape per simplex p. accentuatur in fine et est 
interiectio admirantis, che è da aggiungere alle testi- 
monianze da me raccolte in altro numero diquesto Gior- 
nale. E per verità credo che quelle prove possano più 
agevolmente moltiplicarsi che mettersi in dubbio. Cosi, 
per la diffusione dell 'etimologia medievale di Papa da 
papè ì esclamazione di maraviglia, sarebbe da ricordare 

| anche il principio della Poetria novella di Gualfredo 
> Anglico: Papa stupor mundi, espressione che è quella 
| stessa dei glossari (cfr. Cod. Rice., 874). 
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sione dì aver filato uno stame di lunga durata. 
Ma confesso che la mia fiducia non ne è punto 
scossa : a buon conto questo studio ha già fatto 
anche resperimento del tempo, e con profitto, per- 
ché le riprove son balzate fuori man mano, a poco 
a poco. 

Credo perciò che se qualche dubbio rimane 
ancóra, non si possa parlare di obiezioni vere e 
proprie, ma piuttosto di quesiti da sciogliere, coe- 
rentemente al risultato ottenuto. Uno di questi 
non può essere trascurato fin d'ora. Nembrot pro- 
nunciando le parole che abbiam visto e che, ripe- 
tiamolo, suonano con ogni approssimazione: 

genti, e che, abbandonate il gran lavoro ? 

assume la sua espressione storica, presentandosi 
anzi in quell'atteggiamento in cui anche altrove 
a Dante è piaciuto di coglierlo : ma non dice af- 
fatto parole che convengano alla situazione del 
momento, perché non è certo quello un discorso 
che possa esser rivolto ai due pellegrini, e che 
abbia una relazione logica palese col loro apparire. 
Come si spiega ciò ? Credo che non sia difficile 
indagarlo. Tutti gli scrittori del medio evo si son 
compiaciuti di coprire quel protervo di male pa- 
role e di moltiplicare contro di lui le accuse, tanto 
che, quasi non bastasse la colpa gravissima della 
torre, ci fu anche chi ne fece il primo banditore 
dell' idolatria nel mondo. Dante no, non devia af- 
fatto dal suo punto : Nembrot non è per lui che 
• un superbo: ma spingendosi fino agli estremi nel- 
l'applicazione logica della pena, arrivò ad imma- 
ginarselo come un'anima sciocca, un'anima con* 
fusa. Cioè, fino ad anima confusa, se altro non 
ci fosse, potremmo credere che parola e concetto 
fossero suggeriti dalla comune punizione, più grave 
per Nembrot che per gli altri, come abbiamo ve- 
duto, per aver questi ricevuto un linguaggio sin- 
golare, inintelligibile : ma con anima sciocca, che 
non può essere una frase oziosa, è evidente che 
Dante ha indicato qualche cosa di più, cioè, non 
resta altro, l' intima confusione dell' intelletto di 
lui. Il Gigante adunque parla un brutto linguag- 
gio (cui non si cowvenien più dolci salmi, frase 
alla quale fa riscontro il passo rilevato del De 



vulgari Eloquentia); non può farsi capire da nes- 
suno; e di più, nel suo modo di esprìmersi, è 
anima sciocca e confusa, cioè dice cose stolte, non 
ragiona. A lui non resta altro che il corno per 
affermarsi in qualche modo, il quale è simbolo di 
superbia, come fu avvertito da commentatori an- 
tichi e come confermano comuni allegorizzazioni 
precedenti Certo Dante avrebbe potuto fargli 
dire cose diverse, ma non è piccola avvedutezza 
esser ricorso proprio a ciò che più valeva a com- 
pierne la figura. Siamo in grado cosi di sorpren- 
der tutta la goffaggine di lui, pure nell'espressione 
mimica, perché anche questa è possibile ritrarre 
dalle parole che dice. E chi sa ? Forse Dante ha 
immaginato che il fatto maraviglioso della sua 
comparsa nell' Inferno, insieme col suo duca, ride- 
stasse e riproducesse in Nembrot quello stesso 
moto di sorpresa e di rabbia che dovette cagio- 
nargli l' improvvisa e straordinaria confusione delle 
sue genti, e perciò gli ha messo in bocca parole 
che starebbero benissimo détte nell'altra circostanza. 
Mi par questa l'idea più vicina al vero, ma può 
anch'esser che Dante abbia pensato a tutt'altro, 
né m' indugerò qui a indagare tutte le ipotesi che 
questa o quella considerazione potrebbero sugge- 
rire : dovrei addentrarmi nelle troppo sottili e 
spesso irraggiungibili ragioni dell'arte e delle con- 
cezioni estetiche, mentre queste ricerche non mi- 
rano ad altro che a presentare dati di fatto. Penso 
però che tutto il caso di Nembrot, per la sua spe- 
ciosità, sia degnissimo di essere studiato anche per 
questa parte. 

Firenze, 1905. 

Domenico Guerri. 



1 Nelle citate Allegoriae di Rabano alla voce comu 
si legge fra l'altro: «superbia, ut in Psalmis : " Nolite 
exaltare comu,, [Psal. LXXIV, 5] id est, polite vos 
elevare per superbi? m ». Ed è da tener conto anche di 
quest'altra spiegazione simbolica : « Per comu potestà- 
tes impiorum, ut in Psalmis: " Et omnia cornua pec- 
cato rum confringam „ [Psal. LXXIV, 14], id est, pote- 
states impiorum destruam ». 
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QUESTIONI E QUESTIONCELLE 



I.Una proposta didattica (Giornale dantesco, 
XIII, 23). Son dieci anni oramai che insegno let- 
tere italiane nei licei, e sempre ogni anno ho 
letto per intero la Commedia, una Cantica per 
classe; della lettura non solo, e per varie ragioni, 
sono soddisfatto io, ciò che conterebbe poco, ma 
ho motivo di credere siano soddisfatti gli alunni, 
ciò che conta assai ; ma mi basterà di aver accen- 
nato a questo argomento, perché non si deve do- 
mandare a tutti ciò che uno o pochi, forse per 
un complesso particolare di circostanze, han potuto. 
Sulla questione sollevata dal Ghignoni altri argo- 
menti che i personali credo di dover portare. 

E prima di tutto non mi pare possa dirsi che | 
la Commedia « alla prima lettura presenti un arido • 
succedersi di sentimenti lontani dai nostri »: Dante 
appare sùbito, anche al più superficiale e al più 
inesperto dei lettori, un innamorato, un entusiasta 
del bene, un odiatore fìerissimo del male e dei 
malvagi, un zelatore caldissimo di una religione 
purificata da ogni scoria mondana e politica, e il 
sentimento dell'Amore e del bene, l'odio del male 
non sono, ch'io sappia, lontani da noi e dai nostri 
giovani alunni, e proprio il Ghignoni vorrà soste- 
nere che oggi sia spento del tutto nelle nostre 
scolaresche il sentimento religioso e venuto meno 
l'ideale di una purificazione della Chiesa? E che 
l'espressione di questi sentimenti non sia arida, 
non troverebbe difficoltà a dimostrare uno stu- 
dente di prima liceale : troppo torto farei al prof. 
Ghignoni se insistessi su questo punto. Preferisco 
cercare se Dante è davvero quell'autore cosf dif- 
ficile ch'egli assevera, e troppi altri con lui. Cer- 
tamente facile non è, e come tutti gli scrittori, 
particolarmente poeti, del passato abbisogna di 
un commento ; ma io non solo credo si esagerino 
le difficoltà che la lettura della Commedia può pre- 
sentare, bensf ritengo die tali difficoltà siano mi- 
nori di quelle che of qualche altro 
autore, che nessuno Ile scuole, 



e specialmente del Manzoni. Troppo profonda e 
troppo sottile, sotto l'apparente semplicità, è l'arte 
dei Promessi Sposi perché possa essere compresa 
gustata e da menti inesperte, e la loro morale 
non può aver presa su chi ancóra non conosce il 
mondo e gli uomini: nelle scuole inferiori, nel 
ginnasio e magari nelle classi elementari (e dico 
questo perché ai miei tempi nelle scuole elemen- 
tari di Verona si leggevano i Promessi Sposi 
nella quarta, oggi quinta, classe), gli studenti pos- 
sono divertirsi della favola, ma nel liceo essi sono, 
oramai, troppo esperti di romanzi perché non la 
trovino insipida, troppo inesperti del mondo per- 
ché non consentano con gli sdegni dell'Alighieri 
anzi che con la sapiente rassegnazione del Man- 
zoni ; e chi di noi può desiderare non sia cosf? 
Sono i commentatori che hanno reso la Commedia 
più difficile di quanto essa è in realtà, e, sia 
detto francamente, sono tutti coloro che invece 
di presentarla ai loro alunni cosf come presentano 
i Promessi Sposi, il Furioso, i Canti del Leopardi, 
non finiscono mai di prepararne la lettura ammas- 
sando nelle tenere menti tale una congerie di no- 
tizie d'ogni genere che, quando la lettura comin- 
cia, esse sono stanche, e già disgustate del Poeta 
e dei suoi versi. Se lasciassimo il Poeta parlare 
direttamente al sentimento e alla fantasia dei gio- 
vani, dicendo di nostro con sapiente discrezione 
solo quanto è strettamente necessario perché lim- 
pida suoni la sua parola, più utile, indubbiamente, 
e più interessante, e divertente anche, sarebbe 
nelle scuole lo studio di Dante e di tutti i poeti, 
che oggi, colpa e vergogna dei prolissi commenti 
linguistici, grammaticali, storici e rettorici, lasciano 
nell'anima uri senso inestinguibile di tedio. 

E con ciò ho implicitamente negato l'opportunità 
della proposta del Ghignoni, intorno alla quale 
molte altre cose direi dal punto di vista sempli- 
cemente didattico, se qui fosse il luogo; dirò so- 
lamente che la preparazione ch'egli vagheggia mi 
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par fatta apposta per radicare nelle menti l'idea 
della straordinaria difficoltà, quasi direi della in- 
comprensibilità di Dante: se questo fosse cosi 
difficile come si vuol far credere, si sarebbe po- 
tuto dirlo, e con ragione, la Bibbia degli italiani? 
avrebbe egli potuto agire tanto potentemente sui 
cuori e sulle intelligenze di un secolo cosi diffe- 
rente dal secolo XIII come fu il XIX, se i cuori 
avessero trovato in lui un arido succedersi di sen- 
timenti lontani dai loro e le menti avessero potuto 
accostarsi a lui solo dopo una lunga difficile pre- 
parazione ? Mi pare ingenuo il pensare che la pre- 
parazione allo studio della Commedia da farsi, 
secondo il Ghignoni, nei licei possa chiamare in 
folla gli uditori attorno alle cattedre dantesche e 
nelle sale della Lectura Dantis : essa farà sf che 
il Poeta si allontanerà invece sempre più tra le 
nuvole fitte dell'erudizione, e prenderà sempre più 
la figura di un Dio misterioso, del quale pochi ini- 
ziati celebrano i riti tra il sorriso schernitore della 
folla. Tale preparazione sarà per i più un nuovo 
ingombro sulla strada della licenza liceale, un 
fardello che tutti, varcate le soglie della scuola, 
si affretteranno a gettare come quello che non ha 
nessuna pratica utilità. 

Ho detto che con sapiente direzione bisogna 
aiutare la parola del Poeta perché limpida suoni 
all'orecchio dello studente, e il Ghignoni savia- 
mente mi ammonisce che essa nel professore « non 
si può pretendere sempre e non si deve supporre 
mai »: se in questo io convengo con lui, e se nello 
stesso tempo rifiuto la sua proposta, che cosa 
posso e voglio concludere? Una cosa semplicis- 
sima: una volta i programmi prescrivevano gli 
autori che si dovevano leggere nei licei, classe 
per classe; poi, saggiamente, ne han lasciata la 
scelta al professore, facendo eccezione per la Com- 
media, tassativamente prescritta nelle tre classi. 
Ebbene, si lasci all' arbitrio del professore anche 
il leggere o no la Commedia, il leggerla per in- 
tero o in parte solamente, quando, dove, come 
gli pare meglio, e sarà tanto di guadagnato per 
tutti; se il professore la leggerà, sarà per sin- 
cero suo convincimento, e in esso egli saprà 
trovare il modo di trasfondere negli alunni la sua 
ammirazione ; se non la leggerà, gli alunni, almeno, 
non legheranno al nome del Poeta il ricordo di 
un insoffribile tedio e il ricordo di un'ammirazione 
forzata, e sarà più facile accorrano più tardi at- 
torno alle cattedre dantesche e nelle sale dove il 
Poeta ha culto. 

II. La Fiumana (Inferno, II, 108). Sottile e 
arguto scritto è veramente quello col quale il prof. 
A. Belloni vuol persuaderci che con la fiumana 



ove il mar non ha vanto del secondo àxSX Inferno 
bisogna identificare il Giordano, il sacro fiume della 
Palestina; 1 a lui, persuaso che lo scenario, dirò 
cosi, del primo dell' 'Inferno abbia rispondenza « con 
una parte del mondo abitato, della quale, cono- 
scendone solo imperfettamente la topografìa, il 
Poeta diede una figurazione che può benissimo 
dirsi fantastica, benché abbia un fondamento nella 
realtà», riesce facile il riconoscere cosf il colle. di 
Sionne nel monte principio e cagion di tutta gioia, 
come il Giordano nella fiumana ; ma io mi lusingo 
di poter dare del contrario qualche valida prova. 

Anzi tutto la perifrasi, poiché secondo il Belloni 
Dante altro non farebbe f che sostituire una cir- 
conlocuzione geografica al nome proprio, costitui- 
sce esteticamente e psicologicamente un difetto : 
infatti Lucia, nella compassione che pur sente per 
il Poeta, si compiacerebbe di far pompa della sua 
scienza geografica con una indicazione dannosa 
all'effetto che pur vuol raggiungere, come quello 
che distrae il pensiero dell'ascoltante sopra una 
particolarità che non importa nulla; non un poeta, 
ma un pedante sarebbe stato Dante se proprio 
qui avesse voluto porre una mera indicazione geo- 
grafica. Ciò che a Dante, e per lui a Lucia, im- 
portava, era il pericolo suo, e quindi la partico- 
larità che importava indicare della fiumana era 
la sua spaventosa tempestosità. Ora, che un fiume 
sia più tempestoso del mare, nessuno, credo, può 
ammettere, né Dante poteva; tuttavia nel verso si 
deve esclusivamente riconoscere una figurazione 
simbolica della vita : ci sarà una sproporzione tra il 
concetto rappresentato e la sua figurazione, e non 
sarebbe la prima né l'ultima nella Commedia, con 
questo di particolare, che l'effetto estetico dell'im- 
magine ce la fa dimenticare. Di più, poiché un solo 
fiume era conosciuto come non tributario del mare, 
Dante avrebbe dato facile modo al lettore di rico- 
noscere il luogo dove aveva posto la scena del 
suo smarrimento, e non mi pare che proprio 
dovesse mettere la parola dell'enigma là dove è 
tanta la commozione, cosf concitato il discorso e 
il movimento di due almeno delle tre donne be- 
| nedette. Sarebbe dunque la fiumana un duplicato 
della selva? Forse; e non me ne maraviglierei ; ché 
' anche di simboli duplicati non mancano esempi 
nella Commedia, e valgano per tutti il Veltro 
dell'Inferno e il DXV del Purgatorio; d'altra parte 
nel Canto I parla il Poeta in persona propria, 
nel II Lucia, e non è niente di strano che di 
diversi modi si servano per esprimere lo stesso 



1 Nel periodico La Biblioteca delle scuole ìHHtmt, 
anno XI, n. 5. Napoli, 15 marzo 1905. 
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concetto, anzi sarebbe bella varietà di fantasia, tanto 
più bella quanto più dell'immagine di un assonnato 
sperduto in una selva è efficace l'immagine di un nau- 
frago prossimo a perdersi in pericolosissimo fiume. Il 
Flamini, e il Belloni conviene con lui, dice che Dante 
nel Canto I non ha parlato della fiumana, per- 
ché volle « narrare solo i pericoli, di cui abbia avuto 
coscienza », osservazione acuta e psicologicamente 
anche giusta: la fiumana sarebbe una parte di 
quello che io mi permisi di chiamare lo scenario 
del Canto I, e Lucia ricorderebbe apputo la parte 
per il tutto, come il Poeta stesso quando in altre 
occasioni ricorda la deserta piaggia o la valle. 
Curioso però che, mentre tutte le altre parti dello 
scenario sono richiamate nei successivi Canti della 
Commedia, e che quanto in questi, mi s'intenda 
con discrezione, è più ampiamente svolto e figurato 
è già accennato nel primo, della fiumana si faccia 
parola solamente in questo discorso di Lucia 1 . 
E qui mi vengono a proposito alcune parole 
del Bonaventura: 2 « Sinfonia credo che possa 
appropriatamente chiamarsi il primo Canto del- 
l' " Inferno ,, , non solo perché serve d' intro- 
duzione all' opera maravigliosa, ma anche perché, 
come la sinfonia musicale, ne contiene i principali 
motivi, ne fa quasi la sintesi, e vale anche a pre- 
disporre gli animi degli ascoltanti allo spettacolo 
che si dovrà svolgere dinnanzi a loro ». Anche 
questa considerazione vale per me a provare che 
il verso in questione non può avere altra spie- 
gazione che simbolica, e che dello scenario del 
Canto I non può esser parte; e semplicemente l'im- 
magine nuova di, un concetto già espresso, im- 
magine di una plasticità maravigliosa suggerita 
al Poeta dalla commossa e sempre agile sua fan- 
tasia. O che si vuole costringere all'immobilità, 
a un perpetuo girare sopra sé stessa, la fantasia 
di un poeta, e di un poeta come Dante? Ma io 
non credo che la fiumana sia una stessa cosa con 
la selva: questa, infatti, rappresenta la vita viziosa, 
tanto amara che. poco è più morte, è quasi la 
morte stessa; quella invece, secondo me, è la vita 
umana per sé stessa pericolosa senza che si debba 
pensare a una determinata condizione di vizio o 
di peccato, e la morte in essa c'incalza, anzi è 
essa stessa un correr alla morte, ma non è la 
morte, e due concetti di vita pericolosa per sé 
stessa e di morte incalzante il Poeta tiene ben di- 



*Che la fiumana possa essere identificata con l'A- 
cheronte io non «nqdo si possa sostenere; perciò né 
meno acow*'" *i> che pur fu affacciata. 
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stinti; quello simboleggiando nella fiumana, questo 
indicando con la parola propria. La fiumana dun- 
que non è la selva e non è né meno una parte 
dello scenario del i° Canto, ma una ripetizione 
concettosa di quanto in esso è descritto, fatta ecce- 
zione per il dilettoso monte, fino all'incontro con 
Virgilio. 

Il Belloni crede che Dante fosse portato da 
motivi allegorici a fingere avvenuto il suo smar- 
rimento presso Jl monte Sion : « la presenza di 
Dante, egli scrive, nei pressi di Gerusalemme pre- 
supporrebbe un suo fantastico pellegrinaggio alla 
santa città, e nell'insieme dell'allegoria un tale 
pellegrinaggio ci starebbe a maraviglia : rappresen- 
terebbe uno dei tanti tentativi fatti dal peccatore 
per salvarsi, tentativi tutti falliti fino a che non 
gli venne un aiuto soprannaturale ». Benissimo ; 
ma perché il Belloni vuol far pellegrinare fanta- 
sticamente il Poeta a Gerusalemme, quando sa che 
egli fu realmente a Roma? Egli dimentica qual 
posto Roma, centro effettivo della cristianità, tiene 
nel pensiero di Dante, e qual posto tiene il Papa 
che a Roma risiede, che dovrebbe guidare gli 
uomini al bene e invece col cattivo esempio li 
volge al male ; dimentica che proprio presso Roma, 
e precisamente alle foci del Tevere, l' angelo viene 
a raccogliere gli spiriti destinati al Purgatorio; di- 
mentica, infine, il giubileo del 1300, nel quale 
appunto bisogna riconoscere uno di quei tentativi 
di salvazione da lui accennati; ma il Papa era 
simoniaco e non il suo giubileo poteva correggere 
e salvare l'umanità. Per tutte queste considerazioni 
anche se Dante non fosse mai stato a Roma, a 
voler col Belloni collocare lo scenario del Canto I 
dell' Inferno in una parte del mondo abitato, bi- 
sognerebbe andare nel Lazio; se non che in nes- 
suna maniera può dirsi che sul Tevere il mar 
non ha vanto, e le esplicite parole di Virgilio 
«di quell'umile Italia», se ai pronomi si deve 
conservare il loro valor grammaticale, bastano ad 
escludere tale ipotesi. 

Resta un ultimo argomento. Dante, al dire 
del Belloni, troverebbe la sua salvezza « precisa- 
mente là dove Cristo mori per la redenzione del 
genere umano ». Già « uno stretto nesso simbolico 
tra il dilettoso monte e il Purgatorio fu intraveduto 
da qualche dantista, per esempio dal Flamini. Or 
quanto più stretto non apparirebbe tal nesso am- 
mettendo che nella mente del divino poeta quel 
dilettoso monte fosse precisamente il 6acro Sion, 
che col Purgatorio ha già un cosf particolare 
rapporto di postura! » Ora, il Paradiso terrestre, 
che è sulla vetta del Purgatorio, rappresenta quello 
stato di vita virtuosa che è rappresentato anche 
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dal dilettoso monte, principio e cagion di tutta gioia ; 
e poiché l'uomo fu cacciato per la sua colpa da 
quello, non può valere su questo direttamente, per 
corto andare, ma deve tenere altro viaggio. Il monte 
del I Canto è dunque, ricordiamo le parole del Bo- 
naventura, anticipazione e preannunzio di ciò che 
Dante in altra parte del Poema più ampiamente 
figurerà: è l'accenno di un motivo che sarà più 
tardi largamente svolto. D'altra parte, Dante stesso 
ci avverte chiaramente che il Paradiso terrestre, 
ossia il luogo dove in Adamo peccò tutta l'uma- 
nità, è agli antipodi del monte dove Cristo spirò 
per tutta l'umanità, ed è logico sia cosf, e noi 
ammiriamo l'alta fantasia del Poeta. Ma se il luogo 
del peccato e il luogo dell'espiazione stanno benis- 
simo agli antipodi l'uno dall'altro, non si capisce 
perché alle opposte estremità di essa medesima 
linea devono stare anche i monti che simboleg- 
giano uno stesso concetto, anzi, a mio credere, il 
parallelismo stabilito dal Poeta esclude necessaria- 
mente quell'altro che afferma il Belloni. 

Ma, egli potrà obbiettarmi, la divina foresta 
spessa e viva è pur il simbolo della vita virtuosa 
come la belva selvaggia è il simbolo della vita 
viziosa; e quindi è logico pensarle collocate alle 
opposte estremità di una medesima linea; in altre 
parole, per necessità geografiche strettamente le- 
gate col simbolo, la selva deve porsi nei dintorni 
di Gerusalemme, e là pure dobbiamo rintracciare 
la fiumana e il monte. L'argomento sarebbe de- 
cisivo, se la selva non fosse parte di uno scenario 
di cui è centro il dilettoso monte; quindi, allontanato 
questo dalla Palestina, per le ragioni che ho detto, 
per quest'altra fortissima che il monte dell'espia- 
zione era troppo sacro al Poeta perché lo volesse 
caricare di un simbolo, e per questa ancóra che 
la virtù non è più tra gli uomini e quindi è vano 
cercarne il simbolo, nei luoghi abitati da loro, 
tanto meno dove il popolo di una legge iniqua 
usurpa la giustizia dei cristiani, anche la selva 
deve necessariamente esserne allontanata. Viene 
meno cosf ogni ragione di identificare la fiumana 
col Giordano, e poiché, per conseguenza, nelle 
parole ove il mar non ha vanto non si può ricono- 
scere una indicazione geografica, è necessario dar 
loro una significazione tutta simbolica ; e poiché 
mi lusingo di aver già dimostrato che la fiumana 
è sintetica immagine di quanto è descritto nel I 
Canto, eccezion fatta del monte, sino all' incontro 
con Virgilio, viene a cadere, per ultima conse- 
guenza, anche F osservazione del Flamini. 

III. L'ultima parola. — Nello scritto che 
sopra ho discusso, il Belloni richiamato nel testo 
l'esempio di Guido Cavalcanti « che, postosi in 



viaggio per S. Iacopo di Gallizia, s'arrestò a 
mezza strada smarrito nella selva erronea di un 
amore terreno», aggiunge in nota: «E dai lacci 
delle passioni terrene Guido non potè mai di- 
strarsi per aver disdegnato gli ammonimenti della 
retta ragione illuminata dalla fede, che Dante 
raffigura in Virgilio, onde il famoso forse cui 
Guido vostro ebbe a disdegno. Ma per carità, mi sento 
dire e a ragione, lasciamo stare un po' in pace 
quel benedetto disdegno / » Troppa modestia, e 
non a proposito ; ché qui il Belloni, con lucida e 
sicura intuizione, ha in brevi parole risolto una 
vecchia questione, che pareva destinata a non essere 
risolta mai ; anzi la preoccupazione di questo de- 
stino pesa su lui da non fargli intendere tutto il 
valore della sua nota. Ma il Belloni è venuto 
troppo tardi ; prima di lui in questo stesso Gior- 
nale 1 il signor A. Dispenza dava della questione, 
forse con troppe più parole che non occorressero, 
e non soverchia lucidità di esposizione, una spie- 
gazione che sostanzialmente collima col pensiero 
del Belloni. Detto eh' egli riferisce il disdegno di 
Guido per Virgilio al tempo in cui Dante comin- 
ciò il suo viaggio, ed è geniale intuizione storica 
e psicologica, il Dispenza scrive : « Dante, Firenze, 
l' Italia, l'umanità, e cosf anche Guido sono scon- 
volti dalle passioni, errano per via diversa nella 
selva oscura... in un momento di risveglio affan- 
noso Dante volge i suoi passi al colle illuminato 
dal sole, ricacciato dalle tre fiere e ruina in basso- 
loco. Allora gli si presenta allo sguardo Virgilio, 
e sùbito egli implora il soccorso di lui, qua! che 
egli sia, poiché da sé non trova più via di scam- 
po, ecc. ». Guido, invece, rimane chiuso in sé stesso, 
disdegna di purgare le sue passioni mercé l'opera 
della Ragione, e quindi, nonostante l'altezza del- 
l'ingegno, non può accompagnare l'amico nel gran 
viaggio : il Dispenza dimentica di dirci che cosa 
per lui simboleggi Virgilio, quantunque il suo 
silenzio ci possa far credere ch'egli accetta l'opi- 
nione comune, e quindi da questo lato la sua espo- 
sizione è alquanto difettosa ; tuttavia il suo pen- 
siero si comprende benissimo. 

Alla stessa conclusione, ma con maggior chia- 
rezza di ragionamento e sodezza di argomenti, 
prima del Dispenza era venuto, sostanzialmente, il 
sig. E. Rivalta in un lùcido articolo della Nuova 
Antologia 2 . Guido, fiero e disdegnoso, rimane im- 
mobile nel suo ideale politico, odiando e disprez- 
zando, repugnando ad ogni adattamento che gli 
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morto f 
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sembra vii opera di arresa, e con un sonetto famoso 
rimprovera Dante, che dimentica la sua dignità di 
poeta, e vive tra la folla politica e vi si adatta; 
egli non comprende come Dante, più giovane di 
lui, speri ancóra nell'avvenire della patria e negli 
ordinamenti nuovi. I due amici non si compren- 
dono più : l'uno segue la sua ragione umana, che 
lo trae al sincero pentimento delle colpe amorose, 
e lo trattiene gagliardo sopra una nuova via po- 
litica, gli fa perfino decretare l'esiglio dell'amico; 
l'altro alla ragione non si piega, inflessibile nelle 
sue opere buone quanto nelle sue opere cattive, 
e dopo essersi invescato, a mezzo un viaggio di 
purgazione, in una nuova debolezza amorosa, re- 
siste a dilaniare Firenze in nome di un ideale po- 
litico, che non aveva più vita .e necessità. E quando 
anche per Dante viene il momento della delusione, 
quando s'alza a giudicare tutto e tutti senza de- 



bolezza e senza oscurità, anche Guido gli par degno 
di rimprovero, che alla ragione non aveva saputo 
piegarsi: a Cavalcante, che gli chiede del figlio, 
risponde: « da me stesso non vegno », e lanetta 
risposta, significa che l' ingegno non basta: « mi 
mena Virgilio, che è la ragione che trae a umi- 
liarsi e a pentirsi : Guido l'ebbe a disdegno ». 

Il Belloni, il Dispenza, il Rivalta, del quale ho 
mal sunteggiato il lucido argomentare, scrissero, 
indubbiamente, a insaputa l'uno dell'altro, e questo 
essersi incontrati, sostanzialmente, nel modo di 
porre la questione e nella conclusione, è ora ra- 
gione di più per credere che finalmente l'ultima 
parola sia stata detta sulla tanto tormentata que- 
stione del disdegno di Guido. 

Napoli, marzo 1905. 

Gioachino Brognoligo. 



DANTE IN UN OMAGGIO NUZIALE 



Un' ingenuità poi è il significato dato a fermo; 
fermato U piede a terra, giacché la voce fermo, 
presa cosi a sé, da sola, vuol dire immobile dav- 
vero, o costante, o saldo, o sicuro, vuoi nel senso 
fisico, vuoi nel senso morale, vuoi in un che di 
mezzo. E per quanto possa esser « seducente » 
e che certo non dà almeno un valore ozioso al 
verso, F interpretazione del Biagioli prima, del 
Casella poi, meglio avvalorata e difesa da Alberto 
Buscamo Campo, che prese fermo per destro, di- 
ritto, in antitesi a manco o mancino o, come Dante 
e altri antichi scrissero, e come oggi soltanto gli 
Emiliani dicono, stanco; vi si oppóngono, non 
soltanto il fatto, già notato, che mai si trovò usato 



4 Per un errore d'impaginazione che assai deplo- 
riamo, furono omesse alcune colonne dell'articolo di 
G. F. Gobbi pubblicato con questo titolo nel quaderno 
precedente. 

Rimediamo a questo sconcio pubblicando ora ciò 
che dell'articolo rimase mori, avvertendo il lettore che 
questa pam viene in ■iaiJm ali* parole : tale perà che, 
detta prima cotoni 5* 

, \a Direzione. 



fermo per destro, ma una considerazione che il 
D' Ovidio mette avanti : Dante dunque si sarebbe 
messo a salire « spiralmente a destra il monte »? 
Ma da che « indicazione o inspirazione » indótto, 
smarrito com'era, e privo di guida, Dante che 
neppure quando si troverà d' innanzi al monte del 
Purgatorio « l' istinto gli dirà nulla »? Più seria 
e più plausibile è l'esposizione del Filalete e del 
Blanc, « secondo cui il Poeta accennerebbe a un 
pendio molto erto », e che di necessità richiede 
più fatica ; onde il piede più basso « non è sem- 
pre fermato a terra (altrimenti non si salirebbe), 
ma è il solo fermo, in quanto è il solo su cui il 
corpo si sente sicuro ». I vecchi interpreti forse 
convenivano più in ciò, se non che essi correvano 
sùbito al senso allegorico ; al D' Ovidio preme 
invece stabilire ben chiaro il senso letterale, ché 
quanto all' allegorico « può investire tutto l' in- 
sieme del verso, senza che proprio s'annidi in 
ogni singola parola ». 

Del resto Dante era stanco, era impaurito, e 
avanza « con un piede incerto, fisicamente e mo- 
ralmente mal fermo »; di più, uscito appena dalla 
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selva, dall'errore, e incamminatosi per l'erta, la 
via difficile della virtù, può a tutta prima muovere 
con passo incerto : « È incertezza di chi aspira 
alla virtù uscendo dall'errore, senza che il piede 
più basso significhi per l'appunto l'abitudine al 
vizio ». Ma quel che è certo si è che Dante 
saliva, e il D' Ovidio con quella ricchezza d'esempi, 
per cui i suoi scritti d'esegesi dantesca s'avvalo- 
rano sempre, prova che piaggia vuol dir final- 
mente, « in senso specifico, ciò che è tra il 
giogo e la base pianeggiante della montagna » ; 
e rimosso anche il dubbio « circa il valore topo- 
grafico e cronologico déìYEd ecco una lonza quasi 
al cominciar dell'erta,,., », conchiude con questa 
parafrasi che gli sembra rendere tutto il discorso 
« più compatto e vivo »: — uscito dalla selva, mi 
trovai senz'altro a piè d'un colle, e allora, sce- 
matami un po' la paura e riposatomi un poco, mi 
rimisi in via, m' incamminai su per la pendice de- 
serta, ma con passo peritoso, timoroso ; e difatto 
ecco sùbito una bestia feroce, quasi al principio 
stesso della salita ! 

Veramente ci siamo abbandonati a una lar- 
ghezza di esposizione maggiore di quella che ci 
consentisse il proposito di esser brevi, ma ci piac- 
que in tal modo insistere anche una volta di più 
sull' importanza di uri' interpretazione di Francesco 
D' Ovidio, per quel nuovo sicuro suo criterio ese- 
getico non meno che per l'acume e l'arguzia che 
ognun gli sa. 

* 
* * 

Perché Dante lo condanna f fu già una dimanda 
che Michele Scherillo s'è posta, là dove, in uno 
de'suoi Alcuni capitoli della biografia di Dante 
studiò con ogni accuratezza e compiutamente la 
vita e le opere di Brunetto Latini, in quel ch'eb- 
bero influenza su Dante e l'opera sua ; dimanda 
a cui lo Scherillo si rispose non meno compiuta- 
mente, ciò che gli riconosce e in cui conviene Er- 
nesto Giacomo Parodi, il quale crede peraltro, po- 
nendosi un'ugual dimanda, che Dante « abbia avuto 
altre ragioni di assai diversa natura, e cosi gravi, 
da indurlo a rassegnarsi anche alla nomea di giu- 
dice, per quanto giusto, immite ed ingrato, che 
ama far qualche cosa più del suo doloroso dovere ». 
Un vero bisogno dovè aver Dante di collocare 
l'episodio di Brunetto Latini proprio in Inferno, 
proprio in quel punto, senza che altro personaggio 
gli servisse meglio ; una « dura necessità », in- 
somma, « pratica, concernente l'architettura del 



Poema, ossia, in conclusione, lo scopo al quale il 
Poeta, mirava con esso ». 

Mirò senza dubbio con la Divina Commedia 
alla rigenerazione morale e politica dell' Italia ; 
« quasi un nuovo Vangelo civile, che il Poeta certo 
credeva d'esser stato chiamato a bandire fra gli uo- 
mini, per speciale grazia e predestinazione divina ». 

Ma perché cotanta e si fatta autorità gli fosse 
concessa, e sugli uomini potessero avere effica- 
cia le sue parole, ecco che Dante ad esaltar sé 
medesimo di fronte agli uomini sceglie Brunetto 
Latini che nel centro dell' Inferno lo proclama 
buono e giusto e utile cittadino, e Cacciaguida, che 
nel centro del Paradiso lo benedice insigne per 
nobiltà di schiatta e fin dall'adolescenza privilegiato. 

Né più né meno che un altro di quei « con- 
trasti » o paralleli, intorno a cui vedemmo testé 
trattenerci, e nuovi additarne, il Warren Vernon ; 
parallelo questo, che studia il Parodi e che egli 
sa mettere in bella evidenza, rilevandone ogni 
particolare ed ogni effetto, certo opportuno più a 
stabilire meglio che mai la simmetria del Poema 
dantesco nelle sue parti, come il Parodi stesso 
dice, che, secondo il parer nostro, a giustificare 
anche con « una dura necessità pratica » la con- 
danna di Brunetto Latini. Anzi il Parodi ammette 
che i due episodi del vecchio maestro fiorentino 
e dell'avolo glorioso, possano esser stati « quelli 
che prima balenarono alla mente di Dante e in- 
torno ai quali, come intorno a fermi poli, s' av- 
volse e si svolse tutta l'azione della Divina Com- 
media ». Noi ritorniamo volentieri alle ragioni 
morali, e politiche pure, che Michele Scherillo 
lumeggiò cosf bene per convenire con lui che que- 
ste per prime furono i moventi dell'episodio d' In- 
ferno, e se fosse lecito citar noi stessi ripeteremmo 
che se, condannando Brunetto Latini, Dante sa- 
crificò « qualcosa di sé medesimo alla verità, e 
innanzi ad essa riusciva a dominarsi nelle proprie 
affezioni — quello che è meno facile ai più — ; 
il sacrifìcio era per ciò tanto più notevole e ma- 
gnanimo ed ei lo accettava per gli intenti morali 
dell'opera propria ». Ma ciò non toglie che la ri- 
spondenza sotto un tale aspetto notata dal Parodi 
tra l'un Canto e l'altro, sia per sé bella, e com- 
pleti quella che vi è pur sott'altro aspetto, da che 
Brunetto mostra i mali e i danni della Firenze 
j attuale, e Cacciaguida qual « si stava in pace, 
i sobria e pudica » a' suoi anni. 



j Manfredi Porena con due Postille dantesche 
! porta il contributo della propria dottrina m qoeBa 
I più ragionevole* e fondata esegesi delk Divina 
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Commedia, che da Francesco D'Ovidio ha il più 
valido impulso. Nella prima postilla il Porena, 
appunto come il D' Ovidio sul piè fermo, e, ci 
sembra, con ugual buona fortuna, distrugge la 
interpretazione più corrente data a una terzina 
dantesca, che renderebbe sciocca la terzina stessa, 
per rialzarla invece a « l'accurata descrizione di un 
processo psicologico : non indegna di Dante in 
quanto artista, degnissima di lui in quanto osser- 
vatore di fenomeni psichici ». Dante dice del 
proprio incontro con Forese : 

Mai non l'avrei riconosciuto al viso; 

ma nella voce sua mi fu palese 

ciò che l'aspetto in sé avea conquiso. 
Questa favilla tutta mi raccese 

mia conoscenza alle cambiate labbia 

e ravvisai la faccia di Forese, 

dove, se si dovesse seguire l'opinione dei più, che col 
Blanc intendono conquiso per distrutto, avremmo 
nella seconda terzina « la cosa più balorda di que- 
sto mondo ». Difatto, ragiona il Porena, para- 
frasando le due terzine prese insieme, si trova che 
« o questa favilla si riferisce alla voce di Forese, 
ed abbiamo una ripetizione inutilissima del già 
detto », oppure « questa favilla è ciò che l'aspetto 
in sé avea conquisa, cioè gli antichi lineamenti ; 
e peggio che peggio »; Dante, senza alcun senso, 
avrebbe detto : « le antiche sembianze del mio 
amico, che ritrovai sotto le sembianze presenti, 
mi ravvivarono la conoscenza di questo : e rico- 
nobbi la faccia di Forese ». Ma il Porena, abil- 
mente riportando la voce aspetto della prima ter- 
zina al significato che le si dava nel Trecento, da 
Dante reso spesso « più prossimo a quello fonda, 
mentale deìYadspectus latino, di vista, sguardo, in- 
terpreta sagacemente : — al viso non l'avrei mai 
riconosciuto, ma la sua voce mi fé palese ciò che 
il mio sguardo aveva in sé conquiso ; cioè : il 
suono della sua voce mi aiutò a riconoscere al- 
cuni lineamenti, alcune tracce che l'occhio aveva 
afferrato, percepito, senza però che l'animo riuscisse 
a riconoscerli ancóra ». Onde si ha che la se- 
conda terzina è opportunissima ad illustrare il 
processo del compiuto riconoscimento di Forese, 
da parte di Dante, incominciato nella prima ter- 
zina. Né meno erronea è quell' interpretazione, 
che il Porena combatte con buone considerazioni 
nella successiva postilla ; accettata invece dai più 
recenti commentatori, poi che lo Scartazzini la 
ribadì e la Mettane eoo copia d'argomenti. Ve- 
diamo. Sortii tèi cielo della Luna, 



Dante cosf rivolgesi a Piccarda perché gli sciolga 
un primo dubbio : 

Ma dimmi: voi, che siete qui felici, 
desiderate voi più alto loco 
per più vedere o per più farvi amici ? 

Ossia, nella chiosa dello Scartazzini : « Desiderate 
voi luogo più alto per vedere più dei vecchi amici 
che lassù si ritrovano, o per far vene un maggior 
numero di nuovi fra i beati ? ». Anzitutto il Po- 
rena trova una « traccia di mondanità », non con- 
veniente al Paradiso, in quella distinzione fra vec- 
chi amici e nuovi ; inoltre una sconvenienza anche 
maggiore, nel fatto che un'anima beata farebbe 
cader Dante in un errore, dandogli a credere con 
una tale risposta che esse anime del primo grado 
non godono la compagnia di quelle degli altri gradi. 
Ma i più de' commentatori antichi avevano inteso in 
quel più farvi amici, un farvi più amici di Dio, 
e cosf intende il Porena, soggiungendo « con que- 
sta avvertenza, che quel farvi amici va inteso come 
un amare di più. Si che il binomio più vedere 
e più farvi amici, cioè vedere di più Iddio e amarlo 
di più, venga a significare esser più beate, avere 
un grado maggiore di letizia ». Questo del re- 
sto era precisamente il dubbio di Dante, che Pic- 
carda gli scioglie ben tosto, onde a lui riesce 
chiaro che non ostante una diversa distribuzione 
della grazia di Dio sui beati, nessuno ne è scon- 
tento. 

* 

D'una fonte, a cui Dante certo attinse, viene 
don Luigi Rocca trattando in La processione sim- 
bolica del Canto XXIX del « Purgatorio ». Ond'è 
a credersi pur che su tale argomento l'esegesi 
dantesca si avvii ad una maggior concordia fra 
i commentatori e ad un' interpretazione meglio 
definitiva e sicura. 

Ricordato il Rocca come Dante abbia tolto, 
anche modificandone qualcuno, i simboli di quella 
processione alle pagine dell'Apocalisse di san Gio- 
vanni e alla visione di Ezechiele, a cui lo stesso 
Dante rimanda il lettore, trova che il Poeta si 
valse eziandio delle parole di san Gerolamo, non 
tanto del cosf detto prologo galeato della Bibbia 
d'onde trasse l' idea di personificare nei ventiquat- 
tro seniori apocalitici i libri dell'antico Testamento, 
ma quanto e più della nota Epistola ad Paulinum. 

Di fatto in essa, dopo aver discorso dei libri 
del vecchio Testamento, passa a quelli del nuovo, 
e dapprima tocca « dei quattro Evangelisti, che 
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con espressione molto significativa, direi quasi 
suggestiva per Dante, chiama la quadriga del Si- 
gnore, e li ritrae colle stesse immagini fantastiche 
che si leggono in Ezechiele (s. c.) ». Poscia, ri- 
corda per primo san Paolo, delle cui lettere ri- 
conosce T importanza, indi il compagno e seguace 
di lui ne* suoi viaggi, san Luca, scrittore degli 
atti degli Apostoli, che da medico quale fu, dà virtù 
di medicina ad ogni sua parola. Raggruppati 
mette poi insieme san Gerolamo, san Giacomo, san 
Pietro, san Giovanni e san Giuda, gli scrittori 
di lettere canoniche, « breves in verbis, longas 
in sententiis ». Infine l'Apocalisse di san Giovanni, 
le cui parole nascondono ciascuna un mistero. L'or- 
dine dunque, dice il Rocca, seguito da san Ge- 
rolamo, i raggruppamenti, sono tali e quali nella 
processione mistica del Purgatorio. E Dante 
chiama pur medico san Luca, e lo accompagna 
a san Paolo, che ha la spada a significar l'effi- 
cacia della propria eloquenza, imagine per altro 
questa che, osserva il Rocca, non si può trovare 
in san Gerolamo, essendo venuta in uso solo nel 
secolo undecimo. Umili nell'aspetto i quattro au- 
tori delle lettere canoniche, ché hanno poca im- 
portanza ; san Giovanni solo, dormendo, perché 
oscuro è il suo libro, ma veridico e profetico, per- 
ché egli ha la faccia arguta. Ma questi perso- 
naggi rappresentano non sé stessi autori, bensì i 
propri lifcri, le varie opere scritte, altrimenti Dante 
avrebbe tre volte raffigurato sotto diversi simboli 
san Giovanni, e due volte san Luca ; come ap- 
punto i ventiquattro seniori della prima schiera 
rappresentano i libri del vecchio Testamento. Da 
tutto ciò pare a don Luigi Rocca, e noi crediamo 
che sia facile dargli ragione, che la processione 
mistica della quale Dante ha popolato la riva del 
Lete, chiarisca, e più si semplifichi, acquistando, 
nella sua parte massima, che è il corteo biblico 
intorno al carro trionfale, quell'unità di concetto 
che vedemmo in san Gerolamo e che Dante con- 
servò. 



« Come il Signore che da una costola di Adamo 
trasse la materia onde plasmò la creatura femmi- 
nile, cosi Dante da sé stesso estrasse tante altre 
creature, e diffuse il suo grande spiro, l'eterno 
spirito, che riuniti insieme ricompongono il suo e 
ce lo dànno a conoscere meglio ». Ma c'è di più: 
« E, come osservando numerosi figliuoli di una 
madre feconda e forte, ravvisiamo in ciascuno una 
linea del vólto materno, cosi in molti dei carat- 



teri concepiti dal Poeta ravvisiamo, drammatizzato, 
uno dei mille sentimenti, c|ie s'agitavano nell'anima 
sua multiforme ». 

Dalle quali similitudini si ha che per uno « stu- 
pendo prodigio » la Divina Commedia è « nello 
stesso tempo un dramma, anzi una serie di po- 
tentissimi drammi, ed è pure una schiettissima 
autobiografia ». Tanto almeno pensa il dott. En- 
rico Sannia di Napoli, in queste due pagine su 
Le « confessioni » di Dante; tanto è, almeno in 
parte, il vero. 

E il Poeta, ben perché in lui « si fondono 
mirabilmente la sincerità soggettiva e la facoltà 
di oggettivare », qua e là si oblia abilmente, da 
degno artista, qua e là invece mostra cosf di aver 
piena coscienza dell'arte propria come delle pro- 
prie virtù, dei propri eccessi, ed ecco le sue con- 
fessioni. — Di girone in girone del sacro monte 
di Purgazione egli si va liberando dei sette P in- 
cisi dall'angiolo sulla sua fronte; ma « in una 
parte più e meno altrove », diremmo interpretando 
il pensiero del Sannia, Dante sembra partecipare 
del tormento espiatore; in tre casi specialmente. 

Nel girone de' superbi, il che fu anche da al- 
tri osservato, e fra gli iracondi, sebbene « in una 
tempra come quella di Dante, V ira dovè avere 
un valore di forma, non già di contenuto », e più 
che tutto fra i lussuriosi. 

E il Sannia s' indugia a provare che Dante, 
il quale nel girone settimo capi che molti sguardi 
s'appuntavano in lui per veder come se la cavava, 
se la cavò « da buon moralista e da uomo di 
spirito ». 

La scena che succede tra lui, renitente, e Vir- 
gilio che lo sprona a non temere, con la tacita 
approvazione di Stazio, finché Virgilio pronuncia 
il fatale nome di Beatrice e Dante è bell'e per- 
suaso, pari ad un bimbo ; la scena, dice il Sannia, 
ha del « candore proprio infantile », ma rimane 
nei limiti del gentile e del pudico, ed è evidente 
che con essa il Poeta intese di fare « davanti al 

tribunale dell'amore in una forma quasi legale 

una confessione più vivace » della sua soverchia 
sensibilità amorosa. 

Ora noi non crediamo altrettanto; la scena 
tutt'al più, questo indugio del Poeta a descrivere 
le vicende della sua traversata fra le fiamme, può 
spiegare una simpatia per cosf dire verso quella 
colpa, riflesso di quella che Dante provava per 
i poeti incontrati in quel martirio, come per 
Francesca giù fra i lussuriosi d' Inferno. Ma, men- 
tre Dante nel girone dei superbi realmente si 
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umilia, nel varcar la zona di fumo degli iracondi 
realmente soffre, qui, attraversando il fuoco, sa da 
Virgilio che se ci stesse mill'anni non ne avrebbe 
arso un capello. Ma non appena v'è in mezzo, 
sente il bisogno di rinfrescarsi, e Virgilio, per con- 
fortarlo, gli va insinuando di Beatrice ; ora ne sa- 
rebbe proprio il momento, se l'amico di lei stesse 
cosf purificandosi? 

Veramente poc'oltre Dante si dovrà confessare, 
vergognare, pentire, veramente dovrà soffrire, sotto 
i rimproveri di Beatrice, alla cui apparizione il 
Poeta prepara il lettore con uno de' suoi soliti 
maestrevoli artifici, quarè, a parer nostro, tutta la 
scena dell'esitanza davanti alle fiamme per arri- 
vare alle maliarde parole di Virgilio : 

« Or vedi, figlio : 
tra Beatrice e te è questo muro ». 

Sf : per Dante maliarde, e per i lettori, in cui il 
Poeta sa cosf, non che comunicare, aumentare il 
desiderio di vederla. 

* 

Nel campo filosofico, e più particolarmente 
della teologia, ci conducono alcune pagine del 
prof. Giuseppe Zuccante, su La vita attiva e la 
vita contemplativa in san Tommaso e in Dante, 
le quali non sono che il frammento di uno studio : 
// simbolo filosofico della « Divina Commedia » e 
le fonti di esso, che a sua volta fa parte di un suo 
volume di saggio, che lo stesso editore Hoepli 
pubblicherà prossimamente, dal titolo : Fra il 
pensiero antico e il moderno. La quale circo- 
stanza in verità ci invoglierebbe a rinunciare ad 
ogni discorso anche su questa primizia in attesa 
di tutta l'opera, che altri meglio di noi potrà giu- 
dicare; ma poi che ricordiamo pur sempre con 
vivo piacere che lo Zuccante ci fu maestro ail'Aca- 
demia, diamo non più che un pallido cenno del 
suo frammento, per permetterci di parlare di lui. 

Egli divide dunque in due parti il suo studio ; 
nella prima espone le dottrine di san Tommaso; 
il teologo d'altissima autorità nel Medio Evo e 
fonte più notevole di tutto il simbolo filosofico 
della Commedia ; intorno e alla vita attiva e alla 
vita contemplativa. Nell'altra dimostra quanto Dante 
vi si sia inspirato, e sia pervenuto, mercé l'arte sua 
prodigiosa, ad « un'evidenza quasi sensibile di 
rappresentazioni pur tanto remote dal sensibile ». 



Difatto tutto il moto, onde i beati, di cielo in 
cielo, e volano e girano è raggiano e cantano e 
tornèano, con sempre maggior rapidità, più si ap- 
pressano a Dio, « con sempre più viva voluttà 
di moto, si potrebbe dire », è ben ciò che non 
solo ci manifesta la loro beatitudine maggiore o 
minore, ma sovratutto la lor vita in cielo, vita 
contemplativa, che san Tommaso (e in questo 
anche Dionigi Areopagita) racchiude nel moto, nel 
moto circolare, che è il più perfetto. Ma san Tom- 
maso considera la vita attiva, che sta tutta nelle virtù 
morali, nell'operare, come preparazione alla vita con- 
templativa, che consiste nell'intelletto (l'intendere 
e il conoscere), cioè in un atto della volontà mosso 
dall'amore della verità, il quale amore produce di- 
lettazione. La vita attiva non può andare oltre la 
vita presente, bensf la vita contemplativa può co- 
minciare nella vita presente per aver la sua piena 
attuazione nel cielo ; là dove rimarranno però gli 
effetti delle virtù morali, proprie della vita attiva, 
in quanto valsero a liberar l'anima da ogni per- 
turbazion di passioni. Ed ecco Dante nel noto so- 
gno del XXVII del Purgatorio seguire, nei sim- 
boli di Lia e Rachele, cotali dottrine dell' Aquinate, 
e nel Convivio (IV, 17), e ancóra nel Paradiso 
terrestre, quando di qui fa che s' inizi la vita 
contemplativa non appena raggiunta la pienezza 
della vita attiva. « Il labor della vita attiva è 
stato veramente prodigioso : Dante è passato per 
gli onori della selva, per le fatiche e i patimenti 
dell' Inferno e del Purgatorio : cosf è giunto a 
virtù morale, alla libertà, alla sanità, alla dirittura 
dell'arbitrio, e può cominciare in una perfetta se- 
renità di spirito la vita superiore della contem- 
plazione ». 

Di più, la vita contemplativa implica, secondo 
san Tommaso, ardore di carità verso Dio, e Dante 
fa largo postò a codesta carità, il cui affetto ap- 
pare ben nel fiammeggiare degli spiriti beati; mag- 
giore o minore, a seconda del grado della loro 
carità, cioè della contemplazione, che è poi la 
loro beatitudine. San Bernardo, che, fin dal no- 
stro mondo, per la sua vivace carità, contemplando 
gustò di quella pace, cioè della beatitudine celeste, è 
quegli che valse a Dante quale termine ultimo 
del gran simbolo filosofico della Commedia; san 
Bernardo, in cui carità e contemplazione s'ade- 
guano, fu da Dante eletto a <c penetrare il mistero 
dell'infinita contemplazione e della carità infinita ». 
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Il maestro Giovanni Agnelli ci scrive la seguente 
lettera, che volentieri pubblichiamo: 

Illustre signor Conte, 

Il prof. Vincenzo Russo, che ha sempre sostenuto 
la verticalità delle rive del Purgatorio dantesco su- 
periormente alla Porta di san Pietro, conclude il suo 
articolo Per la montagna del « Purgatorio » 1 ammet- 
tendo esso pure non cilindri sovrapposti, come aveva 
fatto nel suo disegno alcuni anni or sono, ma tronchi 
di cono con pendenza che si avvicina più all' angolo di 
go gradi che di 45. 

Per uno che si è assunto il còmpito di confutare 
il disegno mio e quello del Piranesi, questa conclusione 
è, a mio avviso, molto significante. Vuol dire che il 
prof. Russo ha buttato a mare if suo disegno primi- 
tivo, ed è andato accostandosi a quelli che egli ha sti- 
mato e stima ancóra suoi avversari. Una volta che il 
puledro piega più o meno la cervice, ma la piega, è 
pressoché domato, e tale io ritengo il professore Russo 
in questa faccenda. 

Dal momento però che l'egregio professore mi tira 
in ballo, e mette quasi in canzone la mia bella pensata, 
voglia, illustre signor Direttore, permettermi qualche 
appunto all'articolo sopra citato. 

Il prof. Russo loda l'Arci, ed in parte lo corregge 
perché, prima d'ogni altro, ha notato giustamente che 
« le calle dell' Antipurgatorio e le scale sono scavate 
nella roccia ». Scavata, secondo Dante, è solamente la 
calla descritta nel Canto IV, 19-33» non il resto del 
cammino da Belacqua alla Valletta. Il Poeta, se ben mi 
ricordo, parla dell'incontro di anime che vendano di tra- 
verso per la costa, e del raggio che non luceva a sini- 
stra di Dante, ancóra di vera carne (Canto V, 4-9; 22-24); 
circostanze queste che assolutamente reclamano un 
cammino fatto all'aperto e non in una cruna incassata 
nella roccia. 

Dice il prof. Russo che prima della porta di san 
Pietro si sale senza l'aiuto di gradini, quasi che la parte 
inferiore del monte sacro possa superarsi più agevol- 
mente che non le balze del vero Purgatorio, che hanno 
bisogno di gradi o scalini che dir si voglia. In ciò, se 
non mi appongo male, si sbaglia il prof. Russo; perché 
se Dante descrive con grande evidenza l'ertezza della 
calla più vicina al piano, fa però superare con mezzi 
sovrumani la parte più grande del sacro monte com- 
presa tra la valletta e la porta di s. Pietro, tratto im- 
praticabile perché il più lungo, il più erto e forse anche 
coperto di ghiacci e di neve. Il Poeta ricorre qui a 
Lucia, come neh" Inferno fece di Gerione e di Anteo 
per discendere V alto burraio e il pozzo dei giganti. 



Il prof. Russo asserisce che « )e cornici hanno alla 
sponda esterna sotto di sé il precipizio, che non vi sa- 
rebbe se poggiassero su zone montagnose con pendenza 
di 45 gradi », e si riferisce al verso 115 del Canto XXV. 
Io non so se la parte del sacro monte, costituente il 
vero Purgatorio sia tanto montagnosa, scoscesa e di- 
rupata alla superfìcie sua. Mi pare però che Dante ado- 
peri la parola roccia nel senso semplicemente di sasso, 
materia costituente la montagna 4 . Dato ciò, il timore di 
Dante di cadere in giuso é giusti Beatissimo, anche se 
la parte ove confina il vatto avesse la pendenza di soli 
45 gradi ed anche meno. Io credo che Colui che mai 
non vide cosa nova, che produsse il visibile parlare nei 
bassorilievi della prima cornice, abbia egualmente inta- 
gliate le scale, le cornici, le sponde loro e tutta la parte 
superiore della montagna : e allora a che prò' gli scogli, 
i dirupi scoscesi, ecc. ? 

Una quindicina d'anni fa io ho difeso a spada tratta, 
con tante argomentazioni, la salita al Paradiso nel- 
l'ora di mezzogiorno in favore del Benassuti, del Ro- 
mani e del Sorio, contro io Schiapparelli : confesso di 
essere stato soverchiamente vivace in quella discussione, 
e me ne pento: quella mia difesa fu combattuta lun- 
gamente da tanti e valenti ; però ora, con grande mia 
soddisfazione, vedo che si é fatta strada, e da molliche 
vanno per la maggiore é stata approvata ed accettata. 
Altrettanto spero del mio disegno del Purgatorio, quan- 
tunque, io per il primo, sia ben lungi dal ritenerlo POli- 
vares dei disegni. 

Colla dovuta stima 
Lodi, febbraio 1905. 

suo dev.mo 
Giovanni Agnelli. 



Riceviamo dal prof. dott. G. Curto, questa let- 
, terina raccomandata: 

Illustrissimo signor Conte, 

l In Un decennio di bibliografia dantesca Ella mi at- 
tribuisce l'articolo: Paura di un'ombra ecc. ecc. fne 
L'educatore d. Svizzera italiana, XXXIV, 22) ch'io non 
mi sono mai sognato di scrivere. La prego di dirmi in 
' che modo V. S. ill.ma sia incappata in tale errore, ed 
esigo che lo rettifichi nel prossimo numero del Giornale 
, dantesco. 

Gradisca l'ossequio 
Trieste, 3» mmo 905 

del di I^ei dev.mo 
Prof. G. Cukto. 



1 Canto XII, 97 ; XIX, 68; XX, 6 e XXII, 137. 



1 Giornale dantesco, XII, 174. 
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Zolla pubblicazione di questa sua letterina credo ! 
io soddisfatto la esigenza dell' egregio professore j 
urto: ma non cosi, purtroppo, mi è possibile sod- 
r e la sua preghiera. Come sono « incappato » 
srrore? E chi può dirlo? Vi sono incappato, cer- 
ine , per una di quelle disgrazie che facili ac- 
10 a' bibliografi, anche i più attenti e pazienti 
esto mondo, quando si trovano dinanzi a centinaia 
tinaia di piccole schede ribelli, che una mano poco 
:ta o una folata di vento bastano a sconvolgere e 
rodere in modo irreparabile. Abbia dunque pazienza 
;gio Professore, e abbian pazienza, con lui, quanti mi 
>no per lamentarsi di simili inconvenienti. A tutto 
ledierà, se vorrà Iddio, colla stampa della grande 



i Bibliografia dantesca, della quale questo Decennio è 
un piccolo saggio: speriamo allora di contentar tutti, 
anche il prof. B. Wiese, anche il mio buono amico 
Rodolfo Renier, che si dolgono di alcune lacune e di 
alcune inesattezze. Intanto, gli studiosi si servano del 
Decennio, con pace: anche cosi com'è, può render loro 
dei servigi preziosi e tali da far perdonare al mio ope- 
roso amico e buon compagno di fatiche e di pazienza, 
Curzio Mazzi, e a me,. quelle piccole o grosse mende 
per le quali, nell'avvertenza che precede il lavoro, ave- 
vamo invocato (dunque in vano?) tutta l'indulgenza dei 
consultatori. 

G. L. Passerini. 
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mova sede della Società dantesca italiana. 

1 9 maggio 1905, alla presenza augusta di Marghe- 
di Savoia e di Vittorio Emanuele conte di Torino, 
solennità grande e degna, la Società dantesca ita- 
. fermò la nuova e sua propria sede nell'antico 
po che fu già residenza de' Consoli dell'Arte della 
, restituito, per cura e a spese della Società, sopra 
rni di Enrico Lusini. alla nobiltà semplice e severa 
: sue prime forme e alla libertà della sua antica 
a. Fece il discorso inaugurale Isidoro Del Lungo, 
tindo, con la usata sua magistrale eloquenza, di Fi- 
f artigiana nella storia e in Dante, dopo brevi e 
nce parole del benemerito e illustre presidente della 
Usca marchese senatore Pietro Torrigiani e un di - 
setto dell'on. Bianchi, ministro della pubblica Istru- 
ii occasione di questa lieta festa dantesca fu pub- 
ta, tra le altre, una cartolina commemorativa con 
produzione di un'antica scultura in pietra, recante 
ìello simbolico dell'Arte della lana, e con questa 
rione dettata da G. L. Passerini : « La Società dan- 
\ italiana, solennemente inaugurando, alla presenza 
tsta di Margherita di Savoia, la sua nuova e degna 
nel palagio dell'Arte della lana, restituito alla no- 
delle sue antiche forme, invia da Firenze un fra- 
7 saluto agli studiosi e ai devoti di Dante. IX mag- 
MDCCCCV». 

la Pineta di Ravenna. 

giornali han parlato, a suo tempo, del gravissimo 
:olo che sovrasta la storica pineta di Ravenna, il cui 
ninio sembra, pur forse contro la volontà del Mini 
Rava, che ha preparato un suo discreto disegno di 
e per salvarne le ultime vestigie, prossimo e im- 
cabile. Probabilmente, come non di rado accade in 
a, la legge verrà co' suoi meditati rimedi, quando 
inno sarà compiuto e irreparabile ; intanto, lenta 
costante, l'opera di diboscamento, decretata dal 
tune, procede: e Ravenna, fra pochi anni, sarà spo- 



gliata della sua verde corona, che pareva immortale ! 
Ci è grato ora riprodurre qui, dal Giornale d' Italia del 
31 gennaio, un articolo di Antonio Beltramelli, che 
come un grido disperato e forte si leva in difesa di 
una fra le maggiori e più vive bellezze della città im- 
periale. 

« La Commissione governativa, eletta a studiare il 
grave problema della disoccupazione nel Ravennate, pro- 
pone, nelle sue conclusioni, pubblicate qualche tempo 
fa, il diboscamento dell' intero pineto di san V'itale e 
suggerisce poi la ripartizione dell'intero patrimonio ru- 
stico comunale, in piccole colonie da affidarsi a fami- 
glie di braccianti. 

« Ora, siccome nelP intero patrimonio rustico co- 
munale, se bene intendo, è compresa tutta la Pineta, 
non vedo la necessità del particolare riferimento al tratto 
che prende nome da san Vitale e mi permetto osser- 
vare se per^davvero poche migliaia di ettari di terreno 
(non si facilmente utilizzabili come può sembrare ad 
un primo esame) possano concorrere seriamente a ri- 
solvere il problema economico che agita la bassa Ro- 
magna ; o se, questa proposta, non sia una panacea 
che può condurre incontro a mali peggiori. 

« Comunque sia, sono lieto che, una volta tanto, mi 
si presenti l'occasione di poter levare la voce a difesa 
di una fra le maggiori bellezze di cui Ravenna si vanti. 

« Parlo di una bellezza e incontrerò molte orecchie 
sorde : ché oggi non si può prestare ascolto se non alla 
voce che sale dai bassifondi, e non si può esaltare al- 
tro sole che non sia quello dell' avvenire. Ad ogni 
tempo il suo atteggiamento più o meno piacevole o 
grottesco ; questa è fatalità storica. Quando le masse 
si impossessano di un' idea, la conducono agli estremi 
ai quali vigilano i due grandi termini dell'eterna anti- 
tesi : il tragico e il grottesco. 

« Dirò poi, a soddisfazione di coloro che tutto vedono 
con occhi di onesti bottegai, come la Pineta sia utile; 
dia il pane a centinaia di persone le quali traggono dal 
cuore di lei 1' unico sostentamento alla loro vita. 



8o NOTIZIE E APPUNTI 



nifesto il bisogno di ben determinare la materia che 
ciascheduna di "esse si propone di illustrare. E ciò, 
perché ogni Rivista possa esplicare la propria vita nel 
suo ben determinato campo di attività letteraria e scien- 
tifica, con evidente utilità della chiarezza e dell'ordine 
nel patrimonio comune della scienza, che tende sempre 
più ad aumentare. 

Ond'è che, sebbene in Italia alcune riviste sto- 
riche non lascino di occuparsi dell'Ordine di san Be- 
nedetto, che ebbe tanta parte nella storia d' Italia e 
della Chiesa, alcuni eruditi valentuomini propongono tut- 
tavia l'edizione di una Rivista storica benedettina , ri- 
spondente alle aspirazioni della moderna cultura scienti- 
fica e religiosa, e ritraente in special modo la storia di 
questo Ordine insigne, nelle singole e svariate manife- 
stazioni della sua vita civile, religiosa, letteraria ed 
artistica. Al che non poco certamente contribuirono e 
contribuiscono due Riviste estere : gli Sttidien und Mit- 
theilungen aus detti Bene die tiner-und detn Cistercienser- 
Orden di Raigern (Brunn) nell'Austria, e la Remie Be'- 
nédictine di Maredsous (Namur) nel Belgio : V una con 
studi e comunicazioni di vario genere, importanti sem- 
pre ; l'altra, principalmente col suo utilissimo e completo 
Bullettin d' histoire bénédictine. 

Ora si vorrebbe che la nuova Rivista storica be- 
nedettina pubblicasse, con special riguardo alla storia 
d' Italia, una serie continua di studi storici, filolo- 
gici, religiosi, critici, artistici, biografici, che dessero 
un' idea, possibilmente esatta e compiuta, di questa 
grande comunità, che visse e vive attraverso i secoli, 
operando e beneficando. Il periodico, per adampire il 
suo scopo, si occuperebbe dell'Ordine benedettino nelle 
singole congregazioni monastiche, che seguirono e se- 
guono la Regola di san Benedetto, siano esse ancóra 
in vigore od estinte ; i Cassinesi, i Sublacensi, i Clu- 
niacensi, i Cistercensi, i Camaldolesi, i Vallombrosani, 
i Silvestrini, i Celestini, i Virginiani, gli Olivetani, ecc. 
Quindi, ogni congregazione monastica vi sarebbe pie- 
namente illustrata e nella sua vita religiosa e civile, e 
ne 'suoi membri più rinomati per santità, lettere e scienze, 
e ne' suoi monumenti artistici più insigni. 

In pratica, gli iniziatori confidano di conseguire lo 
scopo di questa Rivista t compilandola in guisa da con- 
tenere : Memorie e studi originali di storia e letteratura 
benedettina, con opportuni confronti col monachismo 
antecedente e susseguente a san Benedetto ; Varietà di 
documenti agiografici, letterari, biografici; letteratura 
recente, con recensioni delle opere che si riferiscono in 
qualche modo alla storia benedettina ; Cronaca del mo- 
vimento moderno scientifico, letterario, storico dell'Or- 
dine nelle nuove pubblicazioni, nei periodici italiani e 
stranieri, in Europa e in America. La nuova Ri- 
vista, come quella che è diretta a formare la storia di 
tutto l'Ordine, sarebbe infine compilata da membri 
dell'Ordine, di ciascuna Congregazione, di particolare 
competenza nelle scienze storiche, ammettendo anche la 
collaborazione di dotti laici, italiani e stranieri. 

La Rivista storica benedettina, se nel corrente anno 
troverà un numero di abbonati sufficiente ad assicu- 



rarne la esistenza, uscirà nel prossimo gennaio. Sarà 
di formato in-8° grande, di elegante edizione, di circa 
150 pagine il fascicolo ogni tre mesi. Direzione in Roma, 
Santa Francesca al Foro Romano. 

In Memoriam. 

■■■ Con vivo dolore dobbiam qui registrare la 
notizia della morte di WILLARD FISKE, il bibliofilo 
insigne, il raccoglitore munifico di una collezione di 
Mbri danteschi veramente preziosa, da lui donata, con 
signorile munificenza, alla Università di Ithaca. Di quella 
collezione fece il catalogo, com'è noto, Theodore Wes- 
ley Koch, benemerito, anche per altri diligenti lavori, 
degli studi danteschi in America. 

W. Fiske nacque a Ellisburgh, nello stato di New- 
York, l'i 1 novembre 183 1 ; mori a Stocolma il di 17 set- 
tembre 1904. 

A Livorno, il 3 febbraio 1905, un' altra no- 
bile vita si spense. Il noto e stimato editore e tipo- 
grafo RAFFAELLO GIUSTI moriva, nell'età non an- 
cor grave di 62 anni, in séguito a breve fidissima 
malattia. Di quest'uomo laborioso e onesto, di questo 
editore intelligente pel quale la letteratura dantesca 
contemporanea si è arricchita di molti notevoli studi, 
Augusto Alfani scrìveva nel 1890 le seguenti parole che 
ci piace riferire ora qui come un degno omaggio alla 
memoria del compianto uomo: 

«... Raffaello Giusti, povero ragazzo del contado 
lucchese, privo della mano destra, senza istruzione e 
senza un mestiere, ma ricco di volontà, pertinace nel- 
l'idea -di farsi uno stato, andò a Livorno e si mise a 
fare il venditore ambulante di storie e libercoli, per la 
città e la campagna. Avanzandosi, a forza di risparmi 
e privazioni d' ogni genere, un peculietto, pensò di ces- 
sare la vita girovaga: prese in affitto in Livorno un 
bugigattolo e gli parve di esser diventato un signore, 
tanto più perché ciò eragli riuscito fare da sé, colla 
forza del suo volere e serbandosi sempre galantuomo. 
Perseverando e cercando di acquistare via via nuove 
cognizioni utili per l'incremento dell'arte sua, si acca- 
parrò fama di bravo e onesto libraio : gli crebbe la clien- 
tela, gli crebbe il guadagno, non gli scemò, sibbene 
andò in esso moltiplicandosi la voglia di lavorare. Oggi, 
infatti, egli possiede il più ricco negozio librario di 
quella città non solo, ma la sua librerìa è una delle 
più riputate della Toscana e d'Italia. 

« Oltre la librerìa, possiede una tipografìa dove 
egli ha abbondante lavoro per conto altrui ed anche per 
conto proprio ; essendo giunto a possedere tante cogni- 
zioni e tanta esperienza, da mettersi con fortuna a fare 
V editore. 

« Il Giusti, ricco oggi di credito e di sostanze, è 
sempre buono, sempre alla mano, come quando faceva 
il venditore ambulante di storie, ma con un fare riser- 
vato e signorile che non ha nulla di affettato; trova 
1 sempre nel lavoro consolazione e riposo, e nella pre- 
sente agiatezza riconosce con soddisfazione un compero» 
alla sua costante ed onesta operosità ». 



Proprietà letteraria 



Prato di Toscana, Officina tipo-litografica editrice Fratelli Passerini e C. 



G. L. Passerini, direttore-comproprietario — Leo S. Olschki, editore-proprietar io-responsabile. 
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DI QUELL'UMILE ITALIA FI A SALUTE 



La figura allegorica del Veltro ci si presenta 
sul principio della visione dantesca, o, per meglio 
dire, non ci si presenta effettivamente, ma nella 
profetica affermazione di Virgilio. Al Poeta, spa- 
ventato per la comparsa delle tre belve, e mag- 
giormente per l'ultima, cioè la Lupa, egli predice 
la sicura venuta del Veltro, il quale « dell'umile 
Italia fia salute » col fare morir di doglia la be- 
stia « si malvagia e ria ». La Lonza ed il Leone 
non fanno perdere al Poeta smarrito la speranza 
della salvezza. Può esservi qualche scampo di 
fronte a quelle belve, cioè di fronte ai vizi che 
esse rappresentano ; ma, di fronte alla Lupa, ogni 
speranza è vana: essa sconvolge, abbatte, inquina 
tutto l'ordine sociale ; essa incalza, perséguita, osti- 
nata ed implacabile, finché riduce alla perdizione. 

Non lascia altrui passar per la sua via, 
ma tanto V impedisce che l'uccide. 

La Lupa dunque è il vero genio del male, in 
tutta la sua funesta potenza, del male « che tutto 
il mondo occupa » : essa è l'ostacolo perenne con- 
tro ogni progresso del bene materiale e morale. 
Principale esplicazione di questa potenza e causa 
prima di tutto quel male, può credersi la Cupi- 
digia (Avarizia), che quasi tutti i commentatori \ 
specialmente gli antichi, hanno indicato come l'unica 
allegoria morale, contenuta nella figura della Lupa. 
Ed anche può credersi che essa, in quanto alla 
parte politica, rappresenti la Curia romana, nella 



1 Mi son proposto in questo lavoretto di far quanto 
meno citazioni sia possibile : non indico, perciò, alcuno 
di quei commentatori, che troppo facilmente si possono 
trovare nelP Enciclopedia dantesca dtillo Scartazzini o 
nel Manuale del Ferrazzi. Diceva benissimo, del resto, 



quale il Poeta vedeva molto radicati e sviluppati 
quei mali tutti e la Cupidigia in ispecie; quella 
Curia che vuol confondere in se' i due reggimenti, 
che adultera per oro e per argento le cose di Dio, 
che attrista il mondo appunto con la sua avarizia, 
« calcando i buoni e sollevando i pravi ». La po- 
litica è certamente un elemento importante nella 
grande concezione dantesca; ma non è lo scopo 
unico di essa. Lo scopo è complesso ; le forze 
motrici sono multiple e fra loro strettamente con- 
| nesse ed inseparabili. Il significato della Lupa, 
dunque, è assai vasto, come assai vasto è quello 
del Veltro. In essa è sinteticamente allegorizzato 
ogni disordine, ogni malanno, ogni nequizia, che 
trae origine dalla Cupidigia e che preclude agli 
I uomini la via della salvezza. Tutti questi mali 
! spariranno finalmente per opera del Veltro. Egli, 
j come antitesi e come avversario di quel mostro, 
= riunirà in sé le più belle doti ; egli non sarà mosso 
: da ambizione o da interesse, ma soltanto da sa- 
| pienza, da amore e da virtù. 

| Questi non ciberà terra né peltro, 

ma sapienza e amore e virtù te, 
I e sua nazion sarà tra feltro e feltro. 

i 

| Ma chi potrà esser mai questo potentissimo 
l incognito? Un personaggio storico, il simbolo di 
j un'utopia, un semplice desiderio del Poeta ? 
I Ecco un dubbio che da tanti anni agita la 
j mente degli studiosi dell'opera dantesca. Io mi 



I il dotto dantista papalino Giacomo Poletto, che « il non 
accozzare autori e libri (cosa facile e della quale molti 
sono smaniosi) non è sempre argomento bastevole per 
concludere che s* ignorino libri ed autori ». (Vedi nella 
Prefazione a'suoi Studi su Dante). 



6. — Il Giornali dantesco. 
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Di quell'umile Italia fia salute 



guarderò bene dal passare in rassegna le varie 
opinioni di costoro, che talvolta sono degenerate 
in mere aberrazioni, come il trovare nel Veltro 
nientemeno che Lutero, Garibaldi, Vittorio Ema- 
nuele II, r imperatore Guglielmo I di Germania. 
Due sole fra le tante opinioni pare che debbano 
oramai occupare V attenzione degli studiosi di 
Dante, cioè : che nel Veltro sia un tipo ideale di 
Pontefice perfetto, il Papa angelico (e direi anche 
evangelico), intraveduto negli accessi febbrili del- 
l'ascetismo medioevale ; o che vi sia un tipo ideale 
d' Imperatore perfetto, come lo poteva concepire 
la più ardita fantasia ghibellina. La buona critica 
non consiglierebbe più a nessuno di sciupar tempo 
in difesa di un personaggio storico qualunque, 
allegorizzato nel Veltro A favore del Papa-Vel- 
tro hanno combattuto non pochi insigni campioni, 
antichi e moderni : più recentemente, e con armi 
più sode e più forbite, gì' illustri professori Ales- 
sandro D'Ancona e Isidoro del Lungo. A favore 
del Papa-Imperatore ha combattuto non minore 
numero di valorosi, e, più recentemente e con 
armi sodissime e forbitissime, 1' illustre professore 
Vittorio Cian *. Entrambe queste spiegazioni si 
poggiano su di una circostanza importante ed evi- 
dente : che tutta l'allegoria del Veltro ha il carat- 
tere d'una profezia e, come tale, deve rimanere nel- 
T indeterminato. Un'altra circostanza deve tenersi 
presente : che l'allegoria profetica del Veltro con- 
tiene l' ideale d' una riforma cosf vasta, cosi com- 
plicata e di cosf lunga elaborazione, da essere im- 
possibile che la compia un individuo, fosse pure 
il più potente, il più santo. 

Dante prevede la venuta del Veltro in un fu- 
turo lontano. Gli animali a cui si ammoglia la 
Lupa, egli dice, « sono molti e più saranno an- 
córa, infin che il Veltro verrà». Questo lontano 
futuro importerebbe un lungo periodo di prepa- 
zione, di sofferenza, necessario all'umanità, la quale, 
ancóra per molti anni sconvolta, angustiata, ve- 
drebbe le conseguenze funeste del male, sentirebbe 
la necessità del ravvedimento, e potrebbe final- 
mente aspirare alla felicità: le tre grandi tappe 
del mistico viaggio dantesco nei regni d' oltre- 
tomba. Allora la lunga opera del Veltro sarebbe 



1 Fa maraviglia come il dotto prof. De Gubernatis 
abbia potuto ritornare a difendere la vecchia interpre- 
tazione di Carlo Trova: cioè, che il Veltro sia Uguc- 
cione della Faggiola. 

1 A tali valorosi potrebbe quasi unirsi F. X. Kraus; 
ma egli ondeggia fra vari dubbi, è incerto, ed accenna 
financo alla ipotesi che il Veltro possa essere Dante 
stesso. (Vedi Dante, Sein Leben und sein Werk, sein 
Vcrhàltniss zur Kunst und Politi*. Berlin, Grò te, 1897). 



compiuta : esso avrebbe vinto. Strumento della 
divina provvidenza, quel Veltro avrebbe dovuto 
rinnovare lo stato sociale, insinuandosi nelle co- 
scienze, rifacendo i costumi, riparando e correg- 
gendo tutto quanto vi sia di fuorviato e di cor- 
rotto, finché avrebbe raggiunto la mèta suprema, 
assicurato agli uomini la felicità morale e mate- 
riale. Si noti il finché dell'espressione dantesca e 
si metta in relazione col verrà : sono i due estremi 
della profezia e, se vogliamo, dell'utopia: il lon- 
tano conseguimento della vittoria e la certezza 
della medesima. Si avrà da aspettare molto an- 
córa, sotto l' incubo della bestia « si malvagia e 
ria » ; ma il Veltro verrà sicuramente e la caccerà. 

Il Veltro dunque non potrà essere un uomo, 
per quanto potente o virtuoso; non un signore, 
un condottiere, un rivoluzionario, un diplomatico, 
un legislatore ; e nemmeno un Papa, né un Im- 
peratore \ Trova conveniente il prof. Del Lungo 
che la Lupa sia cacciata in Inferno da un Veltro- 
Pontefice ; sconvenientissimo invece che ciò av- 
venga per qualunque intervento di potestà seco- 
lare, non escluso V Imperatore ; dacché Dante 
osservava scrupolosamente i confini dell' autorità 
rispettiva di Pietro e di Cesare. Ma in base a 
quella medesima scrupolosa osservanza nemmeno 
un Papa avrebbe dovuto ingerirsi nelle attribu- 
zioni della potestà secolare. Né era possibile che 
il Veltro compisse la profetata immensa riforma, 
senza tale ingerenza ; poiché esso doveva riparare 
il guasto di entrambe le istituzioni, Papato ed 
Impero. L'una potestà non doveva ingerirsi nelle 
faccende dell' altra, né 1' una menomare o ledere 
i diritti dell'altra, secondo l'utopia di Dante. Dun- 
que un Pontefice non poteva compiere da solo 
tutta quella riforma, invadendo anche il campo 
politico, riserbato a Cesare. 

Riguardando la parte morale, sembrerebbe im- 
possibile che un eroe ghibellino facesse morire la 
Lupa. Ma nemmeno è possibile che la faccia mo- 
rire un eroe guelfo. Se il marcio maggiore è ap- 
punto da quella parte, se II sono i « lupi rapaci ». 
lf i nuovi idolatri, lf gli speculatori sfacciati ; se 
il Poeta non crede alcun Papa degno del Paradiso, 
nemmeno il famoso Gregorio VII, nemmeno In- 
nocenzo III, forse appunto perché costoro vollero 
ingerirsi nelle cose imperiali; come avrebbe po- 
tuto egli mai ideare che la salutare riforma (pro- 



1 Qui davvero « non senza tema a dicer mi con- 
duco», dovendo manifestare delle opinioni diverse da 
quelle de'miei veri maestri ; ma appunto perché veri 
maestri, permetteranno essi eh' io metta avanti, senza 
alcuna ombra di pretenzione, il mio pensiero. 



Giuseppe Crescimanno 
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lei Veltro) si dovesse compiere per opera 
pa ? 

limali a cui la Lupa si ammoglia — se 
rimo il Papa- Veltro — potrebbero essere 
prelati. Ma costoro, piuttosto che com- 
romplici, sono subalterni di essa, e non 

0 che seguirne Y esempio e le norme, 
più facile interpretare quei molti animali 
:i vizi a cui la Cupidigia va unita e, po- 
e, per i vari potenti coi quali ha trescato 
papale, da Carlo Magno alla Santa Ai- 
anche più in qua. Il Veltro deve rimet- 

,upa neir Inferno, e ciò non potrebbe 
Imperatore. S(; ma nemmeno potrebbe 
Papa, il quale, più di ogni altro, ha con- 
render quella bestia padrona del mondo, 
ebbe renunziare allora a quanto ha pre- 
etende tuttavia, dovrebbe ritornare al- 
d alla povertà dei tempi di Lino e di 
ia renunzia cosi vasta, che sarebbe a di* 
suicidio, come ben dice il prof. Cian *, 
ra, mai immaginarsi come atto spontaneo 
E se poi tale atto avesse dovuto succe- 
altrui imposizione, allora sarebbe sparito 
e sopra quel Veltro se ne dovrebbe im- 
un altro più potente, 
a possibilità di un Papa- Veltro nell'ideale 
credo che possano indurci quei noti versi 

1 II dell' Inferno : 

La quale e il quale (a voler dir lo vero) 

r stabiliti per lo loco santo, 

siede il successor del maggior Piero. 

n ha fatto qui altro che una circonlocu- 
/ece di dire Roma, ha detto lo loco santo, 
il Papa. Egli sostiene nel Convivio che 
divina è stata principio del romano im- 
ene « Roma è imperatrice ed ha da Dio 
Lscimento e special processo f . In quei 
resenta gli stessi concetti, aggiungendo 
anza importante che Roma era anche sede 
o. L' incidente « a voler dir lo vero » 
1 significato di una maggiore conferma 
» ha detto e di quanto sta per dire ; sa- 
formula equivalente a « come sappiamo » 
« dicendo la verità ». Non potrebbe es- 
specie di ritrattazione, di contraddizione, 
e di ma, posto dopo la prima afferma- 
rmonizzante con l'idea del Papa- Veltro, 



i nell'ottimo lavoro Sulle orme del Veltro : 

s. Principato, 1897, 

4* 



1 cioè del Papa riformatore politico e religioso. In tal 
| modo — se io non m' inganno soverchiamente — 
i il Poeta avrebbe concluso che nelle mani del Papa, 
I sedente in Roma, dovesse raccogliersi tutto il reg- 
; gimento del mondo, o, in altri termini, che lo 
erede dell'aquila non dovesse essere altri che il 
Papa stesso, quel Papa che era il principale osta- 
colo al ripristinamento della potenza di essa, come 
è affermato chiaramente da tutto il poema sacro. 
Da questo e dalle opere minori, specialmente dal 
III libro del trattato De Monarchia*, sorge an- 
che la necessità assoluta che i due poteri siano 
perfettamente liberi ed indipendenti e che quello 
ecclesiastico non sopraffaccia quello politico, o im- 
periale, che deriva immediatamente da Dio, non 
già dai successori del maggior Piero. Mai un solo 
accenno che tali due poteri si sarebbero potuti 
riunire nelle mani del Papa ; né poteva esservi 
tale accenno, che avrebbe distrutto l' intiero edi- 
ficio etico-politico del poema dantesco. Ora, tro- 
varlo proprio sul cominciare di questo, cioè nei 
primi versi del secondo Canto, non mi parrebbe 
punto verosimile. Potrebbe essere verosimile in- 
vece (non certo, s'intende) che vi fosse quella 
perifrasi per accennare a Roma, come vi si sarebbe 
accennato dicendo « la città dei sette colli » e 
come vi si accenna effettivamente in altra parte, 
dicendo « là dove Cristo tuttodì si merca ». Quella 
perifrasi potrebbe avere quest'altra ragione: af- 
fermare che l'autorità imperiale deve avere suo 
centro, sua sede, nel medesimo luogo ov'è quella 
papale, in Roma, loco santo, sia per la grande 
eredità civile, sia per quella religiosa, distinte e 
separate, non usurpate da un solo individuo. 

Che Dante, dopo il primo esordio del poema 
sacro, abbia potuto mutare le sue. opinioni intorno 
al futuro liberatore dell'Italia e del mondo, che, 
mentre egli prima tutto sperava da un Papa per- 
fetto, abbia poi tutto sperato da un imperatore 
perfetto, non mi pare credibile *. Piuttosto vorrei 
considerare il poema sacro come un tutto orga- 
nico, concepito in una volta, almeno nelle linee 
generali, e incominciato a comporre e compiuto 
con unico scopo. Si poteva in esso mutare, aggiun- 
gere, levare qualche episodio, sbiadire o infoscare 
qualche tinta, rinfiammare o affievolire qualche 
scatto di sentimenti personali, durante il periodo 
della composizione, che dovette essere non breve 



1 Cosi dottamente e genialmente spiegato dal Car- 
ducci, nell' Opera di Dante. 

* Dico questo in omaggio alla santa libertà d'opi- 
nione, che r illustre maestro, mio e di color che sanno, 
vorrà certo concedermi senza limite. 
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e turbato spesso da gravi avvenimenti. Ma il con- 
cetto generale non poteva mutare. Il Poeta, da | 
Guelfo moderato divenuto acre Ghibellino, per 
causa delle tante disillusioni, delle tante amarezze, 
— un Ghibellino per forza, direbbe V illustre pro- 
fessor Del Lungo — s' innalza poi ad un ideale, 
che non è né Guelfo ne' Ghibellino, o meglio che 
è superiore al guelfismo ed al ghibellinismo, com- 
prendendo i vizi e le stramberie di entrambi e 
cercando ad entrambi dai- correzione. La separa- 
zione de' due poteri, sostenuta scientificamente nelle 
opere in prosa, doveva essere nella mente del 
Poeta come base di una grande riforma sociale, 
sin da quando, smarrita la diritta via, trovossi 
per la selva oscura. Sin d'allora il Veltro, salute 
deir umile Italia e del mondo, doveva essere de- 
lineato nella sua fantasia ; ed egli non lo dimen- 
ticò poi sino alla fine del poema sacro, adombran- 
dolo ed allegorizzandolo in varie forme, ma tenen- 
dolo" sempre presente, come il pernio di tutta la 
sua immensa utopia. E se mai avesse mutato opi- 
nione intorno a quel Veltro, durante il lungo pe- 
riodo della composizione del poema sacro, inco- 
minciando con r idearlo Papa angelico e terminando 
con T idearlo Imperatore perfetto, non avrebbe la- 
sciata s{ larga prova di tale mutamento nel Poema 
stesso e proprio in sul principio, egli che ci tiene 
poi tanto a mostrare la fermezza delle proprie opi- 
nioni. 

Grande parte delle ragioni, che pare si oppon- 
gano alla spiegazione del Papa- Veltro, ugualmente 
pare si oppongano a quella del Papa-Imperatore : 
prima ed essenziale sempre quella della separazione 
de* due poteri e della indipendenza di entrambi. 
Egli è pur vero che sarebbe stato più facile al 
potere secolare, meno, anzi punto invadente in quel 
tempo, il renunziare alle pretese d' ingerenza nelle 
cose ecclesiastiche, affinché si avverasse quella salu- 
tare riforma, profetata sotto l'allegoria del Veltro. 
La suprema autorità laica, riprendendo i suoi di- 
ritti, avrebbe potuto rispettare quelli della suprema 
autorità ecclesiastica : non era certamente in essa 
la grande cupidigia, insaziata ed insaziabile. La 
storia dei tempi posteriori ce ne ha offerta una 
prova luminosa ; poiché, mentre l'una autorità, ri- 
preso finalmente il suo, usa tutto il riguardo verso 
l'altra, questa invece, trincerata nel feroce non 
possumus, aspira sempre alle profane ingerenze, e 
cerca tutte le vie per confondere i due reggimenti, 
che la forza erculea della civiltà moderna ha dis- 
giunto per sempre. 

Che cosa avrebbe dovuto fare l'Imperatore? 
Comprendere meglio l'importanza della propria 
missione, inforcare gli arcioni della fiera fatta fella, 



e lasciare che Papi, Cardinali e Vescovi accudis 
sero tranquillamente alle cose di Dio. Questo Im- 
peratore perfetto avrebbe corrisposto ad una sola 
parte della grande utopia dantesca : non sarebbe 
stato il Veltro punitore tremendo e riformatore 
ab imis di tutto lo scombussolato ordine sociale. 
Secondo le giustissime osservazioni del prof. Cian, 
desunte da tutta l'opera dantesca, « sono due le 
vie che l' uomo deve percorrere sotto le due guide 
supreme, cioè il Papa e l' Imperatore ; una via che 
lo conduce alla felicità temporale, l'altra alla feli- 
cità spirituale » Ma il Veltro - Imperatore come 
farebbe egli solo percorrere all'umanità tutte e due 
quelle vie ? Come diverrebbe anche un riformatore 
religioso e confonderebbe i due reggimenti, dopo 
aver tanto lavorato per dividerli ? Neil' utopia di 
Dante l'elemento religioso è potentissimo : si com- 
prende chiaramente, leggendo in ispecie gli ultimi 
Canti del Purgatorio e tutto il Paradiso, che il 
Poeta metteva come base della grande riforma 
sociale quella religiosa. Non parrebbe verosimile 
quindi che egli avesse potuto immaginare un Veltro- 
Imperatore, come non era verosimile che immagi- 
nasse un Veltro-Papa. Se un solo di questi due 
enti avesse dovuto compiere quanto era profetiz- 
zato nel Veltro, si sarebbe visto un individuo nel 
medesimo tempo Papa ed Imperatore. E non sa- 
rebbe certamente terminata in questo modo quella 
confusione, contro cui la voce del Poeta cosf tre- 
menda tuonava. Se Dante è stato severissimo con- 
tro i Papi e gli ecclesiastici tutti, traviati e cor- 
rotti, non lo è stato meno contro i Principi indo- 
lenti, inetti e indegni della loro missione. E non 
solo contro i Principi italiani, o aventi relazione 
con le cose d' Italia, ma anche contro quelli stra- 
nieri e lontani 2 . Il tipo di Principe più grandio- 
samente nobile, intorno a cui si sarebbe potuto 
accogliere tutto l' ideale ghibellino, Federico II 
di Svevia, è da lui condannato fra gli eretici, senza 
alcun cenno rispettoso ; mentre ha qualche volta 
parole di rispetto e direi anche di affetto per altri 
dannati, assai meno importanti politicamente. Si : 
perché Federico, nella sua lotta contro il Papato, 
aveva voluto anche invadere la parte spirituale : 
Federico era stato quindi nient'altro che un ere- 
tico, a giudizio del Poeta teologo. Ma che altro 
sarebbe stato un Imperatore- Veltro qualunque, il 
quale cercasse di riformare — cacciando la Lupa — 
tutto l'organismo ecclesiastico? 

Osserva il prof. Cian, e soffolce con ottima 
erudizione, che era da un pezzo nell' ideale 



1 Vedi op. cit., pag. 71. 

* Vedi specialmente Por., VII, IX e XIX. 
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dei Ghibellini la più o meno lontana venuta di 
un principe modello, che potesse rialzare la loro 
fortuna e dar salute ali' Italia ed al mondo. Molte 
profezie eransi fatte su questo proposito (ispirate 
dalle profezie cristiane), e la calda fantasia dei vi- 
sionari medioevali, precedenti il grande Poeta, aveva 
intraveduto un venturo secolo di felicità, auspice 
un Cesare modello. Ma anche visionari di parte 
guelfa, sebbene in numero minore, avevano pro- 
fetizzato le medesime cose, adattandole alle loro 
tendenze, ai loro bisogni. Né gli uni né gli altri 
avevano mai potuto immaginare che i rinascenti 
saturnia regtia dovessero avere come principale 
base l'assoluta separazione de' due poteri, il ren- 
dere a Cesare quello che è di Cesare e a Dio 
quello che è di Dio, e che un individuo solo, un 
Veltro qualunque, dovesse contemporaneamente 
compiere sf vasta opera, con elementi diversissimi 
e fra loro recalcitranti. In quelle fantasticherie 
precedenti l'opera di Dante, fossero ghibelline o 
guelfe, potrebbe trovarsi una parte dell' utopia, 
una veduta profilare, foggiata sulle passioni e sulle 
tendenze dei rispettivi autori, come già accennai. 
Se Dante ebbe un impulso da quei precursori, 
come potè averlo da tutta la lunga tradizione cri- 
stiana, tanto ricca di profezie, fu, direi cosi, nella 
parte formalistica : la sua forza immaginativa ed 
affettiva andarono poi ben oltre, sino all'allegoria 
della grandiosa riforma etico-politico-religiosa, cosi 
maravigliosamente esposta nella Divina Commedia. 
Egli potè prendere benissimo l' idea germinale del 
Veltro (mi si permetta la frase) da quanto gli of- 
friva il materiale antico e contemporaneo ; potè 
anche prendere lo stesso titolo di Veltro. Cosf 
dalla storia, dalla mitologia greco-romana, dal sim- 
bolismo cattolico e dalle tradizioni e dalle leg- 
gende, prese i materiali per le sue più importanti 
figure, alle quali diede poi, occorrendo, impronte 
e atteggiamenti e significati speciali, conformi ai 
suoi ideali. Se un Veltro- Imperatore era dunque 
in altre profezie, costituenti il precedente storico, 
e se Dante da esse prendeva i materiali pel suo 
Veltro, ciò non importa che anche questo debba 
avere gli stessi significati e gli stessi scopi, e che 
non vi possa essere una grande variante, appor- 
tatavi dal potentissimo Io dantesco. 

Ma allora, che cosa avrebbe voluto Dante rappre- 
sentare sotto l'allegorica profezia del suo Veltro? 

A questo punto io credo necessaria un'altra do- 
manda. Tutta l'utopia di Dante, svolta nelle mara- 
vigliose forme artistiche della Divina Commedia, e 
corroborata dagli scritti minori, non è appunto ciò 
che il Veltro dovrà fare quando verrà? L'opera ri- 
formatrice del Veltro non è come una conseguenza 



! logica di tutto quanto il Poeta espone, di quella 
! dottrina che si nasconde «sotto il velame delli 
' versi strani »? Dunque il Veltro, cosf misteriosa- 
I mente profetizzato, dovrebbe essere il frutto che 
j 1' umanità, la nazione, il paese, l' individuo, trar- 

ranno da quella poesia, « quando sarà digesta ». 

Ciò viene meglio confermato da due altre consi- 
« derazioni, cioè: l'altissima importanza che Dante 

annetteva alla sua poesia, e l'altissimo concetto 

che egli aveva di sé medesimo. 
I Grandi ed evidenti prove si possono trarre 
: dalla Divina Commedia, chiamata dallo stesso au- 
tore « poema sacro » e « sacrato poema », cioè 

consacrato, reso quasi cosa santa. Quella Commedia 
j non è altro che la descrizione del « fatale andare » 
; voluto dove si può tutto ciò che si vuole. Come 
j il « fatale andare » è sempre diretto da una vo» 
; lontà superiore, cosf la descrizione di esso. Da 

quel viaggio deve l' umanità averne più bene che 
, non da quello di Paolo e di Enea ; il primo dei 

quali giovò soltanto alla Religione, il secondo sol- 
, tanto alla maestà dell' Impero, mentre il viaggio 
1 di Dante gioverà ugualmente all' una ed all'altro. 
; Egli deve notare e segnare ai vi vi le parole che 

gli son pòrte in quel viaggio ; egli, tornato da 
1 quel viaggio, deve aprir bocca e nulla nascondere ; 

egli deve manifestare tutta la sua visione, rimosssa 
i ogni menzogna. Lo deve, perché cosf si vuole 
| lassù, perché egli dal volere di lassù « è fatto 
I scriba » di una materia tanto importante, tanto 
j salutare. 

Messo t* ho innanzi ; ornai per te ti ciba ; 
ché a sé torce tutta la mia cura 
quella materia ond' io son fatto scriba l . 

Si noti bene : dice « son fatto scriba » non mi 
son fatto, ovvero mi faccio. E questo « son fatto » 
non può avere che senso passivo : sarebbe stirac- 
chiatura soverchia il volerlo interpretare diversa- 
mente, mentre, preso come sta, ha senso chiaris- 
simo. Questo « son fatto » sottintende un comple- 
mento di agente, il grande, il supremo agente, per 
il cui volere si compie il « fatale andare » e si 
scrive il « sacrato poema ». 

Insieme col grandioso concetto, che il Poeta 
ha dell'opera sua, deve mettersi quello non meno 
grandioso che egli ha di sé medesimo. Che Dante 
siasi ritenuto molto superiore all'ordinario abbiamo 



1 Essendo il mio scritto principalmente diretto ai 
cultori degli studi danteschi, mi dispenso dall'andare 
racimolando altre prove, di che il poema sacro è pieno. 
Si potranno consultare in proposito vari altri lavori, 
che non cito perché mi son proposto di fare quanto meno 
sia possibile sfoggio di erudizione. 
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prove evidenti in tutte le sue opere, dalla conclu- 
sione della Vita nova a quella della Commedia, e 
nel Convivio come nella Monarchia e nella Vol- 
gare Eloquenza. Egli è convinto di esporre cose 
non mai esposte da alcuno, di valere molto più 
di tutti gli altri, egli, il dolce fico fra i lazzi sorbi, 
egli, uno de* due giusti fra tanta gente corrotta, 
egli, che si fa parte da sé stesso, egli, per cui 
nella corte del Cielo hanno tanta cura le tre donne 
benedette, egli, che è aspettato dai beati delle più 
alte sfere, ehe da s. Jacopo è chiamato il figliuolo 
più ricco di speranza fra tutta la Chiesa militante 
e che, finalmente, da s. Pietro è formalmente con- 
sacrato col triplice giro. 

Cosi, benedicendomi cantando, 
tre volte cinse me, si com'io tacqui, 
l'apostolico lume, al cui comando 

io aveva detto ; si nel dir gli piacqui .* 

Una consacrazione bella e buona questa, come 
già ebbe a notare il Foscolo, nel suo Discorso sul 
testo della Divina Commedia, e come confermò 
Adolfo Bartoli, non ostante il suo scetticismo cri- 
tico 2 . I corti limiti del mio lavoro ed il proponi- 
mento di evitare ogni sfoggio di erudizione, mi 
vietano di rassegnare altre prove, fra le numerosis- 
sime, che facilmente si troverebbero nel poema sa- 
cro 3 . Del resto, io credo che non dovrebbe fare al- 
cuna maraviglia, specialmente riferendosi all'epoca di 
Dante, che egli abbia realmente avuto la convinzione 
del proprio apostolato, della propria consacrazione 
ideale; ciò che basta a farci persuasi di quanto 
dovesse credere sé e la propria opera immensa- 
mente superiori all'ordinario. Se l' insigne profes- 
sore Cian, accettando in parte, allargando e per- 
fezionando le idee del Dòllinger e di A. Medin, 
ha potuto mettere ottimamente in relazione la pro- 
fezia del Veltro dantesco con le tante profezie me- 
dioevali, io credo che non sarebbe superfluo il 
mettere in relazione la credenza di Dante nel pro- 
prio apostolato con quella di tanti altri asceti e 
mistici di quella medesima epoca. Ed in tale la- 
voro comparativo io credo che si potrebbero* anche 
varcare i limiti del medioevo e del cristianesimo, 
per andare trovando qua e là importanti figure di 
utopisti, che si credettero predestinati come neces- 
sario strumento di qualche grandiosa riforma po- 
litico-religiosa. Ma, invece di risalire ai tempi an- 
tichi, mi permetto scendere ai tempi più vicini. 
Ed ecco, in pieno Cinquecento, fra le vittime più 

4 Par., Canto XXIV, verso 151. 

2 Vedi Storia della Letteratura italiana, voi. VI, 
parte I, pag. 42. 

8 Se ne ha una molto pingue raccolta nell'opera di 
R. Della Torre, titolata Poeta- Veltro, Cividale, 1887. 



illustri di quel sant' Uffizio, che, per la sua « na- 
tura malvagia e ria » si potrebbe dire tutt'uno con 
la Lupa, troviamo la nobile figura di Giordano 
Bruno, il quale crede fermamente nel proprio apo- 
stolato, come effetto d' una volontà superiore, crede 
nel vital nutrimento che lascerà la sua voce, quando 
sarà digesta, e dice : « Un Iddio mi destina mi- 
nistro non ultimo né volgare del secolo migliore 
soprastante ». 

Dietro queste osservazioni, parmi che non do- 
vrebbe sembrare troppo inverosimile che Dante, 
nel profetico Veltro, abbia voluto alludere a quel- 
l'opera di risanamento morale e politico, a quella 
vasta riforma sociale, che doveva lentamente com- 
piersi, mercé la diffusione e lo studio del poema 
sacro. Ciò non significa punto che il Veltro sia 
Dante stesso, la qual cosa, più che una curiosità, 
come la chiamava lo Scartazzini, sarebbe a dirit- 
tura un assurdo, simile a quelli dello Stedefeld, 
del Barlow, dello Scarabelli, ecc. 

Che cosa dovrà fare il Veltro ? Dar salute al- 
l' umile Italia, cacciando la Lupa. L'umile Italia 
non sarà il Lazio soltanto, non 1' Italia centrale 
(benché sia questa maggiormente afflitta dal guel- 
fismo): sarà invece l'Italia tutta, chiamata umile, 
oltreché per la reminiscenza della frase virgiliana \ 
per le sue sventure, per le suè discordie, pel suo 
avvilimento. E perché il determinativo quella e 
l'accenno ai personaggi dell' epopea virgiliana ? 
Perché la parte imperiale aveva maggior bisogno 
di salute, oppressa com'era dalla « bestia senza 
pace ». La vergine Camilla, Eurialo, Turno e Niso 
morirono nella guerra italico-troiana, dall'esito della 
quale dipendeva la fondazione óeWimpero alto di 
Roma, voluto dalla insuperabil forza del Cielo. 
Enea, con tale guerra, doveva compiere il suo 
fatale andare, e quell' Italia, già tanto umile prima 
della sua venuta, come lo era ai tempi di Dante, 
doveva salire poi alla più grande gloria e gover- 
nare il mondo. Il Veltro doveva essere dunque 
salute di tutta la nazione italica, avente come cen- 
tro Roma. Da questo centro, già provvidenzial- 
mente preparato con la venuta di Enea e quindi 
con quella del Veltro, dovrà diffondersi la salute 
anche su tutto il mondo civile, ossia, giusta la 
bella espressione del Carducci, riepilogante l'uto- 
pia politica di Dante, « su quella specie di alleanza 
di stati uniti cristiani, dei quali 1' Imperatore fosse 
come una specie di presidente ». 



Jamque rubescebat stellis aurora fugatis, 

Cum procul obscuros colles, humilemque videmus 

Italiani 

{Eneide, libro III, 521). 
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Abbiamo già ricordato come la Lupa, secondo 
l'opinione più comune, rappresenti, moralmente, 
la Cupidigia e, politicamente, la Curia romana ; le 
quali « a voler dir lo vero » sono proprio la me- 
desima cosa. La cupidigia allontana gli uomini 
dalla virtù, dalla giustizia, e produce nel mondo 
la confusione, il disordine materiale e morale 1 : 
la Curia, per sete di ricchezza e di dominio, s' in- 
gerisce nelle faccende mondane e produce i me- 
desimi effetti. Guerreggiare dunque contro la Cu- 
pidigia e contro la Curia ; dare a Cesare quel ch'è 
di Cesare e a Dio quel ch'è di Dio; far cessare 
le ire di parte ; e quindi rendere giustizia al me- 
rito, punire inesorabilmente il vizio, assicurare in- 
somma agli uomini la felicità in questa vita e nel- 
l'altra ancóra: ecco l'opera del Veltro, la «salute» 
ch'esso dovrà dare al mondo civile, avente come 
centro «l'umile Italia», la «Roma che il buon 
mondo feo ». Quest'opera, che il Veltro dovrà 
compire in un tempo indeterminato, è appunto lo 
scopo che il Poeta si è proposto col suo lavoro. 
I principali commentatori ed i principali critici 
sono stati d'accordo (cosa non molto ordinaria") 
nel chiamare la Divina Commedia il poema della 
rettitudine, della rigenerazione morale, della giu- 
stizia suprema, e qualche cosa di simile. Tutto 
questo bene, questa « salute », il Poeta è convinto 
che debba prodursi all' umanità in un lungo vol- 
gere d'anni, mercé la sua voce, parlante da quelle 
pagine sacrate. Questo bene medesimo, questa « sa- 
lute » afferma che debba prodursi dal Veltro. O 
perche' non avrebbe potuto alludere dunque al suo 
poema, quando profetizzava la venuta di quel sai 
vatore ? 

Voler indagare perché abbia scelto il vocabolo 
Veltro, e voler cercare anche in questo vocabolo 
il segreto della profezia, non mi parrebbe cosa 
molto giovevole. Avendo il Poeta, con la Lupa *, 
dato forme materiali, concrete, all'allegoria sinte- 
tica del male (falsa dilectio), era opportuno dare 
anche forme concrete all'allegoria sintetica del bene 
(vera dilectio); ed a ciò niente più adatto dei 
Veltro, il cane da caccia. Nella parte letterale 
dunque il Veltro è il Veltro : niente anagrammi, 
più o meno artitìziosi. Tutta la sua importanza è 
dunque nella parte allegorica. Quel Veltro non 



1 De Monarchia, I, 13, ed in altri non pochi 
tratti. 

* Non mi parrebbe inutile qui ricordare che Lupa 
dicesi in tedesco Wólfin, e che questo vocabolo ha 
molta attinenza con Welfen, nome della turbolenta casa 
tedesca, da cui s'intitolarono i Guelfi italiani, aventi 
come direttrice suprema la turbolentissima Curia romana t 
vera «Imii 1 pace». 



ciberà dominio né ricchezza, o meglio non avrà 
bisogno né di questa né di quello. « Non ciberà 
terra né peltro ». Si noti che il Poeta non ha detto 
cercherà, ovvero bramerà, ma ciberà. Nel cibo è 
l' idea del bisogno, della necessità. La Lupa brama 
incessantemente cose materiali ; il Veltro ha sol- 
tanto bisogno di sapienza, di amore e di virtù, 
cioè di cibi puramente ideali. Questo risponde be- 
nissimo, per antitesi, alle « bramose voglie » ed 
alle « tutte brame » della Lupa, ripetute a breve 
distanza. Sarà dunque il Veltro qualche cosa d' in- 
corporeo, di puramente spirituale, sarà il benefico 
effetto che dovrà produrre la lettura di un libro, 
cioè del poema sacro. Un duce qualunque, un 
Papa, un Imperatore, il più forte, il più santo, 
non avrebbe potuto avere mai tali e tante qua- 
lità, né tale e tanta importanza di fronte alla Lupa, 
al «male che tutto il mondo occùpa ». Un uomo 
qualunque, che si nutrisse di sapienza, di amore 
e di virtù, che non cercasse né denaro né domi- 
nio, e che da solo potesse giungere al compimento 
di un'opera cosf complessa, cosf vasta e cosf lunga, 
non era possibile immaginarsi. Ci voleva il mira- 
colo, ci voleva V uomo-Dio ; ma in questo caso non 
avrebbe avuto più senso il lungo combattimento 
con la Lupa, lo andarla perseguitando per ogni 
villa, finché si fosse rimessa nell' Inferno. Il mi- 
racolo, l'uomo-Dio, vanno per vie più corte e con 
metodi più sbrigativi. 

Quell'opera immensa di riforma nazionale e 
mondiale, da ottenersi con la morte della Lupa, 
non dovrà essere altro che il frutto di una lunga 
opera di rinnovamento delle coscienze : opera ideale, 
spirituale, che potrà dar luogo poi a tanti fatti 
reali e positivi. Quanto tempo occorrerà per com- 
piere tale opera ? Il Poeta non sa né può dirlo : 
un tempo lungo senza dubbio, durante il quale la 
Lupa seguiterà a riempire il mondo di guai, unen- 
dosi con tutti i nemici del benessere sociale, con 
tutti i vizi, con tutti gli errori. « Molti son gli 
animali a cui s'ammoglia — E più saranno an- 
córa...». Sf : perché la Cupidigia, con tutte le 
sue esplicazioni, con tutte le sue conseguenze, farà 
cadere gli uomini di male in peggio, di disordine 
in disordine, di dolore in dolore. Ci vorrà un bel 
pezzo prima che il vero, contenuto nel « poema 
sacro », si faccia intendere e comprendere. Ma sarà 
inteso finalmente, cosf appunto come il Veltro 
« verrà ». Esso sf che non ciberà terra né peltro, 
come l'autore suo non ebbe scopo di lucro e di 
ambizione. Esso ha tre soli cibi, che ne sostengono 
la vita: sapienza, per la parte dottrinale, scientifica, 
discorsiva ; amore, per lo scopo benefico a cui 
mira ; virtù, per la forza con cui attende alla cu 
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tura di quella dottrina ed al conseguimento di 
quello scopo. Diguisaché i tre cibi del Veltro si- 
gnificherebbero pensiero, sentimento ed azione ; la 
dottrina, nascosta sotto il velame dei versi strani, 
l'amore, che detta dentro al Poeta, la perseveranza 
di lui neir adoperare tutti quei mezzi, che sono 
necessari al suo scopo, soffrendo fami, freddi e 
vigilie, facendosi magro per più anni di lavoro, 
sfidando odi e inimicizie pericolosissime. 

Ma perché ha detto del Veltro che « sua na- 
zion sarà tra feltro e feltro » ? Non è troppo neces- 
sario lambiccarsi il cervello per indagarlo, come 
tanti hanno fatto. Il più franco di tutti i com- 
mentatori fu il Boccaccio, che, a questo punto, 
. disse : Io manifestamente confesso eh 1 io non in- 
tendo. Probabilmente il Poeta raffittiva di propo- 
sito il velo di certe sue allegorie, ed in ispecie 
delle principali, forse per non lasciarne intendere 
troppo presto il significato ultimo, e qui, a pro- 
posito del Veltro, per non fare comprendere che 
alludesse al proprio lavoro. Perciò vi ha messo 
qualche espressione indecifrabile, come il « tra feltro 
e feltro » l . Se noi volessimo al vocabolo dantesco 
« nazione » dare il significato di abitazione, ovvero 
di fazione 2 , potremmo dedurre che il venturo Veltro 
non sarebbe stato né Guelfo né Ghibellino e che 
la sua dimora sarebbe stata fra tutti gli uomini, 
divenuti come unica famiglia. Ed allora il « tra 
feltro e feltro » potrebbe anche avvicinarsi al « fra 
gregge e gregge, fra lana e lana » suggerito al 
Torricelli dall' inter pecus et pecus di Ezechiele. 
Infatti nel poema sacro vediamo proclamata la 
necessità che gli uomini siano stretti da un vin- 
colo di fratellanza, per cooperare tutti al bene 
comune; vediamo ugualmente combattuti i vizi 
dei Guelfi e dei Ghibellini, e con uguale rigore 
giudicati i capi di quelle fazioni. Potrei citare 
centinaia di esempi chiarissimi, tolti dal poema 
sacro ; tanti nomi di Guelfi e di Ghibellini messi 
insieme nell' Inferno e nel Purgatorio, mentre 
nessun Guelfo e nessun Ghibellino è nel Paradiso, 
come giustamente ebbe a notare il Bartoli. Mi 



1 Se si potesse ammettere V ipotesi del Della Torre, 
il quale vede un'allusione alla « carta fabbricata da 
feltri, stracci, poveri panni » (nota e usata sin dal se- 
colo XII), avremmo bello e risoluto l'enigma; ma 
troppo presto! (Vedi op. cit. f voi II, pag. 692). 

2 Stiracchiando un poco, ma non quanto hanno 
fatto altri sullo stesso ' argomento. Abitazione, dimora 
preferita, a cui si ha quasi lo stesso amore che al luogo 
di nascita, non è poi troppo lontana da nazione. E fa- 
zione potrebbe essere, politicamente, la dimora preferita. 
Abitare tra i Guelfi o tra i Ghibellini, essere di schiatta 
guelfa o ghibellina, ovvero di nazione guelfa o ghibel- 
lina, potrebbero essere frasi sinonime. 



limito soltanto a rammentare il Canto VI del Pa- 
radiso, e specialmente quel tratto che contiene la 
dura invettiva contro i Guelfi ed i Ghibellini, fra 
i quali « forte è a veder chi più falli ». Tale in- 
vettiva, certo pensatamente, è messa in bocca al 
rappresentante dell' Impero, a Giustiniano, il quale, 
fatta la storia dell'aquila romana, conclude con- 
dannando gli eccessi delle due fazioni, che sono 
« cagione di tutti i mali ». Andato poi più in su, 
verso il cielo empireo, il Poeta mette in bocca al 
rappresentante della Chiesa, a san Pietro, un'altra 
invettiva contro la cupidigia e la partigianeria degli 
ecclesiastici, i quali mantengono le discordie e fanno 
sedersi « parte a destra mano, parte a sinistra del 
popol cristiano ». Per questo l'umile Italia è serva 
e di dolore ostello. 

Queir ente, quella forza straordinaria, che, de- 
bellando la Lupa, dovrà riuscrire a compiere la 
grande e salutare riforma — il Veltro — non ap- 
parterrà dunque ad alcuna fazione e dovrà rite- 
nere tutta l' umanità come suo gregge, come sua 
famiglia e, se vogliamo, come sua nazione. E se 
un uomo non potrà giungere a tanto, vi potrà 
giungere, secondo la convinzione del Poeta, un 
libro, nel quale abbiano posto mano e cielo e terra, 
per volere di chi tutto può: un libro che, come 
il fatale andare del Poeta, è destinato a vincere 
ogni ostacolo, a penetrare dovunque siavi da im- 
promettersi un bene. 

Un'altra difficoltà nell' interpretazione del Veltro 
è stata causata dagli stessi espositori, che hanno 
voluto riferire a questo alcune altre profezie mi- 
nori, e segnatamente quella del cinquecento dieci 
e cinque. Volendo pur ammettere che quel caba- 
listico numero significhi Dux (cosa non del tutto 
sicura, come giustamente nota il prof. D'Ancona), 
è necessario osservare che tra esso ed il Veltro 
ci corre non poco. Il Veltro è accennato solamente 
nel prologo 4 , dove si accennano appunto lo scopo, 
il significato e l'importanza della Commedia. Dun- 
que è lecito supporre che nel Veltro abbia voluto 
il Poeta rappresentare, in grande sintesi, tutta la 
sua utopia. Quel prologo era il luogo più adatto 
per esporre in una figura allegorica, primeggiarne 
su tutte le altre, lo scopo e l'importanza della 
propria missione, da esplicarsi mediante quelle 
sacrate pagine. Questa figura bisognava cingerla 
di tutto il mistero, non solo perché rappresentava 
un arditissimo ideale ; ma anche perché era il vero 



1 Ciò che ha fatto pensare — a chi sf abilmente 
sostiene il Papa- Veltro — al possibile mutamento di 
opinione del nostro Poeta. 
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colmo della stima di sé 4 . Onde quella forma pro- 
fetica, cosf studiatamente condotta in tutti i suoi j 
particolari. Vi ha differenza col cinquecento dieci \ 
è cinque, nel quale il Poeta avrà potuto realmente j 
alludere ad un Imperatore, che pensi sul serio ad j 
inforcare li arcioni della fiera fatta fella, ovvero a j 
un Duce, ad un signore, il quale, a nome dello 
impero, raccolga le forze ghibelline e compia quel- 
T opera di rivendicazione 2 . Questa sarebbe una 
riforma parziale, preludente alla grande riforma 
generale; sarebbe un coefficiente dell'opera del | 
Veltro, cioè del poema sacro. Per identificare il I 
vaticinio del Veltro con altri vaticini minori, bi- I 
sognerebbe credere che lo scopo della Divina | 
Commedia fosse esclusivamente religioso, ovvero j 
esclusivamente politico. Ma oramai pare dimo- i 
strato che essa abbia vedute molto più larghe, le 
quali non escludono certamente la coefficienza po- 
tente e continua degli elementi religiosi e politici, , 
talvolta in maniera tale concorporati da non po- j 
tersene precisare le rispettive proporzioni. La sin- ! 
tesi di tutte quelle vedute è nel Veltro. Altrove, 
come nel cinquecento dieci e cinque ne abbiamo un ! 
lato, una parte, più o meno importante. 

Come ha egregiamente accennato il prof. Cian, j 
qualche volta il Poeta, o per eventuali circostanze, 
o per momentanea disposizione dell' animo suo, 
avrà potuto credere molto vicino il raggiungi- 
mento di una parte de'suoi ideali. Questa parte 
avrà potuto riguardare in ispecial modo la Chiesa 
corrotta, o le terre d'Italia « tutte piene di tiranni », 
ovvero anche la sola Fiorenza sua. In tali mo- 
menti di fugace illusione il Poeta avrà formulato 
quelle speciali profezie, come il messo di Dio, pre- 
veduto da Beatrice, od il soccorso provvidenziale, 
preveduto da S. Pietro, o la liberazione del Va- 
ticano dall'adultèro, preveduta da lui stesso. 

Ma le disillusioni, copiosissime ed amarissime, 
specialmente per lui, che molto s'era illuso, veni- 
vano ben presto; ed allora egli, sconfortato, ve- 
dendo l' incalzare del male e la molta distanza 
e difficoltà per giungere a curarlo, dolorosamente 
esclamava: « O difesa di Dio, perché pur giaci? » 
« O pazienza che tanto sostieni! » Ovvero, più 



1 Nel Convivio, I, 2, dice il Poeta che intende pur- 
gare il suo pane da due macole: « l'una è che parlare 
alcuno di sé medesimo pare non licito, e V altra si è 
che parlare, sponendo, troppo a fondo, pare non ragio- 
nevole ». 

* lì dott. R. Davidson» * ** — ~ *i trovarvi un Im- 
peratore, e specialm» 4-0 (Vedi Bui- 
lettino della Società < ' anno 1901- 
1902, pag. 129). 



dolorosamente ancora e proprio ricordando la 
« gravezza » della Lupa famelica: 

O ciel nel cui girar par che si creda 
Le condizion di quaggiù trasmutarsi, 
Quando verrà per cui questa disceda? 

Ecco: per un fatto puramente umano, per il 
solo braccio di un potente o per il solo zelo di 
un santo, non verrà mai. Il Poeta stesso avrà po- 
tuto convincersene. Solamente la Provvidenza di- 
vina potrà fare in modo che venga quella tanto 
sospirata salute, facendo penetrare nella coscienza 
degli uomini il gran vero. Per giungere a tanto, 
essa sceglierà appunto, come necessario mezzo, 
la voce del Poeta, tuonante in quel Poema sacro, 
di cui essa stessa lo ha voluto scriba *. 

Tutto questo, enigmaticamente per quanto si 
voglia, è contenuto nella profezia del Veltro. Non 
poteva dire di più, altrimente avrebbe intralciato 
il « fatale andare » della sua missione, suscitando 
chi sa quali e quante ire ed odi d' interessati. La 
corrispondenza fra l'opera del Veltro ed i bene- 
fici effetti dello studio del poema sacro avrebbe 
dovuto col tempo indurre gli uomini a solvere 
questo enigma. Il Poeta non arriverà a tale epoca 
felice, né vi arriveranno i suoi figli ed i nepoti. 
Del resto l'opera sua non potrà venire pubblicata 
durante la sua vita, anzi dovrà essere scrupolo- 
samente celata, facendone soltanto a quando a 
quando partecipi di qualche brano le persone più 
intime e fidate. Alla pubblicazione di quel libro 
si opponevano le ire di parte, allora ferocissime 
e da esso poderosamente investite ; si opponevano 
gli odi di tante città e di tanti tirannelli, da esso 
offesi e svergognati ; si opponevano gì' interessi 
di Papi e Re, e dei loro satelliti, da esso danneg- 
giati. Il Poeta sa bene tutto questo; difatti, nel 
patetico sfogo col suo antenato Cacciaguida, dice 
che il divulgarsi del poema gli avrebbe fatto per- 
der la grazia di qualche benefattore e procacciato 
grandi inimicizie , dopo avere già perduta la 
patria. 

Per che di provedenzia é buon ch'io m'armi 
Si che, se luogo m'è tolto si caro, 
Io non perdessi gli altri per miei carmi. 

Ed era molto logico ; perché, se egli mostra- 
vasi tanto rigoroso contro Fiorenza, bandendone 
il nome per tutto Y Inferno, chiamava poi Pisa 



1 Avendo citato il dotto e vasto lavoro di R. Della 
Torre, ove sono accennate alquante delle mie idee, 
credo giusto citare anche quello di Silvio Scaetta (// 
Veltro, ed. Camerino, 1893). S'intende che le mie con- 
clusioni si allontanano da entrambi. 



90 Di quell'umile 



vituperio del « bel paese », e Pistoia tana di bestie, 
Padova piena d'usurai, Bologna di ruffiani e di 
avari, Lucca sterra di barattieri; chiamava cani 
gli Aretini, ed i Genovesi « uomini diversi » e i 
Romagnoli « bastardi e venenosi sterpi », e quelli 
del Casentino porci. Delle principali case signo- 
rili (gli Estensi ed i Visconti, per esempio) di- 
ceva tanto male quanto non ne disse alcun cronista 
di parte loro avversa, toccandoli anche nelle fac- 
cende più intime e delicate. In tempi posteriori, 
più subdoli ma meno feroci, bastò avere scritto 
il Ruscelletto orgoglioso o la Pietra del paragone 
politico, per vedersi piombare addosso la vendetta 
dei potenti ; bastò ad un uomo pio quanto dotto, 
come Paolo Sarpi, aver difeso i diritti del suo 
paese contro 1' ingordigia della Curia Romana, per 
vedersi piantato in faccia il pugnale dei Gesuiti. 
Dante affronta i due poteri — secolare ed ecclesia- 
stico—risolutamente, accanitamente: guerra senza 
quartiere, duello a tutto sangue. Ma vuoisi cosf da 
Chi tutto può, ed egli è « fatto scriba » da Lui. 

L'infelice esule, nell'estrema disillusione, do- 
vette convincersi che bisognava rinunziare a qua- 
lunque speranza di rivedere Firenze, la nobil patria, 
ov'era ogni cosa a lui più caramente diletta. Ma 
vi ritornerà con altra voce, con altro vello, in tempo 
lontano, e vi tornerà appunto per mezzo di quello 
stesso Poema sacro, che, vivente, ha dovuto tenere 
cos{ scrupolosamente celato. Prima, com'egli dice, 
« legno senza vela e senza governo, portato a 
diversi porti e fari e liti..., svilito, calunniato, 
perseguitato... », poi grande, famoso, venerato, 
e proprio H, in sul fonte del suo battesmo. Do- 
vette essere convinto di ciò l'infelice Poeta, nel- 
T ultimo periodo della sua vita, e, come tutti i 
grandi apostoli di un ideale, dovette esserne anche 
contento e sodisfatto. Questa dolce lusinga potè 
consolarlo nei momenti più dolorosi della sua vita 
raminga, potè ispirarlo pur di mezzo ai disinganni 
più accascianti. Egli assaporava col pensiero il 
frutto, per quanto lontano a maturare, della sua 
opera generosa: vedeva nei secoli il suo trionfo. 

Con altra voce allor, con altro vello 
ritornerò poeta, ed in sul fonte 
del mio battesmo prenderò il cappello. 

Firenze, l'Italia, l'umanità, saranno allora mu- 
tate ; ognuno avrà ripreso la diritta via ; la Lupa 
sarà morta di doglia; il Veltro avrà vinto. In 
altri termini : allora il poema sacro sarà stato di- 
vulgato, spiegato, compreso, ammirato ; la « voce 
molesta » sarà stata digerita. Questa la grande 
vittoria: cosf il Poeta ritornerà a Firenze, ma « con 
altra voce, con altro vello » ; con altra importanza 
e con altra sembianza; non più un uomo, ma un 
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nome; non più il giusto non inteso, ma la giu- 
stizia trionfante. Egli, medioevalmente mistico- 
qual'era, potè fermamente credere che, salito da 
carne a spirito, là, dal regno d'oltretomba, avrebbe 
goduto lo spettacolo della propria apoteosi, do- 
vuta al poema sacro, salute dell'umile Italia. 

Ora, non volendo ammettere che il Veltro sia 
appunto il poema sacro, ne' Suoi lontani effetti, 
mi parrebbe ^opportuno domandare : a che si ri- 
durrebbe allora la missione di Dante ? A che il 
frutto del suo lavoro? A che il vitale nutrimento, 
che doveva lasciare la sua voce? Tutta la salute 
dovrebbe aspettarsi da un Papa, o da un Impe- 
ratore, simboleggiati nel Veltro. E la tanta im- 
portanza che il Poeta dava all' opera sua, ed il 
tanto bene che se ne imprometteva, ed il dichia- 
rarsene scriba per volontà divina, mettendo per 
essa in moto e cielo e terra, sarebbero rimasti nel 
vuoto, come semplici frasi rettoriche. Il poema sacro 
servirebbe ad affermare soltanto che il Veltro verrà, 
a vantare un po' sè stesso e la sua Beatrice \ ed 
a sfogare un po' di bile, talvolta anche feroce. 

Ma un'altra osservazione vien fatta, la quale, 
partendosi specialmente da persona competentis- 
sima, ha senza dubbio una grande importanza. 
« Dante, col poema sacro, si fa precursore e col- 
laboratore del Veltro; gli spiana la via e dispone 
gli uomini ad accoglier meglio questo persecutore 
dei vizi, questo sostenitore della virtù » *. Una 
prova, fra le altre, sarebbe nei versi 137-38 del 
Canto XXX del Paradiso, ove il Poeta dice che 
« l'alto Arrigo verrà a drizzare Italia in prima 
ch'ella sia disposta ». Qualunque altro avrebbe 
fatta la stessa fine di Arrigo, venendo senza quella 
disposizione, cioè prima che il poema sacro gli 
avesse spianata la via; qualunque altro, non Im- 
peratore soltanto, ma anche Papa. Solo il poema 
sacro — giusta il convincimento del Poeta — 
poteva e disporre l'Italia ed il mondo a ricevere 
la salute. L'opera di Dante, invero, non doveva 
far altro che preparare; ma appunto cosi essa 
compiva la grande riforma, profetizzata nell' alle- 
goria del Veltro. Un tipo ideale d'Imperatore 0 
di Papa poteva venire a mettere in pratica una 
parte di tale riforma, quella parte che sarebbe 



1 Del resto, uno dei più dotti stranieri studiosi di 
Dante ebbe a dire che « primo e principale scopo per 
cui Dante compose la Divina Commedia fu certo quello 
di esaltare Beatrice e dir di lei quello che mai fu detto 
di alcuna ». (Fauriel, Dante et les origines de la languì 
et de la littérature itaHenne). 

9 Cian, op. cit. Non cito altri sostenitori di tale 
opinione, poiché nel dotto lavoro del prof. Cian è 
compreso tutte *«ia dirsi a questo proposito. 



Giuseppe Crescimanno 



9i 



stata di sua competenza. Ma né l'uno né l'altro 
poteva mai essere il Veltro; né l'uno né l'altro 
poteva compiere mai per intiero quel vastissimo 
programma di riforme, che si basava appunto 
sulla indipendenza di entrambi Ciascuno, a sua 
volta, poteva essere un esecutore materiale di quel 
disegno: uno per la parte politica e l'altro per la 
parte religiosa. Il vero Veltro sarebbe stato sem- 
pre il poema sacro; il quale, disponendo gli uo- 
mini, avrebbe reso possibili tutte quelle parziali 
riforme, che erano necessarie. Esso avrebbe di- 
sposto l'Italia, ed anche il mondo, a lasciarsi 
drizzare dalle due autorità supreme, corrette e 
purificate; esso avrebbe disposto la Chiesa a libe- 
rarsi dall'adultèro, i secolari a saper esercitare i 
loro diritti e compiere i loro doveri. Digeritosi 
dall'umana società, e dall' umile Italia in ispecie, 
quel vital nutrimento, sarebbe stata possibile la 
venuta di un Papa modello e di un Imperatore 
modello: i due grandi esecutori materiali della 
grandiosa riforma ideata nel Veltro. 

Opera vastissima è quindi quella disegnata nel 
poema sacro e sinteticamente profetizzata nel Vel- 
tro: opera lunghissima, poiché importa la più 
grande evoluzione, e direi anche trasformazione, 
della coscienza umana. Potrà concorrervi il braccio 
di uno o più potenti, potranno esser necessari 
per essa dei fatti d'arme, dei tumulti, delle rivo- 
luzioni; ma la grande forza ispiratrice — secondo 
la convinzione del Poeta — sarà sempre quel 
libro: esso la salute, esso il Veltro. Tale salute 
dovrà principalmente ottenersi cacciando la Lupa; 
ed allora cesserà il disordine nel mondo, e 
nell' Italia in ispecie, considerata dalla « bella 
Trinacria, che caliga fra Pachino e Peloro » in- 
sino a « Pola presso del Quarnaro ». Non un 
programma di riforme esclusivamente religiose (mi 
giova ripeterlo), qual poteva aspettarsi da un 
Papa santo; né un programma di riforme esclusi- 
vamente politiche, qual poteva aspettarsi da un 
Imperatore modello. Non il semplice sogno di un 
asceta, né la rappresaglia di un fazioso. Un intiero 
disegno di riforme etico-politico-religiose, con tutti 
gli accessori, con tutte le correlazioni, e che si 
occupi delle più intime circostanze della vita do- 
mestica, come delle più ardue contingenze della 
vita pubblica; e accordi le pretenzioni municipali 
con le aspirazioni nazionali e sociali, le intransi- 
genze aristocratiche con le passioni popolari, la 
vendetta con la carità, l' ira e lo sdegno con lo 

1 Dice il venerando prof. D'Ancona: « Tutta la 
politica di Dante si fonda sulla separazione assoluta 
delle due potestà, predestinate da Dio stesso ». (Vedi 
nelle Varietà storiche e letterarie). 



amore più dolce. Tanto deve fare quella « voce 
molesta » ma benefica, la quale, infuturandosi, par- 
lando continuamente dalle pagine del sacrato poema, 
attraverso a tutte le avventure dell' « umile Italia », 
ispirerà nella coscienza del popolo la fede pei grandi 
ideali, la carità pel «natio loco», la speranza della 
suprema riscossa, materiale e morale. Quella voce 
non farà una rivoluzione, ma potrà essere germe 
di tutte le rivoluzioni; non farà una conquista, ma 
agevolerà la via a molte e grandi conquiste ; non 
drizzerà la umile Italia, ma la disporrà a driz- 
zarsi per opera concorde de' suoi figli tutti. 

Ciò non significa che Dante sia stato un ri- 
voluzionario od un luterano in anticipazione, come 
qualcuno ha sognato. Dante fu invece un uomo 
autoritario per eccellenza ; Dante fu cattolicissimo. 
I suoi ideali, improntati sullo stampo medioevale, 
per quanto avessero una certa divinazione del 
futuro, sono senza dubbio lontanissimi dai nostri. 
Egli è come una immensa piramide, la cui base 
rimane avvolta dalla fitta caligine medioevale, men- 
tre già ne illumina il vertice il sole nascente dell' av- 
venire. Forse quella base potrà andar sepolta fra le 
macerie dei secoli ; ma quella cima starà in eterno. 
Quegli stessi ideali, che alla società moderna più 
non potrebbero sembrare opportuni, consideran- 
doli nel principale significato e nella principale 
conseguenza, altro non sono che la condanna del 
Vaticano regio. Questo solo sarebbe sufficiente 
per chiamare il poema sacro la « salute d'Italia ». 
Divenuta 1' « umile Italia » una nazione libera ed 
indipendente, quel Libro- Veltro assurge al massimo 
onore, ed il più grande filosofo e sociologo del- 
l'epoca nuova, Giovanni Bovio, fa decretarne 1 la 
lettura in una cattedra nazionale, in quella Roma, 
destinata sempre ad essere imperatrice, non più 
con le armi della prepotenza, ma con quelle della 
civiltà e della ragione. La Lupa, che, non ostante 
le molte doglie, può far sentire a quando a 
quando i suoi ululi minacciosi (anche se venga 
a farci cortese visita un Imperatore od un Presi- 
dente di repubblica, ovvero se si proponga al 
Parlamento una legge di evidente progresso mo- 
rale), la Lupa famelica ed ostinata, avrà sempre 
dinanzi il gran Veltro, nella coscienza del popolo 
libero. E l' Italia nuova, procedendo franca e si- 
cura nel suo cammino, risponderà a quegli ululi 
ed a quelle minaccie con le fatidiche parole del 
Poeta: « Non impedir lo mio fatale andare! ». 

Giuseppe Crescimanno. 



1 Decreto rimasto sinora a dormire, forse perché la 
Lupa — « con la paura eh' esce di sua vista » — ha con- 
sigliato appunto la cura del sonno. 



9 2 Lo strazio di Filippo Argenti 



LO STRAZIO DI FILIPPO ARGENTI 

E IL GODIMENTO DI DANTE 



Nel quinto cerchio dell' Inferno, traversando 
la palude Stige nella barca di Flegias, Dante si 
trova improvvisamente di fronte un suo concitta- 
dino, col quale scambia vivaci e risentite parole. 

La scena è rapida e mossa: Filippo Argenti 
si accosta a Dante e, vedendolo vivo, gli do- 
manda : 

Chi se' tu che vieni anzi ora? 

f/n/., Vili, 33) 

E il Poeta, pronto: 

S'io vegno, non rimango; 
ma tu chi se', che sei si fatto brutto? 

Filippo risponde evasivamente: 

Vedi che son un che piango. 

Ma Dante, senza pietà, procede serrato nel dia- 
logo come in un combattimento: 

Con piangere e con lutto, 
spirito maledetto, ti rimani; 
eh' io ti conosco, ancor sia lordo tutto. 

Per il che l'altro, perduta la pazienza, afferra 
con le due mani la barca, con la perversa inten- 
zione di rovesciarla e di trarre seco nella palude 
il Poeta; ma Virgilio, vigile, lo respinge e gl'im- 
pedisce Y esecuzione del malvagio disegno. 

Scacciato l'Argenti, Virgilio abbraccia Dante 
con alte parole di lode ed esce in una dolorosa 
esclamazione contro i superbi. E Dante a lui: 

Maestro, molto sarei vago 
di vederlo attuffare in questa broda 
prima che noi uscissimo del lago. 

E il Maestro, il savio gentile che tutto seppe: 

Avanti che la proda 
ti si lasci veder, tu sarai sazio : 
di tal disio converrà che tu goda. 



La narrazione del Poeta si chiude con questa 
terzina : 

Dopo ciò poco, vidi quello strazio 
far di costui alle fangose genti, 
che Dio ancor ne lodo e ne ringrazio. 

Ed ora qualche osservazione. La crudeltà di 
Dante in quest' episodio apparisce a prima vista 
eccessiva e ingiustificabile. Che Dante non s'inte- 
nerisca per l'orgoglioso Adimari, come ha fatto 
per l'appassionata Francesca, lo possiamo inten- 
dere ; intendiamo forse anche che egli non voglia 
nemmeno concedergli la pietà di cui fu largo al- 
l'altro suo concittadino Ciacco; ma tra il non 
prender parte al dolore altrui e il desiderarlo e il 
goderne, una differenza c'è. 

Dice il Lombardi: « Dal confronto de' luoghi 
ove Dante compassiona i dannati, ed ove com- 
piacesi del loro gastigo, sembra che possa stabi- 
lirsi che compiacciasi egli del gastigo di quelli 
che se la sono presa immediatamente contro Dio 
o contro il prossimo, e che tutti gli altri com- 
passioni ; e però compiacesi di costui qui, di Ca- 
paneo nel Canto XIV, 63, di Vanni Fucci nel 
Canto XXV, 4. ecc.; all'incontro compassiona i 
lussuriosi nel Canto V, 62, i golosi nel Canto VI, 
59, ecc. ». 

E sta bene ; ma Capaneo, se viene aspramente 
apostrofato da Virgilio (e sé lo merita per la sua 
stolta iattanza) non muove direttamente lo sdegno 
di Dante. E d'altra parte Virgilio dice a Capaneo 
che la sua punizione gli sta bene: 

Nullo martirio, fuor che la tua rabbia, 
sarebbe al tuo furor dolor compito 

(Inf. t XIV, 6 5 -€ó) 

non gli augura un aggravamento di sofferenze, 
come fa Dante a Filippo Argenti. 
E se Dante esclama: 

Da indi in qua mi far le **tfabe 
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ricordando che una di esse, col serrare il collo di 
Vanni Fucci, gli troncò in bocca una bestemmia, 
chi è che, quando pensi all'atto sacrilego del ladro 
pistoiese, non si senta fremere nell'animo l'orrore 
stesso del Poeta? Giustificata qui dunque la cru- 
deltà (se pur cosi si può chiamare) e nemmen 
qui desiderata, ma solo approvata, la punizione 
del peccatore. 

Dolorose certo all' orecchio ed al cuore di 
Mosca dei Lamberti le parole di Dante, che lo 
accagionano della distruzione della sua propria 
discendenza; brevi parole tragiche piene di am- 
monimento : 

Ed io gli aggiunsi : - E morte di tua schiatta. - 

(Inf. y XXVIII, 109) 

Nulla però di astioso e d'ignobile nell'espres- 
sione del Poeta, dalla quale emana un vivo senso 
di giustizia. Il dannato sa che il suo funesto con- 
siglio fu causa delle discordie che insanguinarono 
Firenze e la Toscana tutta; sappia anche che, pro- 
curando il male della patria, egli fece insieme il 
male della sua famiglia ; sappia quali frutti d' odio 
e di lacrime abbiano raccolto i suoi figli dal mal 
seme di quel suo tristo consiglio. 

Con Bocca degli Abati, è vero, il poeta è ad- 
dirittura brutale; e veramente degna dell'Inferno 
apparisce la scena in cui il vivo peregrino, affer- 
rato il traditore per la cuticagna, incomincia a 
dischiomarlo senza curarsi dei dolorosi latrati di 
lui. Ma chi ben guardi riconoscerà che qui la 
crudeltà è necessaria; né Dante ricorre alle vie di 
fatto se non quando si è persuaso che con le 
buone non riuscirà mai a far parlare il dannato. 
D'altra parte troppo viva è la curiosità che nel- 
l'anima gli è germogliata al solo nome di Mon- 
taperti, nome famoso, che troppe volte doveva 
aver risonato all'orecchio giovinetto del poeta di 
parte bianca. E non avendo la scelta dei mezzi, 
egli incomincia a dischiomare il dannato per co- 
stringerlo a nominarsi, lasciandolo però sùbito, 
appena, per un caso felicemente trovato, riesce a 
scoprire quel nome che il traditore voleva ce- 
largli. 

Dell'essere poi stato a frate Alberigo villano 
assolverà Dante ogni lettore che pensi come il 
Poeta non poteva ostacolare la giustizia divina, 
alla quale era piaciuto che i dannati della Tolo- 
mea avessero fra gli altri tormenti anche quello 
delle lacrime gelate intorno agli occhi. 

Tutto questo, ripeto, sta bene: e noi com- 
prendiamo la condotta di Dante verso Capaneo, 
Vanni Fucci, Mosca dei Lamberti, Bocca degli 
Abati e frate Alberigo. Pure a nessuno di questi 



peccatori, per quanto più esecrabili di Filippo Ar- 
genti, Dante desidera accrescimento di pena; né 

; gode dei tormenti loro. 

Ora un motivo a quest' insolito modo di pro- 

ì cedere del Poeta ci dev' essere indubbiamente. 

j Vediamo di trovarlo. 

| Iacopo della Lana dice: « Qui vuol mostrare 
| Dante che a sua disposizione d' animo dispiace 
tale abito di vizio, togliendo per autorità quel che 
dice Aristotile in lo libro dell'Etica: de amicis 
peccantibus quamdiu sanabiles sunt, est amicitia 
j adhibenda et auxiliandum ut reciperent salutem 
| amissam. E certo H era che '1 sopradetto era 
dannato, e però usò contro esso blasfemia, come 
appare nel testo » \ 

Benvenuto da Imola, mettendo Dante nella 
ròcca della sicura coscienza, gli fa di lf contem- 
plare il gastigo del peccatore : « Il desiderio espresso 
dall'autore è proprio di ogni sapiente anche in 
questo mondo. Scorgendo le bizzarrie dei superbi 
si preconizza la lor vita sciaurata; e dirà taluno: 

— vorrei che ciò avvenisse presto ! — ed altri : 

— avverrà anzi che tu lo pensi — ed avviene. . . . 
Il sapiente senza rimorso gode della punizione del 
malvagio ostinato, nella mira che l'esempio serva 
a vantaggio degli altri » 8 . 

Ma la tranquilla indifferenza del sapiente senaa 
rimorso non pare accordarsi col molto sarei vago 
e col 

che Dio ancor ne lodo e ne ringrazio 
di Dante. 

L'Ottimo dice su per giù la stessa cosa. 

Francesco da Buti, scambiando Filippo Argenti 
per un iracondo, il che è, come dimostrò Isidoro 
Del Lungo, un frantendere il testo, dice: « Per 
questo dimostra Dante che dell'iroso ognuno si 
sdegna, e desiderane vendetta ». E del godere di 
Dante non dà altra spiegazione che questa: « Di 
tal disfo converrà che tu goda, cioè che n' abbi 
adempimento: la mente gode quand* è adempiuto 
lo suo desiderio ». 

Cristoforo Landino 3 dà anch' egli la ragione 
generica della sodisfazione che l'animo prova ve- 
dendo il vizio punito dalla giustizia divina. « Sono 
alcuni vitii, de' quali, benché l'huomosia punito 



1 « Cotnedia » di Dante degli Allaghcrii col commento 
di Iacopo della Lana bolognese, Bologna, 1866. 

2 Benvenuto Ram baldi da Imola, Commento latino 
voltato in italiano dall'avvocato Giovanni Tamburini. 

| Imola, 1855. 

3 Commento di Francesco da Buti sopra la « Divina 
- Cotnmedia » di Dante Alighieri pubblicata per cura di 
ì Crescentino Giannini. Pisa, 1858, 
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ragionevolmente, nientedimeno pur muovono com- 
passione a* nostri sensi; onde di sopra dimostra e 
nella pena di Francesca e d'altri simili havere 
non piccola compassione. Et cosf per 1* opposito 
sono altri vitii che muovono indignatione e non 
compassione, come è questo e tutti quegli dove 
è o sprezzo o crudeltà. Imperocché nella pena de 
questi ne leviamo le mani al cielo » 

Ma perché questo vizio in particolare, e non 
anche, per esempio, la violenza contro il prossimo 
e il tradimento, dove pure è sprezzo e crudeltà f 
E perché proprio godere di vederlo punito? e 
ringraziarne Dio ancóra, cioè dopo finita la vi- 
sione e il mistico viaggio? 

Il Tommaseo, arrivato a questo punto nel suo 
commento, per quanto giustifichi in parte il Poeta 
dell'apparente crudeltà, lo riprende anche in parte. 
« Se Dante gode dello strazio desiderato di quel- 
T Argenti, che era della schiatta Adimari, suo 
tracotante, vile nemico, è da credere che ne goda 
pur come di cosa conforme alla giustizia suprema. 
Ciò nondimeno sarà più sicura cosa, massime 
quando si tratta d' ingiuria propria e non della 
patria, attenersi ai consigli evangelici della carità 
generosa. Certo è che in Dante lo sdegno tra- 
scese talvolta, massime negli ultimi anni dell'infe- 
lice sua vita, all' ira fiera e alla rabbia » 2 . 

All' inimicizia personale del Poeta con Filippo 
Argenti accenna anche lo Scartazzini : « Giova 
del resto osservare che Filippo Argenti era della 
schiatta degli Adimari, fierissimi nemici di parte 
bianca e del Poeta ». 

Il Bartoli, nella sua Storia della Letteratura 
italiana, esamina cosi la questione : « Perché tanta 
crudeltà ? Qui appare spiccatamente tutta l'anima 
dantesca. Gli Argenti dei Cavicciuoli Adimari fu- 
rono de' più accaniti guelfi neri. Erano essi tra 
coloro che detter fuoco alla loggia d'Orsammi- 
chele, onde arsono tutte le case erano intorno 
a quel luogo, e' fondachi di Calimara e tutte le 
botteghe erano intorno a Mercato Vecchio fino in 
Mercato Nuovo alle case dei Cavalcanti e in Vac- 
chereccia e in Porta Santa Maria fino al ponte 
Vecchio ». 

E prosegue : « Insolenti dunque questi Cavic- 
ciuoli Adimari, prepotenti coi deboli, vili coi forti, 
venuti di piccola gente, superbi, arroganti, feroci, 
guelfi neri, seminatori d'incendi e di stragi, ne- 
mici personali di Dante : ciò è anche troppo per 



1 Commento di Christophoro Landino fiorentino so- 
pra la Comedia di Danthe Alighieri poeta fiorentino. 
MDXXXVI. 

2 Commedia di Dante Alighieri con ragionatnenti e 
note di Niccolò Tommaseo. Milano, 1865. 



dar luce alla scena del Canto ottavo, per ispiegare 
l'odio dell'Alighieri; odio che non si nasconde 
ipocritamente, ma prorompe aperto contro que- 
st'Argenti, che quasi personifica in sé tutta la ne- 
fanda setta de' neri ». 

Ma non sodisfaceva forse Dante abbastanza il 
suo desiderio di vendetta cacciando il superbo 
nemico nella fangosa palude ? e non avrebbe po- 
tuto mostrarcene ugualmente lo strazio senza prima 
invocarlo ? 

Che significato avrebbero, se si trattasse di 
un'ignobile brama di vendetta, le parole di Vir- 
gilio, che è la Ragione, 

di tal disio converrà che tu goda? 

Noi possiamo intendere, se non giustificare, gl'im- 
peti irrefrenabili di ferocia, che spingevano i cit- 
tadini del secolo XIV a incendi e stragi che oggi 
ci destano orrore; ma nessuno saprebbe spiegare 
questa crudeltà meditata, che si sfoga in parole 
artisticamente disposte in versi, della quale Dante 
avrebbe quasi voluto far pompa, mentre lo scopo 
della sola vendetta poteva essere da lui raggiunto 
col mostrare oggettivamente lo strazio dell'Argenti. 

E poi, diciamolo pure, questo Dante, che, ac- 
cecato dall'odio, gode selvaggiamente dello strazio 
del suo personale nemico, che di più, come vuole 
il Bartoli (pag. 150) « scrive il suo poema anche 
per vendicarsi », questo Dante meschino e crudele 
di certi commentatori non risponde all' idea di gran- 
dezza morale che noi ci facciamo del nostro poeta. 

Per questo proviamo come un senso di con- 
forto quando sentiamo Isidoro Del Lungo con- 
gratularsi nel suo Diporto dantesco di aver dato, 
riconoscendo anime d'invidiosi nelle fangose genti 
che fanno strazio di Filippo, un significato morale 
ai versi : 

tu sarai sazio; 
di tal disio converrà che tu goda, 

e all'altro 

che Dio ancor ne lodo e ne ringrazio : 

« i quali vengono a significare una giusta com- 
piacenza del vedere come la mano di Dio anche 
a quelle due sorte di peccati serba, nell' Inferno, 
condegno gastigo, ed anzi fa 1' uno gastigatore 
dell' altro. Quando invece, nella comune interpre- 
I tazione, i commentatori sono costretti a spiegarsi 
quell'atroce sodisfazione con ragioni poco onore- 
voli al Poeta ». 

Ma tuttavia, io mi domando, basta questo 
I senso astratto di giustizia compiuta per dare a 
i Dante cosf intenso godimento, cori viva ricono- 
| scenza verso Dio ? L' effetto mi «propor- 
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zionato alla causa. Sf, vedere i superbi puniti da- 
gl'invidiosi poteva far provare a Dante una certa 
sodisfazione, ma godimento è troppo. E perché 
poi non ripetere ad ogni cerchio, dove un nuovo 
peccato è punito, l'espressione di tal godimento? 
Per non annoiare il lettore con quella ripetizione - 
si potrebbe rispondere. E pure Dante non teme 
la noia di chi legge quando nel Paradiso ripete 
ad ogni cielo con sempre nuove espressioni lo 
stesso concetto della rapidità dell'ascensione e del 
crescente fulgore della bellezza di Beatrice. 

Né d'altra parte questa d'un ordine di pec- 
catori fatti gastigatori di altri è tal novità da 
giustificare gì' inconsueti sentimenti del Poeta : 
anche gli avari e i prodighi coi vicendevoli rim- 
proveri sono quasi gli uni fatti « gastigatori degli 
altri», mail Poeta non gode a vederli, né della 
loro punizione ringrazia Dio. Come non si ralle- 
gra più tardi, quando nel settimo cerchio vede i 
dilapidatori delle proprie sostanze fare strazio dei 
cespugli dei suicidi. 

Il D'Ovidio nel suo scrìtto Dante e la magia, 
discorrendo appunto dell' attitudine che il Poeta 
prende nell' Inferno di fronte ai dannati, dice : 
« Caso per caso, secondo rapporti soggettivi con 
la qualità della pena, erompe o spunta un senti- 
mento od un altro » \ 

E il Bassermann nota: « Noi non dobbiamo 
mai scordare che il poema di Dante è polisenso, 
che passo passo allegoria e realtà, universale ed 
individuale, sono nel modo più intimo e maravi- 
glioso insieme intrecciati e intessuti ; per tal guisa 
noi dobbiamo vedere anche nella selva oscura, 
nella quale il Poeta si sveglia al principio della 
Commedia, non soltanto il traviamento peccami- 
noso della umanità, ma anche quello dell'indivi- 
duo Dante; e non soltanto il suo traviamento 
politico e filosofico, sibbene ancóra il suo travia- 
mento morale » 2 . 

Ora, chi ben consideri, converrà che Dante aveva 
un motivo tutto personale di voler vedere la puni- 
zione dei superbi e di ringraziare Dio di avergliela 
mostrata. 

Dante, non v'ha dubbio, era superbo, o almeno 
nell'anima sua schiettamente cristiana egli giudi- 
cava superbia la coscienza del proprio valore al- 
tissimo, e il disgusto e il disprezzo che gli sgorga- 
vano dal cuore al cospetto della meschinità degli 
altri uomini 3 . 



1 F. D'Ovidio, Sludi sulla «'Divina Commedia». 

2 A. Bassermann, Ortne di Dante in Italia. Tra- 
duzione di E. Gorra. 

3 « Molto presunse di sé, né gli parve meno valere, 
secondo che li suoi contemporanei rapportano, che e' 
valesse . . . . » G. Boccaccio, Vita di Dante, \ 12. 



Dante era, o si considerava (il che per noi 
toma lo stesso) superbo. La superbia era, pare, 
una tradizione della famiglia Alighieri. Cacciaguida, 
rammentando dalla beatitudine del cielo di Marte 
il figlio Alighiero, dice che 

i „ 

cent'anni e piue 

girato ha il monte in la prima cornice, 

(Par., XV, 92-93) 

e aggiunge pietosamente, rivolto al nipote: 

Ben si convien che la lunga fatica 
tu gli raccorci con l'opere tue. 

(Par., XV, 95-96) 

j 

Era inoltre la superbia tradizionale nei fioren- 
j tini, una delle tre faville che avevano acceso i 
! cuori del popolo disceso da Fiesole ab antico, 
dai costumi del quale non doveva essere riuscito 
allo sdegnoso poeta di forbirsi interamente, se il 
suo ammiratore Giovanni Boccaccio ebbe a dipin- 
gerlo « vaghissimo e d'onore e di pompa, per 
! avventura più che alla sua inclita virtù non si 
! sarebbe richiesto » ; e se il cronista Giovanni Vil- 
lani potè dire di lui : « Questo Dante per lo suo 
savere fu alquanto presuntuoso e schifo e isde- 
gnoso, e quasi a guisa di filosofo mal grazioso 
non ben sapea conversare co' laici ». 

Ma più di qualunque testimonianza ha valore 
\ per noi la confessione stessa di Dante. Quando 
I lo sentiamo nel Canto X del Purgatorio apostro- 
i fare con tenerezza accorata i 
j 

superbi Cristian miseri lassi; 

j e nell' XI mettere in bocca a Oderisi da Gubbio 
j una dissertazione sulla vanità della gloria, che è 

un fiato 

| di vento, che or vien quinci ed or vien quindi, 

e muta nome, perché muta lato; 

; e sulla fama, che 

è color d'erba, 
1 che viene e va, e quei la discolora, 

| per cui eli 'esce della terra acerba, 

! noi comprendiamo che il Poeta, già sulla via della 
' purificazione, mira a persuadere sé stesso prima 
\ che il lettore. 

Quanta sincerità di pentimento infatti nella 
i candida confessione all'amico miniatore: 

Lo tuo ver dir m'incora 
buona umiltà, e gran tumor m'appiani! 

Ora Oderisi mostra nella schiera delle anime, 
• contratte come cariatidi sotto pesi enormi, Pro- 
| venzano Salvani, la cui figura è presentata in uno 
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scorcio vigoroso di rilievo e di colorito. E il let- 
tore commosso sente che il « tremar per ogni 
vena » attribuito all'orgoglioso signore senese, il 
quale 

per trar l'amico suo di pena, 

s'induce ad elemosinare sulla piazza del Campo, 
era noto all'esule poeta, già fatto per dolorosa 
esperienza capace di chiosare l'oscuro discorso del 
miniatore di Gubbio. 

Né solo Dante è consapevole della sua super- 
bia, ma quella considera come il più grave dei 
suoi peccati. Ascoltiamolo infatti quando nel cer- 
chio secondo del Purgatorio, dinanzi alle « devote 
ombre » degl' invidiosi, alla domanda di Sapia, 
dopo aver frugatole più riposte pieghe della pro- 
pria coscienza ed essersi dichiarato quasi immune 
d' invidia, conclude : 

Troppa è più la paura, ond'è sospesa 
l'anima mia, del tormento di sotto, 
che già l'incarco di laggiù mi pesa. 

Questo tornare con la mente al cerchio già 
trascorso, questo ripensare al peccato anche dopo 
che l'ala dell'angelo ne aveva cancellato il segno 
dalla fronte di lui, questo sentirne con l'immagi- 
nazione il gastigo non si ripete in nessun altro 
ripiano del sacro monte, e ci fa testimonianza che 
Dante proprio per la superbia aveva un giorno 
temuto di perder l'anima sua, si che anche quando 
se n'era per grazia divina sinceramente pentito, 
considerava di nuovo il grave pericolo corso e 
già si preparava alla pena incresciosa, per la 
quale 

Dio vuol che il debito si paghi. 



Posto ciò, se Dante nella palude Stige parlando 
del superbo Filippo Argenti, dice a Virgilio: 

Maestro, molto sarei vago 
di vederlo attuffare in questa broda 
prima che noi uscissimo del lago; 

le sue parole suonano per noi cosf: — Maestro, 
mi piacerebbe di vedere la punizione qui riserbata 
ai superbi, affinché l'anima mia atterrita si guar- 
dasse in futuro da quel vizio. — Perciò Virgilio, 
che è la ragione e che sa, risponde: 

Tu sarai sazio : 
di tal disio converrà che tu goda. 

Cioè, di aver desiderato di vedere tal punizione 
godrai quando, per effetto di quella salutifera 
vista, ti sentirai alleggerito della superbia, liberato 
dal pericolo della dannazione. 

E per questo, mi pare, può Dante senza cru- 
deltà concludere il suo episodio dicendo: 

Dopo ciò poco, vidi quello strazio 
far di costui alle fangose genti, 
che Dio ancor ne lodo e ne ringrazio. 

Ora che l'anima sua s'è purificata, egli loda e 
ringrazia Dio, che, mostrandogli la punizione della 
superbia, l'ha guarito di quella lebbra. 

Non dunque per odio contro di lui Dante de- 
sidera lo strazio di Filippo Argenti, bensì per la 
brama di assistere alla punizione del peccatore; 
e questo non solo per il senso astratto della giu- 
stizia, ma perché il viaggio nell'Inferno possa gio- 
vargli a renderlo veramente 

puro e disposto a salire alle stelle. 



Bologna, 1905. 
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CHIOSE DANTESCHE 



1. 

Per la retta intelligenza delle voci dan- 
tesche « propriamente », « proprie », « co- 1 
munì », « realmente » e « intenzionalmente », 1 
usate nel Conv., III, 9, 53-70 (ediz. Moore). : 

Da questo passo del Convivio rileviamo anzi- \ 
tutto che Dante distingue tra « visibile » e « vi- | 
si bile » : alcune cose lo sono « propriamente », j 



come la luce e il colore ; altre non « propria- 
mente », perché « con più sensi [le] compren- 
diamo » ; e queste sono non « proprie », ma « co- 
muni », come « la figura, la grandezza, il numero, 
lo movimento e lo star fermo, che sensibili [co- 
muni] si chiamano ». 

Chiaro è nel testo il significa**» di « comuni », 
vale a dire: obbietti comuni a ^ iWm. meno 

quello di « cose proprie ve bèute vi- 
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sibili », che va spiegato cosf: — alcune sono ne- 
cessariamente e unicamente obbietto dell'occhio, 
e perciò si chiamano visibili propri. — Osservo che 
qui, con la dottrina degli Scolastici, ne è riflesso 
anche il linguaggio. Infatti leggiamo in s. Tom- 
maso: « Sensibile proprium est quod ita sentitur 
uno sensu, quod non potest alio sensu sentiri.... ; 
sicut visus proprie est cognóscitivus coloris et 
auditus soni » 1 . « Communia sensibilia sunt quin- 
que: motus, quies, numerus, figura, magnitudo. 
Haec nullius sensus unius sunt propria, sed sunt 
communia omnibus,.,, ; communiter sentiuntur ab 
omnibus » . E siccome ai sensibili propri « habet 
naturalem aptitudinem potentia sensitiva », perciò 
« secundum aliquam differentiam horum sensibi- 
lium diversificantur sensus » ; al contrario, non 
avendo i comuni « aptitudinem ad sensu m ut spe- 
cies activorum », perciò « secundum ea non di- 
versificantur potentiae sensitivae, sed remanent com- 
munia pluribus sensibus » 2 . 

Dante, poi, facendosi a parlare del meccanismo 
della visione, séguita cosf: « Queste cose visibili, 
si le proprie come le comuni, in quanto sono vi- 
sibili, vengono dentro all'occhio ; non dico le cose 
ma la forma loro, per lo mezzo diafano non real- 
mente ma intenzionalmente » 3 . 

Il Pederzini, seguito dagli altri commentatori, 
a questo punto annota: « Secondo l'essere ch'elle 
hanno neir intenzione del Creatore ch'è un essere 
per idea » K , Io penso, invece, che non tanto vi 
si debba cercare un concetto teologico, quanto 
accontentarsi di spiegare la locuzione dantesca al 
lume della psicologia degli Scolastici. Dai tre passi, 
due di Alberto Magno e 1' altro di s. Tommaso, 
che do qui in nota, si desume l'esatto valore di 
« intenzionalmente », quale Dante senza dubbio 
1' intese ; e tutto l'ultimo luogo citato del Convivio 
è da commentare a questo modo: — Della cosa 
arriva all'occhio non l'essere reale, naturale, cioè 
la sostanza o essenza, ma l'essere potenziale, for- 
male, cioè la forma in quanto è forza in potenza, 
generatrice dell'essere in atto, 5 non già in sé e 



1 S. Thomae Aquinatis in tres libros Aristotelis 
De Anima praeclarissima cxpositio (Venetiis, apud Hie- 
ronym. Scotum, MDLXX), lib. II, lect. 13*. 

* Ivi. 

3 Ivi. 

4 11 « Convito » di D. A. con note critiche e dichiara- 
tive di F. Cavazzoni Federzini e d'altri, Modena, 1831, 
pag. 194, n. 1. 

5 « Satis convenienter dicunt quidam quod lumen est 
iniemiio spirituale esse habens in perspicuo, quemad- 
modum «color est habens esse intentionale in medio » : 
B. AUNUTO» Gp*rm> tomo III, De Anima, lib. II, tr. Ili, 
cap. 19 [odi*, ds Lione, 1651]. « Haec species [le imagini 



; per sé, ma nel suo essere spirituale, per astrazione 
dell* intelletto 1 ; il che può avvenire solo in causa 
del mezzo diafano, operando il « lumen », cioè la 
luce in atto, dei corpi luminosi. 

II. 

i Per l'esegesi di una controversa terzina 
del Paradiso (XXVI, 106-108). 

1 

Riuscirò a dipanare l'intricata questione? Ed 
; è opportuno tornarci sopra dopo che tanti va- 
; lentuomini vi si provarono? Comunque, prenden- 
| dola io dal lato dottrinale, se non verrà da questa 
1 mia nota novo lume per l'esegesi del testo, gio- 
1 verà almeno alla conoscenza della coltura e delle 
! dottrine fisiche di Dante. Del 2 0 emistichio del 
v. 107, su cui più forte dura il dissenso, si danno, 
! com'è noto, queste lezioni : « pareglio l'altre cose »; 
! «pareglio all'altre cose» 2 ; « pareglie l'altre co- 
J se » 3 ; « pareglia l'altre cose » ; « paregli all'altre 
I cose »; « paregli l'altre cose ». 
1 Senza rifar qui tutta la storia esegetica, a co- 
[ minciare dai più antichi sino ai moderni editori ed 
i interpreti, rimando senz' altro al Blanc 4 e allo 
! Scartazzini 5 . Il fatto si è che « la maggior parte 
| dei commentatori — come osserva il Blanc, — 
i variando sul significato di pareglio o pareglie, ac- 
' cordansi quasi tutti a prender questa voce nel 
; significato analogo a quello di: specchio ». Ora, 



\ dell 'occhio], quae non proprie qualitates sunt, sed in 
j tentiones qualitatum in corpore non determinato neque 
i figur.is tenente, sunt secundum modum et congruen- 
; tiam ipsius » : B. Alberti, Opera, tomo V, De sensu 
I et sensato, tract. II, cap. 10. « Fit visio [« sensibilis » o 
! « corporalis »] in actu nisi per hoc quod res visa quodam 
1 modo est in vidente. Et in rebus quidem corporalibus 
; apparet quod res visa non potest esse in vidente per 
; suam essentiam, sed solum per suam similitudinèm » : 
S. Tommaso, Sunt. th., I», xii, 2. E nella quaest. LXVII, 
3, dice: « intentiones non causant trasmutationes na- 
| turales » . 

1 Che T « inteniio » degli Scolastici racchiuda anche 
j questo «senso, si può dedurre dal medesimo cap. 12 

citato del De Anima di Alberto, 
j 2 Cosi, per citare testi autorevoli e recenti, il wit- 
1 tiano (La « Commedia » di D. A. — Il testo wittiano ri- 
; veduto da Paget Toynbee, Londra, Methuen e C l , 1900) 
, e quello seguito nell'ultima ediz. del suo Commento 
■' dal Casini (in Firenze, G. C. Sansoni, 1903). 

3 Cosi, da ultimo, legge anche il Passerini {La « Di- 
! vina Commedia » di D, A. novamente annotata da G. L. 
! Passerini, in Firenze, G. A. Sansoni, 1898). 
| * Vocabolario dantesco ecc., Firenze, Barbèra, 1859; 

alla voce pareglio. 

5 La c Divina Commedia » di D. A. riveduta nel testo 

e commentata da G. A. Scartazzini, Leipzig, 1874-&*, 

n. al Par,, XXVI, 106. 
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a me pare che, tanto per tentare una via d'uscita, 
non ci resti che ricorrere ai testi aristotelici o, 
meglio, ai commenti relativi degli Scolastici noti, 
non v' ha dubbio, all'Alighieri : segnatamente ai 
trattati d'Alberto Magno e all'esposizione di s. Tom- 
maso. Il primo osserva che « parelio, » sono le 
« imagiries solis » e distingue questo fenomeno 
dall'altro, detto « pareliae », che sono piuttosto 
specchi riflettenti il disco solare \ 5. Tommaso, 
sf nelle due translationes, da lui usate, degli scritti 
meteorologici d'Aristotele, come nel suo com- 
mento, legge soltanto « parelii » e ne dà, press'a 
poco, la stessa spiegazione d'Alberto 2 : donde risulta 
che «pare/ius» è un coloramento assunto dalla nube 
per rifrazione dei raggi e assomigliante al color 
del sole o, in. altre parole, «parelii» sono ima- 
gini colorate del sole prodotte dal raggiare ch'esso 
fa in una nube sottile 3 . 

Posto ciò, se « pareglio » avesse il senso di 
specchio \ come opinano il Blanc e molti altri, tor- 
nerebbe buona la lezione : « che fa di sé pareglio 
all'altre cose » ; ma Dante non può averlo usato 
in quella significazione, se non confondendo il 
« parelius » con le « pareliae », due fenomeni di- 
stinti e separatamente osservati da Alberto Magno ; 
poi, ridotti i versi 106-107 all'espressione: «per- 
ché io la veggo nel verace specchio che fa di sé 
specchio all'altre cose », vi sarebbe un'oziosa ripe- 
tizione di concetto. Se, d'altra parte, vogliam ve- 
dere in quel « pareglio » del v. 107 un aggettivo 
sostantivato col senso di « uguaglianza, imagine » 4 , 
la sentenza letterale : — Iddio rende imagine, pareg- 
giamento di sé all'altre cose — riesce oscurissima 
e, quasi direi, incomprensibile^ Se lasciamo, nel 
v. 107, «par eglie », aggettivo formato sull'antico 
francese pareli ed equivalente a simili, pari 5 , è 
chiara l'incoerenza morfologica, stridendo quel 
« pariglie », aggettivo, col « pareglio », sostantivo 
del v. seguente; a meno che anche questo non 
s'abbia a intender come aggettivo, nel qual caso 



1 Albsbti, Opera, tomo II, Meteor., lib. Ili, tr. IV, 
cap. 29. 

2 « Quando aer, idest nubes subtilis, a qua fit re- 
fractio, est maxime regularis, uniformis, spissa et lumen 
solis fortiter refrangitur a tali nube, tunc apparet ibi 
color albus ad similitudinem coloris solis, quasi alter 
sol »: S. Thomae Aquinatis D. A. in libros meteora- 
logicorum Aristotelis proletarissima commentaria ecc. 
(Venetiis, apud Hieron. Scotum, MDLXI) lib. Ili, lect. 8». 

3 Videro bene, degli interpreti moderni, il Venturi 
e il Lombardi, ma lasciarono incerta la lezione. 

4 Cfr. Parodi, La rima e i vocaboli in rima nella 
D. C, in Bull. d. Soc. dant. ital., III, 145. 

5 Cfr. Nannucci, Analisi critica dei verbi ilal. ecc., 
Firenze, 1844, pag. 121, n. 2. 



ne verrebbe questo senso, dato. da molti: — Dio 
fa le altre cose pari, eguali a sé stesso ; per contro 
nessuna cosa può rappresentar Dio eguale a sé, 
cioè nella sua vera essenza ; — ma in forza di quale 
licenza linguistica s'ha da storcere il « di sé » in « a 
sé »f\ Escluse dunque le due lezioni più accreditate, 
cioè: « pareglio all'altre cose » e « pareglie l'altre 
cose », io sosterrei quella, unicamente recata dal 
Tommaseo : « che fa di sé paregli l' altre 
cose », appoggiandola con queste osservazioni: 
1*: Dante possedeva certamente un esatto concetto 
del «parelius » (ffa/wAtov), inteso come imagine, 
non specchio, del sole; 2 a : ponendo «paregli» al 
v. 107 e « pareglio» al 108, ambedue nell'accezione 
aristotelica d' imagini, il senso ne guadagna di molto 
per unità concettuale e concordanza formale ; anzi ri- 
sulta più manifesta la contrapposizione che Dante, 
a mio avviso, ha voluto stabilire, della natura di 
Dio, principio attivo, con quella delle cose, crea- 
ture passive, queste essendo imperfetto ritratto di 
Dio, senza che Iddio ne sia, alla sua volta, l' ima- 
gine ; 3*: nel processo di formazione , diremo 
cosf, concettuale ed estetica di questa tanto di- 
scussa terzina, Dante ha deliberatamente accop- 
piate l'idea di specchio e quella di sole, nella 
significazione simbolica di Dio, « verace spec- 
chio » e « alta luce » {Par., XXXIII, 54) ad un 
tempo ; 4* : la lezione : « che fa di sé pareglio al- 
l'altre cose » (si prenda « pareglio » come vero 
sostantivo o come aggettivo sostantivato), forse si 
fonda sul presupposto che il v. 107 debba con- 
tenere un concetto esplicativo di tutto il prece- 
dente ; ma a me sembra che, dopo le parole di 
Beatrice: — io veggo la tua volontà nel verace 
specchio, in Dio, — altro non si domandi a chia- 
rimento del senso generale che v 1 è racchiuso ; il 
v. 107 invece continua la perifrasi, cominciata alla 
fine dell'antecedente, per denotare tutta l'attività 
della natura divina, in quanto Iddio è specchio 1 
riflettente le cose e i pensieri umani ed è anche 
1' « alto Sol » (Purg., VII, 26), il « Sol che sempre 



1 Perciò non mi pare accettabile neanche la spie- 
gazione offerta recentemente da P. Gambèra (Quattro 
note dantesche, IV: Il « verace speglio » , [Accademia 
reale delle scienze di Torino], 1901-02, Torino, Clausen), 
il quale, leggendo : « pareglie V altre cose » e inserendo 
pleonasticamente «stesse» dopo il «di sé» del v. 107 
e «stesso» dopo il «di sé» del v. 108, intenderebbe: 
— lo specchio, che rende le altre cose eguali a sé 
stesse; mentre nessuna cosa rende lo specchio eguale 
a sé stesso, — sentenza manifestamente forzata e arbi- 
traria ; e non è, poi, chiaro se consideri « pareglie » e « pa- 
reglio » come aggettivi o questo solo come sostantivo. 

* Cfr. Par., XV, 621 Cam*. IH, 6; De vulg. Eloq.* 
I, 2; De Mon., I, v 
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verna » {Par., XXX, 126) \ di cui le cose create 
sono, benché imperfette, imagini somiglianti 2 , per 

10 splendore divino che vi s' irraggia 3 , come le 
imagini del sole fisico, che si formano nelle nubi 
per irradiazione e rifrazione della luce solare. 

Per queste ragioni più dottrinali che altro, io 
leggerei tutta la terzina cosf: 

Perch'io la veggio nel verace speglio 
che fa di sé paregli l'altre cose, 
e nulla face lui di sé pareglio; 

spiegando: Iddio non solo rende le cose imagini, 
benché imperfette, di sé stesso, ma anche le rispecchia 
in sé stesso, mentre nessuna cosa rende lui (acc.) inta- 
nine di sé stessa e tanto metto (possiamo aggiunger 
noi) Dio vi si rispecchia. — Non è chi non vegga 
che soltanto con la lezione da me preferita il 
senso letterale basta da sé a chiarire compiuta- 
mente il concetto di questo tormentato luogo del 
Paradiso. 

Natale Busetto. 

III. 

« Nel mezzo del cammin di nostra vita » 4 . — 
Non c'è commentatore che non ripeta essere stato 
l'intendimento di Dante accennare al suo trenta- 
cinquesimo anno. E probabilissimo, ma non è certo. 
Sin da quando cominciai a legger la Divina Com- 
media mi è sempre parso che questa espressione do- 
vesse avere un senso abbastanza elastico. Più tardi, 
leggendo il Convivio, vidi che anche Dante dà alla 
frase « il sommo della vita » una certa larghezza. 
« Là dove », dice egli, « è il punto sommo di 
quest'arco... è forte a sapersi, ma nelli più credo 
tra '1 trentesimo e il quarantesimo anno: e io 
credo che nelli perfettamente naturati esso ne sia 

11 trentacinquesimo anno » 5 . E i critici, a quanto 
pare, non hanno letto più in là. Ma le parole 
che seguono sono abbastanza strane e interessanti 
da meritare un po' d' attenzione. « E muovemi 
questa ragione, che ottimamente naturato fue il 
nostro salvatore Cristo, il quale volle morire ne* 
trentaquattresimo anno della sua etade; ché non 
era convenevole la Divinità stare cosf in dicre- 
scione ; né da credere ch'elli non volesse dimorare 



1 Cfr. anche Par., IX, 8; X, 53 i XVIII, 105; XXV, 
; 4 ; XXVIII, 116. f 

2 ... Le cose tutte quante 

hanti 'ordine tra loro; e questo è forma 
che l'universo a Dio fa somigliante. 

* Vedi Conv. f III, 12. 

* Inferno, I, 1. 

* Trattato IV, cap. 23. 



in questa nostra vita al sommo, poiché stato c'era 
nel basso della puerizia; e ciò ne manifesta l'ora 
del giorno della sua morte, che volle quella con- 
somigliare colla vita sua; onde dice Luca che era 
quasi ora sesta quando morto, che è a dire lo 
colmo del di, onde si può comprendere per quello 
quasi, che al trentacinquesimo anno di Cristo era 
il colmo della sua età ». Si scorge una certa con- 
tradizione tra le ultime parole e le precedenti, 
quasi che Dante esitasse tra il trentaquattresimo 
e il trentacinquesimo « per li perfettamente na- 
turati », giacché, secondo lui, Cristo, ch'era solo 
al principio del trentaquattresimo anno, mori al 
colmo, o quasi al colmo della sua età. Il primo 
verso della Divina Commedia non può dunque 
servire e fissar con certezza la data del mistico 
viaggio. Dalle parole del Convivio parrebbe che, 
in tutti i casi, non si debba andar oltre il tren- 
tacinquesimo anno (giacché Dante s' annoverò 
senza dubbio fra i « perfettamente naturati »), ma 
neanche questo offre una sicurezza assoluta. Né, 
d'altra parte, possiamo escludere la supposizione 
che il mistico viaggio possa aver avuto luogo nel 
trentaquattresimo anno della sua età. Dico questo 
perchè alcuno di recente ha voluto dimostrare che 
Dante non nacque nel 1265, sibbene nel 1266, e 
che perciò il suo viaggio ultramondano non potè 
aver luogo che nel 1301. 

Sugli argomenti addotti in favore della data 1 266 
non posso pronunziarmi, ma credo che il perciò 
non abbia ragione d'esistere. È possibilissimo che 
Dante, scrivendo la Divina Commedia, abbia avuto 
in mente la data 1301 ; è anche possibile che non 
abbia avuto in mente alcuna data precisa, ma è 
certo che s'anche avesse avuto soltanto 33 anni nel- 
l'aprile del 1300, avrebbe ben sempre potuto dire 
che si trovava nel mezzo del cammin della sua vita. 
Anzi in tal caso non gli sarebbe certo sfuggito 
il fatto che, per una curiosa coincidenza, il nu- 
mero simbolico di Beatrice appariva appunto in 
quel tre, tre volte ripetuto. È strano osservare 
come, nella discussione intorno alla data del viag- 
gio dantesco, gli argomenti in favore di una data 
si possono facilmente ritorcere in favore dell'altra. 
Finora è stato impossibile stabilirla con certezza, 
come non è stato possibile determinar nulla in- 
torno alla posizione e alle misure dell' Inferno e 
del Purgatorio. Ed è strano, a pensarci bene, che 
i critici si occupino sul serio di tali quistioni, come 
se si trattasse d'un viaggio reale in regioni co- 
nosciute. In pieno ventesimo secolo, noi facciamo 
né più né meno come facevano quelle donnic- 
ciuole di cui narra il Boccaccio, che, mostrando 
a dito l'Alighieri, dicevano: «Quegli è l'uomo 
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ch'è stato air Inferno». E questo ridonda, dopo 
tutto, a gloria di lui. È tale l'evidenza, la forza» 
la verità estetica dell' opera sua, che ne siamo 
trascinati, senza volerlo, a trascendere i limiti della 
sana ragione « trattando l'ombre come cosa salda »• 
E chi sa che Dante non abbia forse voluto questa 
apparente confusione e contradizione che dà tanto 
da fare ai suoi commentatori, per rammentarci 
che, malgrado la vivida fede, ch'egli stesso ebbe 
e che comunica a noi, nella sua visione, si tratta, 
in fin dei conti, d'un viaggio mistico, del dramma 
interno dell'anima, « fuori del tempo e fuori dello 
spazio ». 

IV. 

« Come degnasti d'ascendere al monte? »\ — 
Cosf come sta il verso non può voler dire che « come 
ti rendesti degno », ovvero « come ti reputasti 
degno d'ascendere al monte? » Ma qualunque de* 
due significati si voglia dare, non possiamo fare 
a meno di domandarci: Che significa una tale 
domanda da parte di Beatrice? Non sapeva ella 
bene che Dante non si era reputato degno? e 
d'altronde, non sapeva ella bene come se n'era 
reso degno? Non era stata lei stessa a mandargli 
Virgilio per guida ? non erano stati gli angeli di 
Dio a cancellargli i sette P dalla fronte? E allora, 
perché una tale domanda? E che nesso vi. può 
essere tra questa domanda e la seguente: « Noti 
sapei tu che qui è l'uom felice? — Ma appunto 
per questo, avrebbe potuto risponder Dante, mi 
sono sforzato di giungervi. E vero che Dante s 
diletta talvolta in sottigliezze, e anche in arzigo- 
goli, ma non credo ch'egli abbia mai mancato di 
buon senso, e qui proprio il buon senso non ce 
lo trovo. Onde io vorrei domandare — mi si per- 
doni l'audacia — a quelli ch'hanno la fortuna di 
poter aver tra le mani i codici e di poter capirl 
quando li hanno fra le mani (il che forse non: 
potrei far io): siete proprio sicuri che Dante ab 
bia scritto così ? non potrebbe darsi invece ch'egl ? 
abbia scritto sdegnasti? Il senso allora sarebbe 
assai chiaro. Sarebbe un rimprovero, simile a 
quelli che Beatrice gli rivolge poco appresso, 
quando gli rinfaccia d' essersi « tolto a lei » 
per « darsi altrui », 3 d'essersi perduto dietro a 
« pargoletta, — O altra vanità con si brev'uso ». 3 
Sarebbe un ricordargli gli errori nella « selva 
selvaggia » da cui essa l'avea tratto mercé Vir- 



1 Purgatorio, XXX, 74- 

* Idem, v. 126. 

« Idem, XXX, 59-60. 



gilio. Verrebbe a dire presso a poco cosf : — 
; Come potesti porre in non cale la felicità che 
j solo si trova nel vivere secondo ragione e secondo 
giustizia ? — Capisco che non si deve di leggieri 
permettere a chicchessia, molto meno poi a per- 
sona poco esperta, di modificare il testo a suo 
piacimento. Ma quando il senso di tutto il con- 
testo richiede una emendazione, e una emendazione 
cosf semplice, anche un piccolo indizio che l'av- 
valori sarebbe quasi una prova della sua giustezza. 

V. 

« Si che il pìè fermo sempre era il più dosso » \ 
— A proposito di questo famoso piè fermo se ne 
son dette tali e tante, che a sentirne parlare viene 
in mente quel tale epigramma dello Zendrini. 

Se non che, l'epigramma ha torto. Il « piè 
fermo » non è « sempre il più basso ». Tanto 
quando si sale, come quando si scende, è in certi 
momenti più alto dell'altro. Non si ha che da 
eseguire lentamente, o anche soltanto pensare len- 
tamente i diversi movimenti che si fanno nel salire 
o nello scendere, per convincersi di questo fatto 
fisico. Sicché il senso letterale è inconfutabile : Dante 
camminava in pianura. Basterebbe, del resto, a pro- 
varlo la frase che segue : « Ed ecco, quasi al co- 
minciar dell'erta ». Alcuni però hanno voluto ve- 
dere in questo verso un significato allegorico, e, 
a dir vero, la mente di Dante non sarebbe stata 
1 aliena da una tal sottigliezza. Ma il significato 
| ch'essi danno al verso, cioè che Dante muovesse 
ancóra incerto, dubbioso e quasi spaurito verso la 
1 virtù, benché sia ingegnosamente trovato, non mi 
persuade troppo, per dirla con una frase alla buona. 
Perché l'essere il piè fermo più basso ha da in- 
dicare incertezza, paura? Quando si cammina dub- 
biosi e spauriti, tutti due i piedi sono malfermi, 
anzi la persona si ferma, indietreggia o trasalisce 
a ogni passo. Ma Dante non aveva nessun motivo 
d'essere incerto o pauroso, ché non aveva ancóra 
veduto le tre belve, il sole era sorto, il colle era 
H davanti ai suoi occhi, e il cammino non dubbio. 
A me pare che in questo verso vi sia piuttosto 
| un suggerimento che un vero e proprio signifi- 
' cato allegorico, che Dante con quell' aggettivo 
■ basso sembri voler richiamare l'attenzione sul si- 
! gnificato simbolico di quel suo andare ancóra in 
i pianura, quasi a dirci che, benché le sue mire 
i fossero ornai volte verso la virtù, la sua aspira- 
j zione non trovava alcun appoggio solido, che la 
i parte più bassa di lui trionfava ancóra, che an- 



1 Inferno, I, 30. 



Bultettino bibliografico 



101 



cora l'anima sua non saliva. Come si vede, il j 

significato simbolico non sta propriamente in questo | 

verso, ma in tutto il contesto. Ma mi pare che , 

il verso anche lo suggerisca. E di tali versi, non 1 

propriamente allegorici, ma suggestivi d'un altro ! 
e più profondo significato, non manca la Divina 
Commedia. Bisogna guardarsi dal credere che in 



un'allegoria tutto possa essere spiegabile come un 
teorema geometrico, o misurabile con le seste e 
coi compassi. 

Palermo, 1905. 

Irene Zocco. 
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Alighieri Dante, La « Divina Commedia » con 
postille e cenni introduittvi del prof. Raffaello 
Fornaciari: edizione minuscola ad uso delle 
letture pubbliche e delle scuole. Milano, Ulrico 
Hoepli, editore-libraio della Real Casa (Firenze, 
S. Landi), 1905, in-16 piccolo, pagg. XXII-577. 
Cfr. Rassegna bibliografica della Letteratura ita- 
liana, XIII, 96. (3°oi) 
— « Gudomliga Komedi», Kort redogòrelse och 
dfversàttning af valda sticken af S. C. Bring. 
Stockholm, P. A. Norstedt, 1904, in-8,° pa- 
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Al lodevole scopo di allargare fra la gente colta 
svedese la conoscenza di D., mirabilmente risponde 
questo lavoro dell'egregio magistrato di Upsala S. C. 
Bring, il quale è pure un fervido cultore di Dante e 
uno studioso ammiratore della nostra lingua. Cosi i 
Canti tradotti (/»/., UH, XXVI, XXXIV ; Purg., MI, 
XXVII-XXXIII ; Par., XXX, XXXIIIJ, come la espo- 
sizione delle parti non tradotte, bastano a dare una 
idea sufficiente della Commedia e ad invogliare i meglio 
disposti a una più larga conoscenza del Poema e delle 
opere di Dante. (3002) 

Aragona C. Tommaso, // poema epico di « un 
enfant prodige*? (Ne Le Grazie, III, 140). 
Del poema Cartagine distrutta, che si disse com- 
posto da Domenico Castorina a diciannove anni, mentre 
rimane oramai provato che egli lo scrisse solamente 
dai 22 ai 27, cioè fra il 1832 e il 1840. In questo, 
che è parte di un più largo studio sui poemi epici si- 
ciliani del sec. XIX, VA. ricerca, fra altro, quanto il 
Castorina abbia studiato Vergilio, Dante e il Tasso, 
segnando i luoghi che nella Cartagine son derivati da 
quei poeti. (3003) 

Arullani Vittorio Amedeo, Ancóra gli « eterni 
sospiri » del Limbo. (Nella Biblioteca delle 
scuole italiane, XI, 42). 

Contro osservazioni mossegli da A. Fiam mazzo 
(in Biblioteca delle scuole italiane, XI, fascicolo (3004) 
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tip. Chiantore-Moscarelli, 1903, in-8° pagg. 30. 

(3005) 

Bartolini Agostino, Effemeridi dantesche. (Nel 
Giornale arcadico, I, serie 5*, pagg. 713 e 
999). 

Anni 1249-1268. (3006) 

— Note dantesche. (Nel Giornale arcadico, I, se- 
ne 5 a » pag. 682). 

Della traduzione in dialetto siciliano della Divina 
Commedia di Tommaso Canizzaro e del Dante di Vit- 
toriano Sardou. (3007) 

— Spiegazione nuova del verso 67 del XXXI 
« Inf ». (Nel Giornale arcadico, I, serie 5*, 
pag. 1010). 

La spiegazione è del defunto avvocato Ernesto Ma- 
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(3008) 

— Per un ritratto di Dante. (Nel Giornale arca- 
dico, VI, serie i a , pag. 131). 

Il Dante del Chiappelli. (3009) 

— Un coevo di Dante. (Nel Giornale arcadico, 
I, serie 5 a , 590). 

Di Piero di Maffeo Tedaldi. (3010) 

— Lo scibile nella « Divina Commedia ». (Nel 
Giornale arcadico, V, serie 3*, pag. 271, ecc.). 

(301 1) 

— Federico IL (Nel Gior Piale arcadico, I, serie 5*, 
pag. 161). 

(3012 
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Bartolini Agostino. — Ciacco : saggio di com- 
mento popolare, (Nel Giornale arcadico, V, se- 
rie 3 a , pag. 737). 

(3013) 

— Dante e alcuni scrittori francesi. (Nel Gior- 
nale arcadico, V, serie 3*, pag. 749). 

V. Sardou, A. Roux, A. De Margerie. (3014) 

— A proposito delle cattedre dantesche. (Nel Gior- 
nale arcadico, V, serie 3*, pag. 720). 

La cattedra romana rifiutata dal Carducci ; la cat- 
tedra di S. Apollinare ; M. Barbi e la cattedra dan- 
tesca di Roma, ecc. ecc., (3 OI 5) 

— L'usura e l'arte nella « Divina Commedia ». 
(Nel Giornale arcadico, V, serie 3*, pag. 695). 

(3016) 

— Un gondoliere veneziano dantista. (Nel Gior- 
nale arcadico, I, serie 5*, pag. 61). 
Antonio Maschio. (3 OI 7) 

— Note dantesche. (Nel Giornale arcadico, I, se- 
ne 5 a , pag. 211 e segg.). 

Dantino ; Il Vescovo di Luni ; Altre vie d'esilio ; 
Improvvide speranze ; Gentucca ; Dante e i tornei ; 
S. Gregorio e Dante ; Leggende e ricordi ; Previsione 
de'dannati (Inf., X); Ultimi giorni; Condanna e rifiuto; 
Le paure di D.; Le ossa di D. (3018) 

— Ricerche di memorie agiografiche nella « Di- 
vina Commedia ». (Nel Giornale arcadico \ IV, 
serie 3% pag. 5). 

(3019) 

— Dante e la critica. (Nel Giornale arcadico, IV, 
serie 3% pag. 161). 

(3020) 

— Raniero de* Calboli e un documento inedito del 
1280. (Nel Giornale arcadico, IV, serie 3*, pa- 
gina 232). 

Del documento contenente un codicillo al testa- 
mento di Ranieri da Calboli, trovato e pubblicato dalla 
signora Luisa Atti Astolfi (Roma, 1901). (3021) 

— Dante e i suoi commentatori. (Nel Giornale 
arcadico, IV e V, serie 3*,pagg. 321 e segg.). 
Rassegna di vari studi e commenti danteschi. (3022) 

— Danteide. (Nel Giornale arcadico, V, serie 3*, 
pag. 577 e segg.). 

Versi. (3023) 

— Studi sulla vita di Dante. (Nel Giornale ar- 
cadico, VI, serie 4*, pagg. 257 e segg.). 

(3024) 

— « Dante » .• dramma di Sardou. (Nel Giornale 
arcadico, VI, serie 4*, pag. 312). 

(3025) 

Bassermann Alfred, Zur Frageder Dante- Uber- 
setzung. Berlin, verlag von Alexander Duncker, 
1901-1902, due opusc. in-8°, pagg. (14-15). 



Estratto da Studien zur vergleickenden Litteratur- 
gesch. del Koch, I, 4 e II, 2. — Vi* si parla della 
trad. deli* Inf. del Kohler (Berlin, 1900) e della trad. 
del Pochhammer (Leipzig, 1901). (3026) 

Belli Giacomo, Di un doppio genere di sguardi 
da ammettersi in Dante verso Beatrice nelle 
ascensioni dei cieli. (Nel Giornale arcadico, V, 
serie 3*, pag. 641). 

(3027) 

— Quale fosse il posto di Beatrice quando si pre- 
sentò a Dante nel Paradiso terrestre. (Nel Gior- 
nale arcadico, IV, serie 3*, pag. 106). 

(3028) 

Benedetto da (Cesena. — Cfr. il no. 3102. 

Biagi Guido. — Cfr. il no. 3043. 

Biondi Luigi, Ragionamenti intorno la « Divina 
Commedia*. (Nel Giornale arcadico, I, serie 5*, 
pag. 30). 

Ragionamento III : Sul Conte Ugolino. (3029) 
Boffito Giuseppe. — Cfr. il no. 3089. 

Boldrini Luigi, La « mirabil visione ». Brescia, 

tip. «La Provincia», 1903, in-16 0 , pagg. 48. 

Scritto di scarso valore. (3030) 
Boner E. G., La poesia del Cielo da GuUtone 

al Petrarca. Messina, tip. Nicastro, 1 904, in-8°, 

pagg. 250. 

Cfr. la Rassegna bibliografica della Letteratura ita- 
liana, XIII, 105. (303O 

Bring S. C. — Cf. il no. 3002. 

C. [Fr.] de' Pred. — Per un ritratto di Dante 
in S. Maria Novella di Firenze. (Ne // Ro- 
sario: mem. domenicane, XX, 78). 

A proposito del ritratto di D. che A. Chiappelli 
credette di riconoscere in una figura del Paradiso nella 
Cappella Strozzi. (3032) 

Cantelli Francesco, Efemeridi del Sole, della 
Luna, di Venere e di Marte durante il viaggio 
dantesco supposto nel marzo-aprile 1300. Pa- 
lermo, Stab. tip. Lo Casto, 1902, in-8° gr., 
pagg. i3-[i]- 

(3033) 

Carducci Giosuè, Significazione estetica e valore 
metrico della canzone di Dante « Tre donne 
intomo al cor mi son venute ». (Nella Nuova 
Antologia, 16 decembre 1904). 
Cfr. Giornale dantesco, XIII, 2. (3034) 

Carrère J., Dante et M. Sardou. (Nella Revue 
hebdomadaire, Parigi, 2 febr. 1903). 

(3035) 

Casa Apeddu Pietro, storiche sulla 
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Barbagia. Cagliari, tip. G. Montorsi, 1904^ 
in-8°, pagg. 55. 

Tra altro: I^a Barbagia e Dante. (3036) 
Castorina Domenico. — Cfr. il no. 3003. 

Cesareo G. A., Dalla « Francesca da Rimini ». 
(Nel Giornale d'arte, III, no. 10). 
La III scena del II atto, tra Paolo e Francesca. 

(3037) 

Cessi Roberto, Noterella dantesca. (Nella Rivi- 
sta abruzzese, XIX, 636). 

Nei versi 61 e segg. del Canto XXIII dell' Inferno 
si allude, probabilmente, a Colonia di Germania, ma 
non, certamente, ai fiorenti lanifici ai quali qualche 
chiosatore pensò, prendendo il per del verso 63 (Che 
per H monaci in Cotogna fossi) nel significato di par, 
francese. (3038) 

Chesani Giuseppe, L'ordine nell' « Inferno » di 
Dante. Verona, tip. e cartoleria Antonio Gu- 
risatti, 1903, in-8°, pagg. i59"(0- 

In questa prima parte è trattata la storia dei vari 
sistemi di divisione dei peccati neir Inferno dante- 
sco, e dichiarata la divisione esposta dal Poeta nel 
Canto XI. Secondo l'A. tutti i peccati si dividono in 
due classi, secondo la Forza e la Frode, tutti i pecca- 
tori in violenti e frodolènti, tutto l'Inferno in superiore 
e inferiore. La Frode equivale alla Malizia, una delle 
tre disposizioni che il Ciel non vuole, e la Violenza 
comprende tutti gli altri peccati : il peccato originale, 
i peccati di incontinenza, i peccati di bestialità. La Frode 
o Malizia è suddivisa in frode semplice e tradimento, 
la Violenza in violenza secondo natura o incontinenza, 
e in violenza contro natura o bestialità. Nei cerchi II, 
III, IV e V è punita la incontinenza, nel VI e nel VII 
la bestialità, nelPVIII e nel IX finalmente la frode o 
malizia. (3°39) 

Chiappelli Alessandro e Alfredo Melani, 
Sul novo ritratto trecentesco di Dante. (In Na- 
tura ed arte, Sett. 1903). 

Il Dante « del Chiappelli » in Santa Maria Novella 
di Firenze. (3040) 

Cimegotto Cesare, Dante al monastero di Fonte 
Avellana. (Nella Rivista abruzzese, XVIII, 495). 
Recensione del noto opuscolo del Nicoletti. (Pe- 
saro, 1903). (3041) 



Commissione esecutiva fiorentina della Società dan- 
tesca italiana : relazione morale e resoconto am- 
ministrativo per l'anno 1903-1004. Prato, pei 
tipi dei fratelli Passerini e C, 1905, in-8°, 
Pagg. 46. 

Contiene il resoconto morale del segretario della 
Commissione E. Rostagno ; il resoconto economico del 
tesoriere G. Biagi ; la relazione dei sindaci A. Sannint 
e P. Marchi, eletti, secondo lo Statuto, ad esaminare i 
bilanci della Fondazione M. Caetani di Sermoneta per 
la pubblica lettura di Dante in Firenze, e della Com- 
missione esecutiva fiorentina ; la completa Nota de' let- 
tori di Dante dal 27 aprile 1899 al 27 aprile 1904; i 
Decreti che erigono in ente morale la Società dantesca 
italiana e la Fondazione M. Caetani di Sermoneta e ne 
approvano gli Statuti ; lo Statuto della Società, quello 
della Fondazione e il Regolamento della Commissione 
fiorentina. (3043) 

Connellan P. L., Lonely Ravenna, where Dante 
died and Byron Live. (In The Sunday Herald, 
Boston, 18 settembre 1904). 

Attractiofis offered by Ravenna ; The Most ancient 
Monutnent ; Haunted by Shadows of Poets. - Con vedute 
della Pineta, dell'altare di S. Vitale, della tomba di 
I Teodorico e della chiesa di S. Apollinare. (3044) 

j Cook S. Albert, A simile of Guido Guinicelli's 
2 Henry IV, 4-5 LL. 233-241. (In Modem 
Language Notes, XX, 68). 

(3045) 

Corbellini Alberto, Appunti sulla « Vita nuo- 
va ». (Nella Bibliografia dantesca del Suttina. 
Firenze, 1905). 

Vi si parla intorno al passo «li quali non sapeano 
che si chiamare». (3046) 

— Gino da. Pistoia: alcuni sonetti anonimi del 
Canzoniere chigiano L, Vili, 305. (Nel Bullel- 
tino storico pistoiese, VII, fascicolo i°). 

(3047) 

Corradino C, 77 Canto XXI del « Purgatorio », 
letto nella sala di Dante in Or San Michele. 
Firenze, G. C. Sansoni, editore (tip. G. Car- 
nesecchi e f.), 1905, in-8°, pagg. 37. 

Cfr. Rassegna bibliografica della Letteratura ita- 
liana, XIII, 98. (3048) 



Cimmino Antonio, // vero velato ai dantisti nel ■ 
Canto Vili del « Purgatorio y>: in occasione 1 
della chiusura delle feste cinquantenarie del- 
V Immacolata. (Nel Giornale arcadico, I, serie 5*, 
pag. 981). 

Nel Canto VIII del Purgatorio il vero velato da ! 
Dante è la confessione implicita del domma dell' im- 
> cflocepimento di Maria, e la chiave è ralle- I 



il Purgatorio dantesco. 



(3042) 



Counson Albert, Dante en France. (Nella Revue 
générale di Bruxelles, agosto 1904)^ 

Dello studio e del culto di D. in Francia, l'A. si 
ripromette di pubblicar presto un compiuto esame, 
quale già fecero per lo Shakspeare il Jusserand e per il 
Góthe il Baldensperger. Di tale lavoro questo articolo 
è un promettente saggio. (3049) 
Cozza-Luzi G., Erudizione letteraria. (Nel Gior- 
nale arcadico, VI, serie 4*, pag. 52). 
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Sulla canzone dantesca: Donne, ch'avete, e su Varia 
senza tempo tinta del 29, III, In/. (3050) 

Curzon [De] Henri, Dante et sa nouvelle tradu- 
ction francaise. (Nella Revue de la France 
moderne, mars, 1904)- 

La nota traduzione di Amédée de Margerie. (3051) 

De Chalambeiét A., Dante philosophe et politi- 
que. (Nel Bulletin de r Oeuvre de St. Clotilde. 
Parigi, nov. 1903). 

(3052) 

De Gubernatis Angelo, // culto di Dante e 
l'opera di V. Sardou. (Nelle Cronache della 
civiltà elleno-latina. Roma, 15 giugno 1903). 

(3953) 

De Jongh, Un nouveau portrait de Dante. (Nella 
Gazette des beaux arts. Parigi, i° ott. 1903)- 
A proposito del ritratto di Dante che il Chiappelli 
credette di riconoscere nel fresco del Paradiso in S. Ma- 
ria Novella di Firenze. (3°54) 

Delfino Felice, La bolgia degl' ipocriti. Roma, 
tip. deirUn. Cooperativa, ^05. in "8° pagg. 33- 
Fa alcune buone osservazioni sulla bolgia sesta 
correggendo errori di grafia e di esegesi, nei quali 
sono incorsi gli studiosi di Dante che, generalmente, 
«anziché allargare e approfondir le indagini per com- 
prendere tutta la breve e potente concezione dante- 
sca » hanno preferito « dare giudizi, dopo un esame 
fattone di sfuggita e quasi sempre attraverso lenti tra- 
dizionali». Segue una nota all' ////., XIII, 63, nella 
quale il D. vuol dimostrare che « vi sono fondate ra- 
gioni di credere che le cappe co'cappucci degl'ipocriti 
neir Inferno sian proprio fatte della taglia di quelle 
dei monaci di Cluny ». Il lavoro è estratto dalla Ri- 
vista d' Italia, fase, di aprile 1905. (3<>55) 

Della Chiesa C, La lupa dantesca. (Nella Ras- 
segna nazionale, an. I9°3)- 
La lupa non è simbolo dell'avarizia, ma della morte. 

(3056) 

Delle Pere L., Discorso a sostegno della pro- 
posta di commemorare il sesto centenario della 
dimora di Dante in Lunigiana. Sarzana, prem. 
tip. E. Costa e C, 1905, in-8°, pagg. 27-O). 
Parla dell'atto di pace del 1306, e di altri ricordi 
danteschi di Lunigiana, la bella terra che ancor si onora 
di avere dato, nelle castella de 'magnanimi suoi antichi 
Signori, gradita ospitalità a Dante Alighieri. (3057) 

Del Lungo Isidoro, Firenze ghibellina. (Nella 
Misceli, stor. della Valdelsa, IX, 163). 

Questa lettura fu fatta a Empoli, nell' adunanza 
generale della Società storica valdelsana il di 8 luglio 
1901 e fu pubblicata prima nella Rivista d' Italia, fa- 
scicolo di agosto. In questa ristampa, in calce al suo 
discorso, il Del Lungo reca, come appendice, il docu- 
mento, riveduto sull'originale, di Una elezione ghibel- 



lina in Signa nel 1261; documento ch'egli aveva già 
dato, dal libro del Chiodo ov'è trascritto, nel suo stu- 
dio Dell' esilio di Dante. La trascrizione pone, veramente, 
questo documento al 1271, indizione decimaquarta , an- 
ziché al 1261 , indizione quarta: e qui il Del Lungo prende 
1 occasione per emendare l'errore, già corretto dal primo 
| editore del documento signese, il benemerito Francesco 
j Bonaini (in Giorn. stor. d. Arch. tose, III, 85). (3058) 

, De Lucrezi Giulia, La luce e l'armofiia nella 
« Divina Commedia ». Lecce, tip. editrice Sa- 
lentina, 1899, in-8°, pagg. 104. 

j Recensione nella RùHsta abruzzese, XV, 330. (3059' 

; Del Vecchio Giorgio, Giuseppe Kohler e U 
j sua nuova versione di Dante. (Nella Riv. li- 
gure, marzo-aprile 1902). 

Vi si parla della traduzione delle parti più belle 
e vive della Commedia in terzine alemanne, 
j (3o6o) 

I Dinsmore Charles Allen, Aids to the Study 
\ of Dante. Boston and New York, Houghton, 
| Mifflin and Co., The Riverside Press, Cam- 
| bridge, 1903, in-8°, pagg. XV-435. 

Vi si tratta, in sette capitoli, dei tempi di Dante, 
! delle fonti delle nostre cognizioni biografiche di D., 
dell'iconografìa dantesca, della Vita nuova , delle Opere 
| minori, della Cotnmedia e delle esposizioni critiche. Il 
! volume, illustrato con 13 tavole e corredato di una bi- 
bliografìa, reca scritti di Dean Church sulle discordie 
| politiche in Firenze e la loro influenza sullo spirito di 
i D.; di C. E. Norton sul risveglio intellettuale e mo- 
. rale dell' Italia ; la rubrica dantesca del Villani ; la Vita 
, di D. del Boccaccio e lo studio relativo a quella Vita 
di E. Moore ; le vite di F. Villani e L. Bruni ; uno 
, scritto di C. E. Norton su ciò che sappiamo della vita 
I del Poeta e uno sui suoi ritratti ; lo studio del Dins- 
more sulla lirica predantesca ; quello, pur del Norton, 
sulla struttura della Vita nuova e sul Convitto; di J. 
j Bryce sul De Monarchia ; di Saintsbury e Gaspary sul 
I De vulg. Eloquentia ; dello Scartazzini sulla Quaestio e 
le Ec toghe ; ancóra del Dinsmore, sulle Epistole ; del 
1 Gardner, del Federn e del Witte sulla Cosmografìa di 
I).; del Wicksteed sulla cronologia del Poema; del 
; Comparetti e dello Scartazzini su Beatrice ; del Church 
sul carattere, gli intendimenti e la poesia della Com- 
media ; del Gaspary sull' Inferno ; del Lowell sull'idea 
cristiana del Poema dantesco. Una bella e utile anto- 
1 logia, adunque, nella quale avremmo voluto veder fatta 
: più larga pai te agli italiani. Il Carducci, il Del Lungo, 
il D'Ovidio, il Torraca, per es., son dunque gente 
; ignota agli operosi dantisti di lingua inglese ? (3061 > 

; Di Pretoro L., La badia di Santo Spirito a 
i Majella e Pietro Celestino : appunti e impres- 
sioni. (Nella Rivista abruzzese, XIX, 23). 

(3062) 

D'Ovidio Francesco, Cenni sui criteri di Dante 
nel dannare o salvare le singole anime. Napoli, 
tip. della R. Università, 1904, in-8°, pag. 29. 
| Cfr. la Rassegna bibliografica d. Letteratura ita- 
; liana, XIII, 100. (3<*3) 
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Emporio librario di Ulisse Carboni, Catalogo di 
libri antichi e moderni d'occasione, no. 25. 
Roma, 1905, in-i6°, pagg. 72. 
Dante, ni. 647-737. (3064) 

Fi ammazzo Antonio. — Cfr. il no. 31 21. 

Filippi Giuseppe, // Veltro nel primo Canto del- 
l' « Inferno » di Dante. Cecina, tip. Amerigo 
Carnieri, 1902, in-8°, pagg. 71 -(3). 

A proposito di questo libercolo, l'egregio avv. Va- 
lerio Scaetta scrive alla Direzione del nostro Giornale 
una lunga lettera intorno alla nota interpretazione del 
Veltro proposta dai conte R. Della Torre, che per man- 
canza di spazio non possiamo pubblicare intera. Ne» 
diamo qui perciò solamente la conclusione che è questa 
e nella quale pienamente consentiamo : « Ho veduto, 
in questi giorni, un lavoro di Giuseppe Filippi, intito- 
lato // Veltro nel primo Canto dell' « Inferno », presen- 
tato dal prof. Orano » (il lavoro è infatti preceduto da 
una lettera laudativa del signor P. O.). «In esso si an- 
nuncia come una novità il veltro-poeta, e come tale lo 
bandiva il Capitan Fracassa del 9 novembre 1903. Nel 
libretto del F. e nella prefazione dell' O. non si fa al- 
cun cenno delle pubblicazioni del co. R. Della Torre, 
che cominciarono con due grossi voli, del 1888-90 (di- 
vidale del Friuli, tip. Fulvio), nelle quali si sostiene e 
propugna da tanto tempo la tèsi del Poeta-ve/lro, senza 
parlare di altre pubblicazioni sullo stesso argomento 
del Della Torre stesso, del Pasqualigo, del mio com- 
pianto nipote dr. Silvio Scaetta, ecc. Solamente il F. 
accenna a Giovanni Bovio ; ma sarebbe stato anche 
bene ricordare che l'illustre uomo accettò, appena co- 
nosciutala, con entusiasmo e senza restrizioni la inter- 
pretazione del conte Della Torre, desumendola, ap- 
punto, dall'opera di lui». Unicuique suum ! (3065) 

Flamini Francesco, Ancóra dell'ordinamento 
morale de' tre regni danteschi. (In Bibliografia 
dantesca del Suttina, Firenze, 1905). 

(3066) 

Fornaci ari Raffaello. — Cfr. il no. 3001. 
Fontaine P., L' amvre poétique de Dante. (Ne 

L' Università catholique, 15 febbraio 1905). 

Dante et la nature ; Dante et sa propre inspiratiou. 
— Frammento di uno studio generale su l'opera poetica 
di Dante Alighieri. (3067) 

Frammento dantesco tratto da un codice ' scritto, 
in dialetto veneziano. Padova, tip. Seminario, 
1901, in-8°, pagg. (10). 

Da un manoscritto posteriore al 1867. — Pubblicato 
da G. B. de Toni, nelle nozze Saccardo-Vanzetti. (3068; 

Frasca Giuseppe, Dante e la Chiesa. Vittoria, 
tip. Velardi, 1901, in-16 0 , pagg. 22. 
« Finisco col dire che la trilogia dantesca si può 
dire la sintesi della Bibbia; giacché come l'umanità ha 
in questa il suo primo rappresentante in Adamo, cosi 
nella Divina Commedia ha per rappresentante l'Ali- 
ghieri. L'umanità nella Bibbia e con Adamo comincia 
dall' innocenza, va al peccato e finisce colla dannazione, 



e col seguire la via di penale estrazione tracciatole da 
Dio... » ; e cosi, come finisce, comincia e séguita, senza 
capo né coda e senza... grammatica! (3069) 

Fusinato Guido, 77 Canto XI del « Purgatorio », 
letto nella sala Da?ite in Roma il giorno 8 marzo 
1903. Roma, libreria ed. Paravia e C, 1904» 
in-8°, pagg. 34. 

Eloquente, elegante e dotta interpretazione del ma* 
gnifico Canto del Purgatorio. (3°7°) 

Gentilini Virgilio, Calme in Dante e in Lu- 
cano. Roma, tip. cooperativa sociale, 1903, 
in-8°, pagg. 16. 

Studio pregevole, sebben non rechi nuove cose in- 
torno all'argomento. (307 1 ) 

Ghignoni Alessandro, Le colombe dantesche. (In 
Arte e scienza. Genova, dee. 1903)- 

Sui versi 82-87 del V Inf. — Propone due sensi 
offerti senz 'alcuna tortura del senso : desio =■ cosa de- 
siata ; desio = i pulcini desianti dal nido i loro parenti. 
Con quest'ultimo senso s'avrebbe nel passo dantesco 
la massima corrispondenza fra la similitudine e l'assi- 
milato, fra ciò che segue delle colombe e ciò che segui 
di Paolo e Francesca. « Come le colombe chiamate dal 
desio che sentono chiamarle (o immaginino), giungendo 
al loro orecchio il pigolare dei pulcini, vengono per 
l'aere al nido portate dal volere; cosi le ombre di Fran- 
cesca e Paolo, chiamate dal desio espresso nel grido 
di D., son portate a lui dal buon volere di soddisfargli 
in quel che udire e che parlare gli piacesse». (3<>7 2 ) 

Giacomino Pugliese. — Cfr. il no. 3140. 

Gilson Henri, Une « Francesca da Rimini» an- 
glaise. (Nella Revue d'Art dramatique, 15 set- 
tembre 1902). 

Si parla della tragedia di Sthephen Phillips Paolo 
and Francesca, London, 1902. (3°73) 

Grassi Carmelo, Una pagina biografica su Dante 
giureconsulto. (Nella Rivista abruzzese, XVIII, 
482). 

È l'introduzione a uno studio al quale ora il G. 
attende, su Le dottrine giuridiche di Dante Alighieri. 

(3074) 

Harrison Frederic, Dante. (Nella Rivista po- 
sitiva, 16 luglio, 1903). 

Biografia di Dante. (3075) 

Huck J. Chr., Ubertin von Casale und dessen 
Ideenkreis. Ein Beitrag zum Zeitalter Dantes. 
Freiburg im Br., Herder, 1903, in-8°, pagg. VI- 
107. 

Vi si parla a lungo, tra altro, delle relazioni fra 
Ubertino da Casale e l'abate Giovacchino e Dante. — Si 
veda la dotta recensione del Tocco, nel Bullettino dilla 
Società dantesca, XI, 241. (3076) 

Kohler Giuseppe, IVas isl uns Dante? (In Zeit- 
geist, 17 marzo 1902). 
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Bullettino bibliografico 



Il K., insigne giureconsulto e geniale poeta, è un 
entusiasta di Dante e cerca, in ogni modo, di renderlo 
popolare in Germania. In questo scritto egli vuol de- 
terminare il significato della poesia dantesca per la cul- 
tura dei nostri tempi, e dimostrare cht: nel Poema, 
eccettuate le forme scolastiche e certe altre storiche 
limitazioni, noi moderni possiamo trovarvi qnasi com- 
piuti i tratti del pensiero e soprattutto del sentimento 
nostro; accanto alla obiettività grandiosa quel possente 
affinarsi e approfondirsi della subiettività, che distingue 
la vita moderna dall'antica. (3077) 

JKohler Giuseppe. — Cfr. il no. 3060. 

Landor. — Cfr. il no. 3132. 

Leone Angelo, A proposito di un recente arti- 
colo sulla «corda». Napoli, Stab. tip. Michele 
d'Auria, 1903, in 16 0 picc, pagg. 10. 

Osservazioni notevoli a un articolo di Ettore Penco 
intorno alla corda, che apparve nel Fanfulla delia do- 
menica, XXV, 37. — Estratto da\V Ateneo letterario ar- 
tistico, XXXV, fasci(oloi9. (3078) 

Levi Eugenia, Lirica italiana antica ; nuovissima 
scelta di rime dei secoli XIII, XIV, XV, il- 
lustrate con sessanta riproduzioni di pitture, 
miniature, sculture, incisioni e melodie del 
tempo e con note dichiarative. Firenze, Leo S. 
Olschki, (tip. Cooperativa), 1905, in-i 6°, fig.° 
pagine XXXI-327. 

Tutto è da lodare in questo bel volumetto : dalla 
edizione, di un buon sapore antico, alle illustrazioni va- 
rie e ben disposte, dalla scelta de' rimatori e delle rime 
alle note brevi, utili e succose che le accompagnano. 
Di Dante si riferiscono le poesie : Ballata io vo ; Deh 
nuvoletta ; Deh peregrini ; Donna pietosa ; Donne che 
avete ; Guido, vorrei ; Io mi sentii svegliar ; Li occhi 
dolenti; Negli occhi porta ; O voi, che per la via ; Per 
una ghirlandata; Quantunque volte; Tanto gentile; Tutti 
li miei pensier ; Vede perfettamente ; Vergine madre. 

(3079) 

Libri di storia politica, economica, sociale, milù 
tare, ecc. [vendibili alla] Libreria antiquaria 
Luigi Battistelli. Milano, tip. E. Balzaretti, 
1905, 8°, pagg. 84. 

Dante, ni. '719-1784. (3080) . 

Mackenzie Kenneth, The Simmetricas Structure 
of Dante 's « Vita nuova ». Baltimore, the Mo- 
dem Language Assoc. of America, 1903, in-8°, j 
Pagg- (15)- ! 
Estratto dalle Pubblications of the Modern Lan- ' 

guage Associa tion of America^ XVIII, fascicolo 3. (3081) | 

I 

Mannelli Antonio, 5. Francesca e san Dome- j 
nico nella « Divina Commedia ». (Ne // Ro- \ 
sarto; meni, domenicane XX, 56). 
Articolo in continuazione. (3082 | 



Mantovani Dino, // Canto XXXI del « Purga- 
torio », letto nella Sala di Dante in Or San 
Michele. Firenze, G. C. Sansoni, ed. (tip. G. 
Carnesecchi e f.), 1905, in-8°, pagg. 42. 

Di questo elegante commento vedasi in Rassegna 
bibliografica d. letteratura italiana, XIII, 98. (3083) 

Marchi Pietro. — Cfr. il numero 3043. 

Marcocchia, Principio informatore del dolce stil 
nuovo. (Nel voi. Ad Adolfo Mussafia. Spalato, 
1904). 

Studiolo di scarso valore. (3084) 

Marcucci Alessandro, Piero della Vigna; Ugo- 
lino della Gherardesca. Roma, tip. Battarelli, 
1903, in-16 0 , pagg. 32. 

Inf, XIII ; XXXIII. — Di nessun valore. (3085) 

Margerie [de] Amedée. — Cfr. il numero 3051. 

Mariniello Umberto, Chi fece il « gran ri- 
fiuto » f (Nella Scena illustrata, XXXX, fa- 
scicolo 4 0 ). 

Celestino V. (3086) 

Mazzi Curzio. — Cfr. il no. 3096. 

Mazzoni Guido, Glorie e memorie dell'arte e della 
civiltà in Italia; discorsi- e letture. Firenze, 
tipografia Barbèra, Alfani e Venturi proprie- 
tari, 1905, in-16 0 , pagg. XI, 435. 

Tra altro, reca i discorsi intorno a Dante e il suo 
Poema, e a Giotto. (3087) 

Melzi d' Eril Cammillo, Alcune date dantesche 
secondo le tavole alfonsine. Pavia, prem. tip. suc- 
cessori fratelli Fusi, 1904, in-8°, pagg. 59<i). 
Sommario : Date astronomiche secondo le tavole al- 
fonsine ; Conversione in Era della data 4 aprile 1300; 
Cenni sul sistema di Tolomeo ; Teorica dei movimenti del 
sole secondo il sistema tolemaico; Teorica dei movimenti 
dell'ottava sfera ; Calcolo dell'auge del sole e dei pianeti ; 
Calcolo della posizione vera del sole secondo le tavole 
alfonsine ; Teorica dei movimenti della luna secondo il 
sistema tolemaico ; Elongazione del sole dalla luna ; Cal- 
colo della posizione vera della luna; Minuti proporzio- 
nali; Computo della posizione vera della luna secondo 
le tavole ; Calcolo della latitudine della luna; Teorica 
tolemaica dei tnovimenti di Venere ; Confronto dei dati 
astronomici delle alfonsine coi dati ricavati dalle formole 
moderne; Plenilunii del marzo e aprile 1300; Plenilunio 
del marzo 1301 ; Equinozio del 1300 e 1301; Posizione di 
Venere nel marzo-aprile 1300. — In questo suo diligente 
lavoro, estratto dalla Rivista di fisica, matematica e 
scienze naturali, fascicolo 58 dell'anno V, il dotto padre 
Cammillo Malzi d'Eril è partito dal concetto che Dante, 
il quale ha cosi bene cercato di precisare le ore e i 
tempi del suo viaggio nella Divina Commedia, non ha 
osservato direttamente i cieli, ma si è fidato o di al- 
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manacchi di quel tempo, o ha avuto le indicazioni da 
qualche astronomo suo amico. Ora in questa ipotesi 
anche il conteggio esatto moderno può essere alquanto 
diverso da ciò che Dante ha saputo ai suoi tempi. Di 
qui la necessità di computare le date dantesche secondo 
le tavole di quei tempi. L'A. prende le tavole alfonsine y 
e con queste alla mano calcola le posizioni del Sole, 
della Luna e di Venere al 4 aprile 1300, come pure i 
giorni dei pleniluni di marzo e aprile nel 1300 e 1301 
e l'ora e il giorno dell'equinozio primaverile di quegli 
stessi anni. Di questi conteggi dà anche le regole antiche 
e dilucida per conseguenza in alcuni punti le teoriche 
tolemaiche seguite dagli autori delle alfonsine. La con- 
clusione è che i numeri trovati non si allontanano quasi 
da quelli che il prof. Angelini di Palermo ha dedotto 
dalle tavole moderne. Terrà dietro a questo lavoro la 
pubblicazione, a cura dell'Olschki, dell' Almanacco di 
Dante ', cioè di quell'almanacco che secondo ogni pro- 
babilità si usò realmente a quei tempi, e che contiene 
la chiave di alcune difficoltà, ora forse del tutto inde- 
cifrabili. L' illustrazione dell'Almanacco è affidata al p. 
Giuseppe Boffito che fu primo ad additarlo ai dantisti 
e al medesimo p. Melzi, degno successore del p. Ber- 
telli nella direzione dell'Osservatorio del Collegio alla 
Quercie di Firenze. (3088) 

Moore Edoardo, La geografia di Dante secondo 
Edoardo Moore: traduzione e riassunto di E. 
Sanesi e G. Boffito, riveduto e approvato dal- 
l'autore. Firenze, presso la direzione dell' Isti- 
tuto alla Querce, 1905, in-8°, pagg, 22. 
Questa buona contribuzione allo studio della geogra- 
fia di Dante, è estratta dalla Rivista geografica italiana, 
XII, fase. II-IV. — Sommario dei capitoli : L'Oceano e la 
« secca »/ Limitazione della « secca » neW emisfero nord; 
Forma generale della terra abitabile e suoi limiti; Gran- 
dezza relativa dei tre continenti ; Grandezza del Medi- 
terraneo: Posizione centrale di Gerusalemme ; Metodi di 
computare la latitudine e la longitudine ; Posizione del 
Paradiso terrestre. (3089) 

Moschetti Andrea, Un'erronea espressione di 
Dante e un'erronea interpretazione dei com- 
mentatori. (S. n., ma Padova, 1903), in-8°, 
pagg. 8 e una tav. 

Per le nozze Pellegrini-Buzzi. — Son due note : la 
prima a In/., XVI, 7, dove il venian ver noi non si- 
gnifica « ci venivano incontro», ma : le tre ombre, dopo 
essersi distaccate da una schiera di altri spiriti cfte pas- 
savan di lungi, a mezzo del girone, correvano, in senso 
perpendicolare all'argine, verso il nostro fianco. Se 
non si intende cosi (e cosi pare intendesse V Alfieri) 
non si comprenderebbe perché D., per incontrarsi più 
presto in esse ombre, avesse dovuto sostare e aspet- 
tarle. — La seconda nota si riferisce a'vv. 26-27 del me- 
desimo Canto : si che in contrario il collo Faceva a' pie' 
continuo viaggio. I tre spiriti, girando, non dovevano, 
secondo il Moschetti, torcere sempre il collo in dire- 
zione opposta a quella dei lor piedi per veder D., ma 
per un istante soltanto, sul compier del primo quarto 
di cerchio o tutto al più nel primo semicerchio : di che 
par si avvedesse il Lana. Per difender D. **• "uesta 



inesattezza il M. vorrebbe veder ^accolta la variante : 
si che tra loro il collo Facea a' pie* (o coi pie' ì continuo 
viaggio. Ma a questa nota del M. vedansi le ragionevoli 
osservazioni del prof. Parodi, in Ballettino delta Società 
dantesca italiana, XI, 264. (3090) 

Nomi Pesciolini Ugo, // candelabro sulla catte- 
dra della « Lectura Dantis » in Firenze: salmo. 
(In Colle a mons. Massimiliano Nvvelli. Siena, 
nuova rj p., 1903). 

Del candelabro di ferro battuto, che sta sulla cat- 
tedra di Dante in Or San Michele. In una nota al suo 
salmo t il Nomi Pesciolini descrive il bel lavoro del 
fabbro ferraio sangimignanese Olinto Ceccarelli, cosi : 
«... Posa su tre zampe, donde s'erge un fusto a tor- 
tiglione con nodo in mezzo. Di li si aprono e si di- 
stendono in su, pure a tortiglione, quattro bracciali, 
aventi ciascuno una coppa e un piattello per reggere 
il cero... In mezzo s'innalza un quinto bracciale con 
alcuni ferruzzi raccolti sopra, a foggia di fiamma, su 
cui sta una candela ». Ma non candele, ahimè, reg- 
gono ora i cinque bracciali : ma cinque goffi cilindretti 
di legno verniciato, sormontati da altrettante lampadine 
di cristallo, entro alle quali risplendono, in vece de'li- 
\ beri mobili fuochi in cima de' doppieri, i sottili fili in- 
j candescenti della luce elettrica ! (3091) 

I Panzacchi Enrico, Nella divina foresta. (Nella 
Nuova Antologia, i° novembre 1904). 

I È questo l'ultimo scritto del compianto uomo, morto 
| recentemente a Bologna. (3092) 

! [Papa Pasquale], Bollettino bibliografico [della'] 

I Biblioteca storico-critica della Letteratura dan- 

I tesca. [Bologna, Zanichelli, 1903], in-8°, pa- 

! gine 8. 

■ Vi si annunziano alcune pubblicazioni dantesche 
inviate al prof. Papa, dir. della Biblioteca storico-critica 

; della Letteratura dantesca. (3093) 

j Papp Cs. Jòzsep, G. L. Passerini. (In Nemzeti 
Hirlap, 20 marzo 1905). 

Discorre, con molto lusinghiere parole, della ope- 
rosità letteraria e specialmente degli studi danteschi di 
G. L. Passerini. (3094) 

Pariset C, « Che l'ubbidir, se già fosse, m'è 
tardi»: nota dantesca. (Nella Rivista abruzzese, 
XVIII, 415). 

Per toglier la contradizione tra la fretta, dimostrata 
da Vergilio a parole, di ubbidir Beatrice, e la len- 
tezza con la quale si appresta a seguirne il comando, 
il P. tiene l'inciso se già fosse come una proposizione 
ipotetica da riferirsi non all'affermazione di Beatrice che 
D. è impedito nel suo cammino, ma si al timor dub- 
bioso d'essa che non forse D. sia già beli 'e spacciato; 
timore ch'ella esprime coi vv. E temo che non sia già 
s i smarrito, ecc. In somma : «A me sarebbe tardi l'ub- 
bidire, come tu ti saresti levata tardi al soccorso, se 
già fosse che egli non forse sia già smarrito come pur 
temi». (3<>95) 
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Passerini Giuseppe Landò e Curzio Mazzi, Un 
decennio di bibliografia dantesca (1891-1900). 
Milano, Ulrico Hoepli, editore libraio della 
real Casa, (Firenze, S. Landi), 1905, in-8°, 
pagg. VII-668. 

Tutte le opere di Dante; « Divina Commedia^ Opere 
minori ; Scritti intomo a Dante ; con tre indici di nomi 
di persone ; di soggetti ; di richiami al Poema e alle 
Opere minori. — Vi si registrano 4392 titoli di opere. 

(3096) 

Passerini Giuseppe Landò. — Cfr. il no. 3094. 

Pedrazzoli Ugo, La sfortuna d'un bel verso 
della « Divina Commedia ». Roma, Casa edi- 
trice italiana, 1904, in-8°, pagg. 22. 

Il bel verso, sempre mal interpretato, è il 3 0 del 
Canto XV di Purgatorio, dove l'imagine della spera 
che a guisa di fanciullo scherza, è ottimamente di- 
chiarata dal generale Pedrazzoli. Dopo aver osservato 
come il quarto cielo, spera centrale cui é affidato di- 
rettamente il sole, cioè il pianeta senza epiciclo, è quello 
donde scende a' mortali la luce, che, secondo Dante, 
emana da Dio, ed è dal sole, a guisa di specchio, ri- 
flessa su e giù, nell'emisfero boreale e nell'australe, 
il P. ne deduce che il sole altro non fa se non muover 
lo specchio che trasmette i raggi divini (dell'atto Sole), 
facendoli piovere or qua or là, come suol fare appunto 
talvolta il fanciullo, quando, raccogliendo in un suo 
specchietto i raggi del sole, si diletta a gettarli sugli 
occhi delle persone che gli passano o gli stanno di- 
nanzi. (3097) 

— Monarchia, pontificato e pochi versi ribelli della 
« Divina Commedia » seconda ricreazione dan- 
tesca. Roma, Casa editrice italiana, 1905, in-8°, 
pagg. 100(2), con riti*, dell* A. 

Sommario: // trattato «De Monarchia »; Scopi del 
Poema ; La selva ; Il colle, il più ferino e le tre fiere ; La 
lonza e la corda per pigliarla; Il fioco Virgilio e la I 
lupa ; Il veltro e il suo regno ; Il rocco di Bonifazio e ■ 
la fine del Canto I dell' « Inferno »; « Pape Satan, pape 
Satan aleppe». — Non crediamo che tutti accetteranno 
assai facilmente le interpretazioni che in materia cosi j 
disputata sono offerte in questo opuscolo ; il quale ! 
è ad ogni modo una nuova prova della devozione del- 
l' illustre generale Ugo Pedrazzoli verso il nostro Poeta * 
e della sua larga conoscenza della letteratura dantesca.. 

(3098) ; 

Pellicciante Francesco, La politica di Dante. \ 
(Nella Rivista abruzzese, XV, 316). | 

Da una conferenza fatta dal P. alla Società filar- 
monica drammatica di Macerata, il 15 maggio 1900. 

(3<>99) ! 

Phillips Sthephen. — Cfr. il no. 3073. 
Piano Elia, In difesa del « Paradiso » dantesco. \ 



Mantova, tip. dell'Università popolare, 1905, 
in-16 0 , pagg. 15. 

Intorno alle bellezze artistiche della terza Cantica. 

(3100) 

Picciòla Giuseppe, Per Matilde di Canossa : let- 
tera al prof Michele Scherillo. In Perugia, nella 
Officina dell' Unione tip. cooperativa, 1904, 
in-8°, pagg. 6. 

Difende e vivacemente conforta d'altre osservazioni 
la vecchia interpretazione a lui cara — e non, crediamo, 
ingiustamente cara — della Matelda di Dante: nella 
quale il Picciòla riconosce la giovane Contessa di To- 
scana (Matilde nell'anno di Canossa era nel fior della 
età sua, non del tutto appassito nemmeno undici anni 
più tardi, se ella dovè congedare Pesile ed esangue suo 
Guelfo che troppo le avea aperta la fantasia e troppo 
chiuso il cuore), la giovane Contessa che bene il Chio- 
sator cassinese chiama activa foemina et magnifica. 

(3">i) 

Piccioni Luigi, A proposito di un plagiario del 
« Paradiso » dantesco. (Nella Miscellanea di 
studi critici in onore di A. Graf). 

Di Benedetto da Cesena (cfr. Quadrio, Storia e ra- 
gione di ogni Poe sia , Milano, 1794, IV, 211) autore di 
un meritamente ignoto componimento teologico morale 
in terza rima De honore mulierum. (3102) 

Pierro Mariano, Dante in Francia. Portici, 
prem. Stab. tip. Vesuviano, 1902, in-i6*\ pa- 
gine 39-(i). 

Rapida e incompiuta e inutile rassegna degli studi 
danteschi in Francia, dal sec. XVI ai giorni nostri. (3103) 

Piranesi Giorgio, 7> case degli Alighieri. Fi- 
renze, Fr. Lumachi, editore, in-8°, pagg. 60. 

Estratto dall'Italia moderna, i° maggio 1904. — Con 
soverchia sicurezza il P. crede poter dimostrare che le 
case degli Alighieri non furon mai là dove si è sempre 
creduto che fossero, ma piuttosto presso il trivio formato 
dalle vie dei Magazzini e dei Cimatori, « sul lato nord 
della via de* Cimatori o sul lato ovest della via de 1 Ma- 
gazzini, tra via de 1 Cimatori e piazza S. Martino». Alle 
denegazioni e alle affermazioni del P. tenner bordone, 
sul Giornale d* Italia, alcune scherzevoli corrispondenze 
del prof. Paladini : ma coi lazzi, anche piacevoli, non si 
fa e non si rifà la storia ! Riserbandoci di tornare sull'ar- 
gomento, e di trattarlo, come si conviene, definitiva- 
mente e serenamente, rimandiamo intanto alle osserva- 
zioni del Barbi (in BuUettino della Società dantesca italiana, 
XI, 258), e deplorando il completo smantellamento delle 
case contigue alla casetta cosi detta di Dante, facciamo 
voti perché su quelle oramai irreparabili mine non sorga 
all'impensata un nuovo fatastico edifìcio, che sarebbe 
peggior rimedio del male. Se il Comune ha nominato 
una Commissione della quale fanno parte valenti e stu- 
diosi uomini quali sono, ad esempio, il Del Lungo e il 
Del Badia, inviti sùbito questa Commissione a studiar 
bene la questione, e a provvedere perché sia, nel modo 
migliore, e con la ponderazione necessaria, rimediato 
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al danno novissimo che il frettoloso piccone ha arre- 
cato a quelle povere case che furono degli Alighieri. 

(3104) 

Pochhammer Pàul, Die Wiedergewinnung Dan- j 
tes filr die deutsche Bildung. Berlin, Weid- 
mannsche Buchhandlung, 1902, in-8°, pagg. 14. « 

L* A., caldo ammiratore e devoto di Dante, fa voti j 
perché il Poeta, tolto agli artigli degli eruditi, divenga , 
veramente popolare fra i giovani e la gente cólta, che 
non ne ritrae finora, né in Italia né fuori, quel godimento j 
spirituale che ne dovrebbe e potrebbe. Sebben non tutte 
le asserzioni del P. siano accettabili, molto di vero è 
contenuto in questo suo scritto, che è nuova prova 
del suo amore ardente (e a volte un po' troppo enfa- 
ticamente espresso) pel nostro grande Poeta. ('3105) I 

j 

Poletto Giacomo, La Madonna ispiratrice della \ 
« Divina Commedia ». Siena, tip. di S. Ber- j 
nardino, 1905, in-8°, pagg. 20. 
Secondo il Poletto, la Commedia è « tutto frutto ed 

effetto della divozione di Dante a Maria». (3106) 

— Noterella dantesca. Monza, tipografia editrice 
Artigianelli, 1904, in-8°, pagg. i9-(i). 

Sui versi i e segg. del Canto II fe\Y Inferno, che 
secondo il P. vanno intesi : Mentre tutti i miei contem- 
poranei si davano all'ozio e si sbizzarrivano nell'acquisto 
smanioso e nel godimento delle cose mondane io sol 
uno, sciolto da tutte queste cose, faticando, vegliando, 
studiando, m'apparecchiava al gran cammino, a ritrarre 
la mirabile visione, per acquistare a me virtù e onorato 
nome e infuturarmi, e mostrare col mio esempio come, 
seguendo gli insegnamenti della Ragione (Virgilio) e 
della Fede (Beatrice), si possa per ispecial grazia e aiuto 
della Vergine uscire dalla selva selvaggia delle umane | 
passioni e, acquistando l'abito delle opposte virtù, ar- • 
ri vare, di perfezione in perfezione, alla visione di Dio. 

(3107) ; 

Ràmbaldi Pier Liberale, // Canto XX del- ! 
/' « Inferno». Dante contro la magia. Mantova, ' 
Stab. tip. G. Mondovf, 1904, in-8°, pagg. 83. \ 

Notevolissimo studio nel quale, pur dopo l'espo- 
sizione .« acuta e geniale» di Francesco D'Ovidio, il j 
Rambaldi ha saputo dare del Canto XX dell' Inferno 
una nuova illustrazione ricca di osservazioni originali | 
e sagaci. In questo scritto del Rambaldi la profonda | 
dottrina è accompagnata da quella eleganza del dettato \ 
e da quella vivacità della espressione, che son dive- 1 
nute oramai doti rarissime degli eruditi italiani. (3108) i 

Ricci Corrado, Per la bellezza artistica d' Ita- 1 

Ha. (Neil' Emporium, XXI, 294). 

Mentre la mannaia continua ad abbattere larghe 
zone della pineta ravennate, l'amico nostro Corrado 
Ricci, con buon pensiero, canta le lodi della sua bel- 
lezza ed enumera i fatti della sua istoria, e le parole 
sue calde accompagna con molte belle riproduzioni, più 
efficaci di ogni discorso, «perché la ragione del vivo 



rimpianto dei letterati e degli artisti, nel più largo 
senso della parola, sia completamente apprezzata». 

■ (3109) 

Rivalta Ercole, Dante e Guido. (Nella Nuova 
Antologia, (i° ottobre 1902). 

(3i 10) 

Rossetti W. M., Bibliography of the Works of 
D. G. Rossetti. (Nel Bibliographer of New- 
York> gennaio 1903). 

(31 «) 

Rossi Giorgio. — Cfr. il no. 31 31. 

Rostagni L. A., Chi sia « Colui che fece il gran 
rifiuto». Catania, tip. Melliti e Modica, 1903, 
in-8 n . 

È Pilato. (3 11 2) 

Rostagno Enrico. — Cfr. il no. 3043. 

Sacchi Maria Fanny, La donna ispiratrice della 
« Divina Commedia » : conferenza tenuta- in 
Milano al circolo « Le amiche della scuola », 
nel marzo 1903. Lagonegro, tip. N. Ronca- 
gliene e C, 1903, in-8°, pagg. 23. 

La Sacchi si afferma in questa sua lettura una calda 
credente nella realtà storica della Beatrice dantésca : 
di che noi, convinti avversari di coloro che sostengono 
V opinione contraria, vivamente ci rallegriamo con la 
egregia e studiosa signora. (3 ir 3) 

Salomone Rocco, Dante e la poesia del mistero. 
(Nella Rivista abruzzese, novembre 1903 e 
marzo 1904). 

(3 114) 

— Luce ed armonia nel« Paradiso » dantesco. (Nella 
Rivista abruzzese, XVII, 273 e 681). 

(3i 15) 

Salvadori Enrico, // Canto XXIX dell' « In- 
ferno » : commento. (Nel Gior naie arcadico, 
V, serie 3% pagg. 232 e 362). 

Lettura fatta in Roma, nella Sala Dante, il 13 apri- 
le 1902. . (31 16) 

— // Canto IX del « Purgatorio » / commento. 
(Nel Giornale arcadico, VI, serie 4*, pagg. 353 
e 385). 

(31 17) 

San esi Ireneo, Ancóra sul significato della pa- 
rola « malizia » nel v. 22 del Canto XI del- 
l' « Inferno ». In Perugia, nell' Officina del- 
l'Unione tip. cooperativa, 1904, in-8°, pagg. 15. 
Difende fieramente contro il Ronzoni una sua nota 

pubblicata nel Giornale storico d< Leti. it. (XLII, 350) 



no 
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e intesa a dimostrare che quella parola (per la quale 
sola troppe ne hanno sciupate e seguitano a sciuparne 
i chiosatori!) ha nel verso 22 del Canto XI dell' Inferno 
il significato medesimo che ha nel verso 82 dello stesso 
Canto. (31 18) 

— Odi Casentinesi. (Nella Nuova Antologia, 1 1 
decembre 1904). 

In questi nobili versi, eletti di forma e di pensiero, 
ma forse un po' troppo spesso schiavi della imitazione 
dannunziana, son cantati Romena, Catnpaldino, la Verna, 
i • lo lei luoghi che parlano ancóra alle fantasie nostre di 
san Francesco poverello e di Dante, di Buonconte e di 
maestro Adamo, il cui rogo il Poeta raccese per l'eter- 
nità. E splende ancor la vivace Fiamma per tutto il 
Paese Di Casentino, cingendo Di gloria l'uom misera- 
bile; E splenderà inconsumabile Col suo fulgore tre- 
mendo ! (31 19) 

Sannini Antonio. — Cfr. il no. 3043. 

Sardou Vittoriano e Moreau, Le Dante. (Nelle 
Cronache della civiltà elleno-latina, Roma, 15 
giugno 1903). 

Le scene IV-VII dell' atto primo. Con un bel ri- 
tratto di V. Sardou. (3120) 

Scartazzini Giovanni Andrea , Enciclopedia 
dantesca, continuata dal prof A. Fiammazzo. 
Voi, III. Vocabolario-concordanza delle opere 
latine e italiane di Dante Alighieri, preceduto 
dalla biografia di G. A. Scartazzini. Milano, 
Ulrico Hoepli, editore della real Casa, (Fi- 
renze, S. Landi), 1905, in-8°, pagg. LXVII- 
667. 

Questo terzo volume, la cui utilità è palese, com- 
pilato con diligentissima cura dal Fiammazzo, fa sentir 
più acuto e urgente il bisogno d'una nuova stampa di 
tutta V Enciclopedia, ben riveduta e corretta. (31 21) 

Soldati Federigo, Noticina dantesca. (Nella Ri- 
vista abruzzese, XIX, 474). 

Inf, II, 7-9. — D., chiesto aiuto alle Muse, si rac- 
comanda anche a\V alto ingegno, cioè alla visione avuta 
nel 1300, dalla sera del giovedì santo alla domenica in 
albis. La parola ingegno — osserva il S. — fu usata 
anche a significare quelle macchine teatrali che si ado- 
pravano nelle rappresentazioni sacre, per esporre visi- 
bilmente fatti miracolosi. In questo senso potrebbe 
aver il Poeta usata la p.irola ingegno nel X dell' In- 
ferno , dov' è messa in bocca al padre di Guido Caval- 
canti. ( 3122) 

Sonnino Sidney, // Ca?ito VI del «Paradiso». 
Firenze, G. C. Sansóni, ed. (tip. di G. Car- 
'nesecchi e F.), 1905, in-8°, pagg. 46. 

Questo commento fu letto dall'on. Sonnino nel 
Collegio Nazzareno a Roma e nella Società Leonardo 
da Vinci a Firenze ; ed è nuova prova della grande 
cultura, pur letteraria, dell' illustre uomo politico to- 



scano. — Fu già pubblicato nella Nuova Antol. , e nel 
Giornale d* Italia. (3123) 

Spalazzi Giovanni, Dell* alterezza e della no- 
biltà di Dante. Ascoli Piceno, tipo-litografia 
Cesari, 1903, in-16 0 , pagg. 89. 
Commenta i Canti di Cacciaguida. (3124) 

Stanislao De Chiara, numero unico. Cosenza, 
tip. lit. L. Aprea, 1903, in fol., pagg. 4. 

A proposito della lettura del Canto X del Para- 
diso, fatta da Stanislao De Chiara a Firenze, nel 1903, 
i concittadini dell'egregio dantista pubblicarono questo 
numero unico che contiene scritti di G. Storino (In 
Orsanmichele) ; di P. Rossi (Stano De Chiara) ; di E. 
De Donato (De Chiara a Firenze) ; di F. Gervasi (S. 
De Chiara poeta) ; di T. Crociani (S. De Chiara e la 
sua conferenza dantesca), ecc. ecc. (3125) 

Stella Maria, La Flora nella « Divina Com- 
media ». (Nel Giornale arcadico, VI, serie 4*, 
pag. 296). 

(3Ì26) 

Sterzi Mario, Ancdra su Cino. (Nel Bulletiino 
storico pistoiese, VI, fase. 4). 

Intorno all'insegnamento dì mess. Cino da Pistoia 
a Perugia, a proposi tb di pubblicazioni di Peleo Bacci. 

(3127) 

Suttina Luigi, Bibliografia dantesca : rassegna 
bibliografica degli studi intorno a Dante, al 
Trecento e a cose francescane. Firenze, Fr. Lu- 
machi, edit., 1905, in-8°, pagg. 160. 

È la prima parte della seconda annata della nota 
pubblicazione dell'operoso Suttina. Seguono alle biblio- 
grafie alcuni articoli e recensioni dello Zenatti, del Fla- 
mini, del Piccióla, ecc. (3 128 ) 

Taddei Adolfo, Dante e la musica: di alcune 
melodie ispirate al poema dantesco. Aggiunta 
alle considerazioni di C. Béllaigue. Livorno, 
tip. di R. Giusti, 1903, in-16 0 , pagg. i5-(i). 

A proposito di uno studio del Béllaigue in Rrout 
des deux mondes, del i° giugno 1903. (3129) 

— Z,a « Divina Commedia » secondo la interpre- 
tazione musicale di Francesco Liszt. Livorno, 
tip. di R. Giusti, 1903, in-16 0 , pagg. 25-(2). 
Esaminata la sinfonia Dante, conclude che € le in- 
tenzioni di Francesco Liszt furono buone e in parte 
sortirono l'effetto desiderato; ma nel resto, se non gli 
mancò l' ingegno, egli certo fu privo di quella neces- 
saria preparazione, che sola dà il diritto a un musici- 
sta di mettersi a confronto col poeta sovrano ». — Opu- 
scolo pubblicato nelle nozze Esdra-Franco. (313^ 

Tassoni Alessandro, Ragionamento tra il S. 
Cavalier Furio Carandino, et il S. Gaspare 
Prato, intorno ad alcune cose notate nel duo- 
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in 



decimo dell' « Inferno » di Dante. (In Tassoni, 
Difesa di Alessandro Macedone, ed. da G. 
Rossi. Livorno, 1904, II, 109). 
Nella Raccolta di rarità storiche e letterarie, diretta 
1 G. L. Passerini. — Il Tassoni sostiene che l'Alessan- 

0 che D. trova all' Inferno non è il Macedone ma il 
ereo, e riprende D. dell'aver mescolato a' tiranni che 
>n puniti nel lago di sangue Obizzo da Esti. (313 1) 

hompson Elbert, Dante and Landor. (In Mo- 
dem Language Notes, XX, 140). 

(3132) 

olli Filippo, Piccarda Donati: novella. (Nel 
Giornale arcadico, I, serie 5*, pag. 204). 

(3i33) 

orraca Francesco, Iji tenzone di Dante con 
Forese Donati. Napoli, tip, della R. Università, 

1904, in-8°, pagg. 32. 

Notevole studio sulla famosa tenzone, già illustrata 

1 Isidoro Del Lungo. — Cfr. Rassegna bibliografica d. 
ttter. italiana^ XIII, 101 ; Bull, della Società dantesca 
1/,, XI, 289. (3134) 

3YNBEE Paget, Dantes *s message to the age. 
(In The Sphere, 2 maggio 1903). 

(3i35) 

rbini Giulio, L'esthétique dantesque. (Ne L'Ame 
frane., di Rivesaltes, luglio 1904). 
Conferenza fatta a Perugia il 24 maggio 1900. (3136) 

[LLARi Pasquale, / primi due secoli della sto- 
ria di Firenze: ricerche. Nuova edizione, in- 
teramente riveduta dall' Autore. Firenze, G. C. 
Sansoni, editore, (tip. G. Carnesecchi e f.), 

1905, in-8°, pagg. XV-529. 

Dobbiam essere vivamente grati all' illustre autore 
al benemerito editore fiorentino per la ristampa di 
testa opera magistrale, dove, com'è noto, sono esposti 
n chiarezza, dottrina e acume ammirevoli le origini 
Firenze, la costituzione del primo Popolo e delle 
rti, il suo predominio sulla Toscana, i snoi traffici, i 
oi ordinamenti della giustizia, la grandezza, insomma, 
la forza del glorioso Comune, fino a Dante e ad Ar- 



rigo VII. Naturalmente, questa nuova stampa si av- 
vantaggia sulla prima, per notevoli giunte e correzioni. 

(3137) 

Zdekauer L., Delle ricordanze familiari dei Laz- 
zàri e dei Cancellieri (1 322-1 378). (Nel Bullet- 
tino storico pistoiese, IV, 89). 
Pubblica due curiosi frammenti di scritture volgari 
dalla filza 365 dell'Opera di S. Jacopo; il primo, di 
mano di Zarino di messer Vanni, trattando di una lite 
tra fratelli, « rivela gli odi che covavano, come in tutte 
le grandi famiglie di Pistoia, cosi anche in quella dei 
Lazzàri » ; l'altro è un resto di cronaca famigliare, prò- 
babflmente di mano d' Agnolo di Datuccio di Lazzaro, 
o di uno dei suoi fratelli, Zarino o Datuccio. I due 
saggi, e un passo di ricordanze casalinghe de' Cancel- 
lieri, illustrate dallo Zdekauer con la sua nota eru- 
dizione, ci fan rlesiderare che sia presto e bene com- 
pletata la ricerca negli Archivi di Pistoia, cosi ancor 
ricchi e cosi ancóra troppo poco esplorati. (3138) 

— Un inventario della Libreria capitolare di Pi- 
stoia del sec. XV. (Nella Miscellanea storica pi- 
stoiese, IV, 129). 

Pubblica, opportunamente illustrandolo, l'inventa- 
rio della Libreria capitolare pistoiese: piccola raccolta 
enciclopedica che potrebbe dirsi completa, se non vi 
mancassero i poeti classici. Della Divina Commedia 
non vi è che il Paradiso ; « e il no/ne di Dante com- 
pie a maraviglia l'elenco degli scrittori, scelti con pru- 
denza ed accorgimento notevole ». (3*39) 

Zenatti Albino, 77 commiato di una canzonetta 
di Giacomino Pugliese. (Nella Bibliografia dan- 
tesca del Suttina, Firenze, 1905). 
Sui vv.: Canzonetta, va a quella eh* è Dea. (3140) 

Ziliotto Baccio, Un 9 imitazione del « Paradiso » 
di Dante nel Secento. (Nelle Pagine istriane, 
II, fase. 10-12). 

Marco Petronio Caldana da Pirano narra, nel suo 
poema latino la Clodiade, che la vedova del re Clodo- 
veo, Clotilda, è condotta dall'anima del marito a visi- 
tare le stelle : il quale episodio sembra derivare da 
Dante. (3141) 

Firenze, giugno 1905. 

G. L. Passerini. 



COMUNICAZIONI 



Riceviamo e pubblichiamo: 

Ill.mo signor Conte, 

Desidererei che fosse rettificata un'affermazione della 
tera del maestro G. Agnelli alla S. V. (Giornale dan- 
co XIII, 76), perché non corrisponde alla verità. 



Egli dice che io, dopo aver sempre sostenuto la 
I verticalità delle rive (meglio ripe) del Purgatorio dalla 
, Porta in su (dovrebbe dire dalla prima cornice in su), 
ora ammetto non cilindri sovrapposti, ma tronchi di 
cono con pendenza che si avvicina più all'angolo di 90 
gradi che di 45 ; onde conchiude che ho buttato in mare 
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il mio disegno e mi sono accostato a quelli dei miei 
avversari. 

Non è vero che io fui sostenitore della verticalità 
pura e semplice delle ripe. Infatti nel mio opuscolo 
Per un nuovo disegno del « Purgatorio » dantesco, Ca- 
tania, 1895, a pagg. 14 si legge: « Dopo ciò non rimane 
alcun dubbio che i cerchi giacciano su immensi blocchi 
di forma quasi cilindrica... Se pur vogliamo dare alle 
ripe una leggera inclinazione che non tolga l'appa- 
renza della quasi verticalità...». E a pag. 16: «Dalla 
prima cornice al Paradiso terrestre le ripe sono tagliate 
quasi a perpendicolo, in maniera che la differenza del 
raggio della prima cornice e dell'ultima... non dev 'es- 
sere molta...». Polemizzando poi con l'Agnelli nel Gior- 
nate dantesco (V, 45) scrivevo nel decembre 1896 : « Alla 
ripa dell'Antipurgatorio e alle altre (del Purgatorio) 
ho dato una lrggera inclinazione, la quale, mentre 
non toglie l'illusione della verticalità, rende possibile tu 
un regno soprannaturale la costruzione delle gradinate». 

Se dunque nel 1895-96 io davo una leggera in- 
clinazione alle ripe, non son queste dei « tronchi di 
cono con pendenza che si avvicini piti a/ l'angolo di 00 
gradi che di 45? Dunque non ho buttato in mare il 
mio disegno, e l'Agnelli questa volta non può assur- 
gere al vanto degli eroi omerici, domatori di cavalli! 

Delle tre osservazioni ch'egli fa in séguito, la prima 
è esatta, ed io lo notai nella lettera precedente {Gior- 
nale dantesco, XII, 174J, che nell'Antipurgatorio una 
sola è la calla. 



La seconda, che la parte del monte compresa tra 
la valletta amena e la Porta di s. Pietro è più lunga, 
più erta e forse anche coperta di ghiacci e di neve, 
ond'è superata con l'aiuto di Lucia, come l'alto bur- 
raio e il pozzo dell'Inferno con l'aiuto di Anteo e di 
Gerione, non è ugualmente esatta ; perché il passaggio 
coli 'aiuto di Lucia, nel sonno di Dante, corrisponde 

1 al passaggio dell'Acheronte, anch'esso nel sonno, onde 
non è lecito immaginare difficoltà topografiche di cui 

I non v'è parola nel testo. 

La terza osservazione non è ben chiara ; è certo però 

| che, come sull'orlo della settima cornice Dante « temea 
cadere in giuso » (Purg., XXV, 117), cosi anche dal- 
l'orlo della seconda cornice afferma che « cader si puote, 
Perché da nulla sponda s'inghirlanda» (Purg. XIII, 
80-1), le quali indicazioni son prova che sotto a quelle 
cornici v'è il precipizio. Che un precipizio possa avere 
pendenza di 45 gradi ed anche meno, io non oserei af- 
fermare, come fa l'Agnelli. 

Finisco, signor Direttore, dichiarando che io non 

| ebbi mai l'idea di mettere in canzone il disegno del- 

ì l'Agnelli, com'egli sospetta, e nel ringraziare la S. V. 
della pubblicazione che darà alla presente, La riverisco. 

Catania, giugno 1905. 

i 

! Della S. V. dev.tno 

V. Russo. 



NOTIZIE E APPUNTI. 



Nuove pubblicazioni. 

Pe' tipi della Cooperativa e a cura del benemerito 
e intelligente editore Leo S. Olschki di Firenze, la 
signorina Eugenia Levi ha messa insieme un'altra di 
quelle sue gustose raccolte nelle quali è maestra. La 
gentile compilatrice de' due diarii dan teschi Dante di 
giorno in giorno e Di pensier in pensier, e dell'antolo- 
gia Dai nostri poeti viventi, ci presenta ora, magnifi- 
camente e giudiziosamente illustrata con sessanta ri- 
produzioni di pitture, miniature, sculture e melodie del 
tempo, la Lirica italiana antica, novissima scelta di rime 
dei secoli XIII, XIV e XV. Per le buone e belle cose 
che contiene, disposte con fine discernimento e accom- 
pagnate di succose note, e per la elegantissima veste 
tipografica, non potrà mancare a questa raccolta la più 
lieta accoglienza degli amatori de' libri utili e belli. 

* 

* * 

La Casa G. C. Sansoni di Firenze pubblicherà entro 
Tanno le Epistole di Dante, con nuova traduzione e con 
note di G. L. Passerini, il quale ha iniziato in questi 
giorni (fratelli Passerini, editori) una nuova raccolta di 
scritti storici, letterari e artistici, col titolo di h ; blio- 
teca varia. Il primo volumetto, già in vendita, contiene 
la traduzione di G. Gigli di Una confessione del Boc- 
caccio \ il noto finissimo studio dell 'Hau vette. 

I professori Ferdinando Osioli e Giovanni Cane- 
vazzi, hanno pubblicato un poderoso volume per Adeo- 



dato Malatesta, illustre pittore del secolo passato (Mo- 
dena, Tip. Toschi, 1905 pagg. XX-504 in 8°). Oltre a 
frequenti accenni a Dante, sono riprodotte due lettere 
d'argomento dantesco: l'una è di Francesco Monfre- 
dini e l'altra di Francesco Mazzotti, il primo letterato 
e patriotta modenese, il secondo scrittore romagnòlo. 
Il Monfredini propone al Malatesta il soggetto : Boc- 
caccio munire spiega la « D. C. » e gliene parla con 
calore dicendo santo e italiano il soggetto. 

Della bella lettera del Monfredini, non possiamo 
esimerci dal riferire il seguente tratto: « Oggi si dice che 
Dante è difficile e pressoché inintelligibile e bene si dice, 
perché oggi poche sono le anime capaci di compren- 
derlo. Ma a quei di, quando l'anima dell'uomo era vi- 
vificata da robusti affetti, ascoltavano la lettura di Dante 
l'operaio e la rivendugliola, e il vetturale ne' suoi not- 
turni viaggi lo cantava, e Dante era inteso da ogni 
uomo. ... ». 

Francesco Mazzotti propone al Malatesta un pro- 
prio concetto per cui vorrebbe che egli rappresentasse 
Dante circondato da tre donne che dovrebbero figurare 
la Teologia la Filosofia e la Storia, e il proprio con- 
cetto il Mazzotti svolge nei particolari della desiderata 
esecuzione. Nella sua stranezza è una lettera interessante. 
Questa e la precedente il Canevazzi farà bene, come ha 
in animo, di ripubblicare nella raccolta di C irteggi dan- 
teschi, che verranno da lui dati presto alle stampe. 



Proprietà letteraria 
Prato di Toscana, Officina tipo-litografica editrice Fratelli Passerini e C. 



G. L. Passerini, direttore-comproprietario — Lieo S. Olschki, editore-proprietario-responsabile. 




SAGGI DI VARIA PSICOLOGIA DANTESCA 



Contributo allo studio delle relazioni di Dante con Alberto Magno e con san Tommaso. 



Nelle scuole medievali si distinguevano le « ope- 
rationes ituipientes ab anima et termitiatae in 
cor por e, ut memoria et reminiscentia », e quelle 
« incipientes in cor por e, et terminatae in anima 
ut sensus et somnus et vigilia » \ Restringendo lo 
studio a queste ultime, cercherò di ricostruir la dot- 
trina dell'Alighieri intorno ad alcune di esse * e 
d'illustrarla coi trattati e i commenti che alle teorie 
psicologiche d' Aristotele consacrarono Alberto Ma- 
gito e san Tommaso. 

Rilevo anzitutto che vi si trovano raggruppati 
sotto criteri comuni e fatti oggetto di più lunga 
e accurata disamina la vista, l' udito e l'olfatto, 
in quanto sono soltanto propri di quegli esseri che, 
per le necessità della vita, hanno attitudine alla 
locomozione. Parimente cosi nelle dottrinali que- 
stioni come nelle figurazioni artistiche dell' opeta 
sua l'Alighieri ha fatto larghissima parte a quei 
sensi, pochissima o nulla al tatto e al gusto ; il 
quale accordo del Poeta coi trattatisti si può facil- 
mente spiegare non solo richiamandoci a ragioni 



1 B. Alberti Magni, Opera, tomo V, De sensu et 
sensato, tr. I, cap. i [edizione di Lione, 165 1]. 

* Per le teorie psicologiche di Dante in generale 
cfr. E. Mestica, La psicologia nella « Divina Comme- 
dia», Firenze, 1893, specialmente alle pagg. 19-33, e 
G. Simmel, Dantes Psychologie, in Zeitschrtft fUr 
Vòlkerpsychologie und Sprachwissenschaft, 1884. 



A Francesco Flamini. 

di psicologia e di arte, ma specialmente conside- 
rando l'eccellenza e la natura finalistica, che tnas- 
• sime all'udito e alla vista si attribuivano, e, oltr'a 
ciò, la loro stretta parentela con quella « virtù. » 
discretiva che era considerala, come vedremo, l'anello 
di congiunzione tra la parte sensitiva e la razio- 
nale dell'anima ; giacché (è bene notarlo) tutta la 
trattatistica medievale, non meno della poesia, anche 
nel ragionare di quei fatti che solevano dirsi « parva 
naturalia », come i sensi e i loro obbietti esterni, 
svolgevasi con intento etico e, direi quasi, teleolo- 
gico. Nessuna meraviglia, dunque, che nelle dis- 
sertazioni scientifiche e nelle poetiche rappresenta- 
zioni si desse rilievo, di preferenza, a quegli atti 
del corpo che, oltre ad essere peculiari di una 
classe superiore di viventi, avevano maggior do- 
minio ed efficacia nella vita speculativa e pratica 
dell'uomo. Della vista e dell'udito soltanto pormi 
si possa trovare in Dante una dottrina più o meno 
compiuta ed espressa; e questa sarà oggetto dei 
due primi saggi. Saranno argomento del terzo il 
sonno, i sogni e le visioni, tre fenomeni che hanno 
segnatamente col senso della vista una stretta rela- 
zione. Cosi, restando nei limiti di quella che oggi 
si direbbe fisiologia psicologica, questi tre saggi- 
danteschi, benché tra loro distinti, presentano il 
graduale svolgimento di un'unica e complessa dot- 
trina. 



8. — Il Giornale dantesco. 



H4 



Saggio di varia psicologia dantesca 



LA VISTA, LA LUCE E I FENOMENI OTTICI j 

i 

I. Dei sensi e dei sensibili in generale - Luce e colori: 
loro caratteri e differenze. — II. La luce solare - La 
luce astrale - Mutazioni apparenti di essa : le cause j 

- Altri fenomeni ottici - L'iride - Discussione in- 
torno a una terzina del Paradiso - La meccanica , 
della luce - Gli specchi - Le « minuzie dei corpi ». j 

— III. Il senso della vista: conformazione dell'oc- j 
chio, il meccanismo della visione - Anomalie orga- j 
niche e forme di attività anormale di questo senso 

• Il valore affettivo e intellettuale della vista se- 
condo Dante e gli Scolastici. 

Non si può trattare dell'occhio secondo la dot- 
trina dell'Alighieri, senza ricercarne le relazioni, 
da lui vedute e studiate, coi fenòmeni ottici, rispetto 
ai quali i suoi concetti derivano, come mi faccio 
ora a dimostrare, dall'aristotelismo degli Scolastici. 

Per Alberto Magno luce e lume non sono la 
stessa cosa : « differunt — egli scrive — luminare, 
lux, lumen et splendor. Luminare enim est corpus 
quod in se formam habet lucem, sicut sol et*luna 1 
et stellae. Lux autem dicitur forma luminis in lu- 
minari sive in eo quod est fons luminis primus 
vel sicut in eo quod est forma luminis primi. Lu- 
men autem est quod receptum est in alio corpore 
illuminato » 2 . Anche Dante s' è occupato breve- 
mente di queste differenze, ma, se non m'inganno, 
con minor precisione de'suoi maestri. Dichiaratosi, 
a tal proposito, seguace di Avicenna 3 , le cui dot- 
trine anche l'Enciclopedico — si noti bene — quasi 

1 Cosi Dante, alludendo al sole e alla luna: « Deus 
fecit duo magna luminaria, luminare maius, et lumi- 
nare in i n u s » . De Monarchia , IH, 4 , 1 1 - 1 3 (ed . Moore , 
1904). 

* Opera, tomo III, De Anima, libro ÌI, tr. Ili, 
cap. 8 : altri cenni sono in De sensu et sensato, tr. I 
e II. Ancor più chiaramente san Tommaso definisce il 
lumen cosi : « ipsa partecipatio vel effectus lucis in dia- 
pham?» (S. Thomae Aquinatis, in tres libros Aristo- 
teli De Anima praeclarissima expositio ecc. , Venetiis, 
apud Hieronym. Scotum, MDLXX, lib. II, lect. 14). 

3 P. Magi stretti, // fuoco e la luce nella « Divina 
Comtnedia», Firenze, 1888, pag. 16, n. 2, richiama un 
lungo passo del De Anima di Avicenna, dove il com- 
mentatore principalmente s' intende a distinguere la luce 
dai colori, e quel che dice della luce, del lume e dello 
splendore è assai confuso e, per più rispetti, alquanto 
dissimile dal pensiero e dal linguaggio dell'Alighieri: 

10 quindi non lo terrei come fonte d'ispirazione diretta 
per questa parte dell'ottica dantesca. Si noti, invece, 
che Alberto nello svolgere la dottrina della luce si fonda, 
di preferenza, sulle dimostrazioni di Avicenna e che meglio 
calzano, per la forma e il concetto, i raffronti che, a 
questo punto, sono possibili tra lo Scolastico e Dante; 

11 quale forse ha citato Avicenna, perché ne trovò espo- 
sta e difesa l'opinione negli scritti albertiani. 



sempre accetta e difende, dà queste definizioni: 
« Dico che 1' usanza de' filosofi è di chiamare il 
Cielo lume, in quanto esso è nel suo foniate prin- 
cipio ; di chiamare raggio, in quanto esso è per 
lo mezzo dal principio al primo corpo dove si 
termina 1 ; di chiamare splendore, in quanto esso 
è in altra parte alluminata ripercosso ». * Come 
si vede, Dante non sottilizza molto sulla differenza 
tra « luce » e « lume », ché, propostosi di dar la 
definizione di luce 8 , parla invece di « cielo » e di 
« lume », anzi di cielo in quanto è un corpo lu- 
minoso : chi ben guardi però, « lume » e « raggio » 
sono per lui due modi d'essere o, meglio, due atti 
della luce come quella che emana direttamente 
dalla sua fonte, e « splendore » è la luce in quanto 
è riverberata da un corpo lucido non trasparente 4 . 
È, in fondo, lo stesso concetto d'Alberto, il quale 
anche nell' introduzione al De Anima fa queste 
chiare distinzioni : « lux in proprio subiecto quod 
dicitur corpus luminosum, lux est, in diaphano vel 
trasparenti lumen 0 , in terso denso splendor*,* 
« radius — cosi nel De Anima — materialiter est 

rectitudo illuminata »; distinzioni che troviara 

poi ripetute nel commento di san Tommaso 7 . 

Con questo principio del vario atteggiarsi della 
luce solare secondo la qualità o la disposizione 
della cosa illuminata hanno relazione altri due no- 
tevoli passi del Convivio, da cui desumiamo que- 
st'altro principio fondamentale : che cioè il « sole 
— per usare le parole di Dante — discendendo 
lo raggio suo quaggiù, riduce le cose a sua si- 

1 E più addietro : « i raggi non sono altro che un 
lume che viene dal principio della luce per l' aere to- 
sino alla cosa illuminata», Conv. } II, 7, 93-5 (edizione 
Moore, 1904); il che s'àccosta a questo di Alberto: « ra- 
dius vocatur linea visualis quae est air cum lumi ne» 
ed è « illud perspicuum super quod emanai lumen > 
(De Anitna, lib. II, tr. III, cap. 10). 

2 Conv. t III, 14, 41-8 (ed. cit.). 

3 « Perocché qui è fatta menzione di luce e di splen- 
dore,... mostrerò la differenza di questi vocaboli » (ivi). 

4 Male interpreta il Magi stretti (Op. di., pag. 17), 
P idea che Dante aveva di lume facendogli pensare che 
« il lume sia la causa della luce»; tutt'altro : è, se mai, 
l'effetto di essa o, più precisamente, la sua emanazione, 
tant'è vero che il Poeta chiamò «la gran luce» il sole 
(Purg,, XXXII, 53) e «luci» le stelle (Purg., I, 37; 
XXIX, 91), come fonti di lume. 

5 Ecco perché Dante identifica, con profondo in- 
tendimento, «cielo» con «lume», che ne è la forma 
parvente. A questo concetto si conformano i versi : «To 
sai che '1 ciel sempr' è lucente e chiaro. — £ quanto 
in sé non si turba giammai ». (Canz.: « Amor, che netta 
mente mi ragiona*. Ed. cit. del Moore). 

6 Opera, tomo XXI, fsag. in lib. De A mim* » &p* & 

7 De Anima, lib. II, Uct, 14. . i 
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militudine di lume, quanto esse per loro disposi- 
zione possono dalla virtù lume ricevere » \ il sole 
e altri « agenti naturali » che rendono V essere 
paziente suscettivo della loro forma, in quanto 
sono forniti, direbbero gli Scolastici, di « virtus 
perfecta » *. La distinzione, cosi fatta, di due spe- 
cie d'agenti esterni, secondo che hanno o no l'at- 
titudine a generare forme a sé somiglianti nei 
corpi inferiori, ci apre la via a intendere il con- 
cetto che Dante aveva dei colori considerati in 
relazione con la luce 3 . 

Per Dante il colore è forma 4 , come quello che è 
un sensibile; ma, per sé stesso, è una qualità intrin- 
seca dell'oggetto che la luce rende visibile o ne 
è sorgente la luce stessa ? Rifacciamoci intanto ad 
Alberto Magno e a san Tommaso. Raccogliendo 
in breve il loro pensiero, se ne deduce questo 
principio essenzialmente aristotelico : il colore è 
qualità della cosa stessa, nella quale ha la sua 
causa e non nella luce; è forma e atto, a un tempo, 
del corpo, e solo in quanto è un sensibile parte- 
cipa della natura della luce che lo rende perspi- 
cuo ; l'affinità, anzi l'interferenza, tra luce e colore 
è ultimissima, giacché, sia nei corpi opachi, sia in 
quelli translucidi, come l'acqua e l'aria, il colore 
si costituisce in atto, nel senso che il lumen, cioè 
la luce emanata da un corpo celeste, è ricevuto 
alla superficie, come nei primi, o entra e s'incor- 
pora all'interno, come nei secondi & . La teoria mo- 

1 Conv., III, 14, 22-6. 

1 Un siffatto agente — osserva s. Tommaso — non j 
solum potest inducere suam similitudinem in suo suscep- ! 
tibili, sed potest etiam disponere patiens ut sit prò- 
prium eius susceptivum » (De Anitna, loc. cit.). Pel j 
luogo stesso del Conv., cfr. questo di Alberto: « omnis : 
stella.... illuminatur a sole sicut luna; sed est diffe- 1 
rentia receptionis luminis in ipsis; quia licet omnes 
conveniant in hoc quod recipiunt lumen, tamen dif- j 
ferunt a virtute recipiendi, sicut differunt in nobilitate I 
naturae» (Opera, tomo II, De eoe lo et mundo, lib. II, 
tr. Ili, cap. 6). Dell'altro passo del Convivio (III, 7, 
28-45), affine a quello sopra citato, la fonte diretta è nel ! 
De intellectu et intelligibili albertiano (lib. I, tr. Ili, \ 
cap. 2). Vedi Mazzuchelli, Luoghi degli autori citati 
da Dante nel Convivio, in appendice all'edizione pado- 
vana del Conv. del 1827. 

* Ne discorre brevemente Kuhns Oscar in un ar- ' 
ticolo di scarsa importanza: The treatment 0/ nature ! 
in Dante* s € Divina Commedia», London, and New- '\ 
York, 1897. Non mi fu dato di vedere lo scritto di \ 
Me Lean L. M., Dante' s sense of color ', in Modem 
language notes, aprile 1889, voi. IV, pagg. 101-104. 

* Si veda Conv., I, 1, 108-10 

8 Vedasi, specialmente. * " •»*x> Magno il De 
sensu ecc., tr. II, cap. I, MO lo stesso 1 

libro alla lect. 6, in s. .T Commen- 
tari* qua* ex tanti* 4* f istotelis \ 



derna, che la luce stessa generi i colori, non po- 
teva essere intesa né ammessa dai trattatisti del 
Medioevo 1 ; forse ne ebbero un lontano presen- 
timento solo studiando i fenomeni cromatici del- 
l'aria e dell'acqua ; ed invero 1' osservazione che 
il lumen, incorporandosi nell'aria densa di vapori 
o nelle nubi « spissae et aquosae », produce i co- 
lori accenna, per quanto in modo vago e impre- 
ciso, al moderno principio dell'azione chimica della 
luce 2 . Posto ciò, vediamo che ne pensava l' Ali- 
ghieri. V ha un luogo del Paradiso, non di troppo 
facile intendimento 3 , che assieme ad un altro della 
stessa Cantica, dov' è detto che la luce dipigne 
l'alone 4 , potrebbe far credere che Dante attribuisse 
alla luce virtù coloratrice ; se non che, presi a 
considerare alla stregua dei principi aristotelici 
sopra enunciati, non dicono nulla di nuovo ; e 
nemmeno una celebrata terzina del Purgatorio, 
dove mal s' intende, a mio avviso, il pensiero del 
Poeta, facendogli divinare il concetto che il sole 
colorisce le piante 5 ; e cosi è di altri versi della 



dicuntur libros ecc. (Venetiis, apud Hieronym. Sco- 
tani, MDLXVI). 

1 Alberto Magno, che — si noti bene — in fatto di 
cromatica va innanzi a tutti gli altri per V acutezza 
del ragionare e la copia delle osservazioni sperimentali, 
toglie ogni dubbio con queste parole : « perspicuum 
si ve perspicuitas [che è la condizione dell'aria e del- 
l'acqua riguardate come mezzi fisici della luce] facit 
colorem partecipare secundum modum quo est in cor- 
pore (De sensu ecc., tr. II, cap. 1). 

2 Per esempio, in Alberto Magno : « Ingreditur in 
ipsum et tniscelur ei ; tum tale compositum constitu- 
tum est color » {De settsu ecc., tr. II, cap. 1). 

3 Comincia: 

Di quel color che per lo sole avverso 
nube dipinge da sera e da mane 
(XXVII, 28-9). 

Bene spiega il Casini : € la nuvola si tinge in rosso 
quando al mattino o alla sera si trova opposta al sole». 
L'imagine è tutta poetica e d' ispirazione ovidiana (cfr. 
Moore, Studies in Dante, Oxford, 1896. I, 227) e per- 
ciò s'attribuisce l'azione sulla cosa al colore stesso : 
ma, in fondo, è la sensazione del colore che agisce come 
forma sensibile della cosa stessa, per l' intervento della 
luce : concetto, come si vede, del tutto scolastico. 

* Canto XXVIII, 23. Si pensi però al luogo dove 
descrive il fenomeno {Par., X, 67-9) « apparirà chiaro 
che non dobbiam prendere troppo alla lettera il « di- 
pigne», espressione poetica come l'altra e denotante 
non altro che l'atto della luce di render «parventi» 
(diremo con lo stesso Dante) i colori. 

5 Vedi Ferrazzi, Manuale dantesco, voi. II, par- 
te I, pag. 237. Dante non intende che questo : il sole, 
che aiuta la fecondazione e lo sviluppo della pianta 
(di colore, dovuto alla luce, non fa cenno), anche la 
€ discolora», cioè la dissecca; ond' essa perde il color 
verde, segno di vita. 
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medesima Cantica *. Pare a me, piuttosto, che le 
idee dell* Alighieri, a questo proposito, non escano 
dall'ambito della scienza medievale ; e da quelli, 
come da moltissimi altri versi del Poema 2 , si 
possa dedurre che Dante concepiva il colore come 
una qualità inerente all' oggetto e bene distinta 
dalla luce e che s'accompagna ai fenomeni lumi- 
nosi, senza però derivarne come da fonte prima, 
potendo anzi combinarsi con la luminosità stessa 
dei corpi. Appresso ci avverrà di sviluppare que- 
sta dottrina ; ora noto che pur Dante, al modo 
degli Scolastici, risguardava i colori sotto due 
aspetti, come intrinseca qualità delle cose dovuta 
agli agenti naturali e come forma, « species sen- 
sibilis », che a traverso il mezzo fisico agisce sui 
sensi per effetto della luce. I luoghi, sopra citati f 
della Commedia ci aiutano a scovrire il primo 
aspetto, e meglio giova un passo del Convivio, 
dove, studiando le ragioni dell'apparente mutarsi 
della stella, Dante afferma : « puote parere cosi 

per lo mezzo che continuamente si trasmuta 

Il quale mezzo cosi trasmutato, trasmuta la im- 
magine della stella, che viene per esso, per la 
grossezza in oscurità e per Tumido e per lo secco 
in colore » 3 ; qui l'apparente colorarsi della stella 
è dovuto a un mutamento del mezzo fisico. Osservo 
però per incidenza, richiamandomi alle considera- 
zioni di Alberto e di san Tommaso sui colori dei corpi 
opachi, dell'aria e dell'acqua, che Dante, accen- 
nando a quelli, lega quasi sempre il sostantivo, espri- 
mente la cosa, e il termine « colore » con la pre- 
posizione di, fissando cosi una relazione di pro- 
prietà \ mentre per le nubi e per l'aria colorata 
ha particolari espressioni rispondenti, com'io credo, 

1 Cosi, nel descriver la vegetazione delle piante, 
dice soltanto : € si rinnovella di suo color ciascuna » 
(Purg., XXXII, 55-6). 

1 Lasciando da parte altri luoghi di minor conto, 
ricordo il colore che *vcla* il corpo {In/., XXV, 117- 
118), il colore azzurrino che «s'accoglie » nell'aria pura 
(Purg., I, 13-4); «Vacr dipinto » (Ib. t XXIX, 74); che 
«di diversi color diventa adorno» (là., XXV, 93); i 
colorì « dipinti » sulla fiorita ed erbosa valletta dei prin- 
cipi (Ib., VII, 79); la pianta eh* «apre colore men che di 
rose e più che di viole» (Ib., XXXJI, 58-9); le liste 
luminose colorate (Ib., XXIX, 77); gli stessi raggi del 
sole colorati {Par., XXXIII, 116-7); il colore d'oro 
che riflette i raggi solari (Ib., XXI, 28); l'oggetto «non 
per color, ma per lume parvente» {Ib., X, 42); i co- 
lori delle cose riflessi dallo specchio (Ib., II, 89) e in- 
fine il color della cosa che riveste, trasparendo, il ve- 
tro (Ib., XX, 80); vedi anche Conv., Ili, 8, 96-7. 

3 Conv., Ili, 9, 113-4, 123-7. 

4 Ecco alcuni esempi : le frondi « di color fosco » 
(In/., XIII, 4); malebolge « di color ferrigno » {Ib., 
XVIII, 2); «cenere o terra di un color» {Purg., IX, 



al concetto aristotelico-scolastico, che il colore del- 
l'aria e dell'acqua, estrinseco alla stessa loro natura, 
sia dovuto all'azione della luce L'altro modo, poi, 
di considerare i colori, non in sé, ma in atto, per 
l'intervento della luce, Dante ha chiaramente espresso 
cosi: « propriamente è visibile il colore e la luce- 
Queste cose visibili, si le proprie, come le comuni 2 , 
in quanto sono visibili, vengono dentro all'occhio 
— non dico le cose ma le forme loro — per lo mezzo 

diafano, non realmente, ma intenzionalmente » 3 . 

Ebbene; mi pare che cosi a questo come al prece- 
dente luogo del Convivio citato il miglior commento 
sia nel De Anima di Alberto Magno a questo 
punto : « Videtur dicendum quod color habet du- 
plex esse, materiale et formale. Materiale autem 
dicimus quod sit per qualitates transmutantes tna- 
teriam, quae sunt calidum, frigidum, humidum et 
siccum ; haec enim diversimode variantia superfi- 
ciem corporis terminati, diversos inducutit et cau- 
sant colores, licet nihil istorum sit de essentia co- 
loris, et secundum hoc esse colores actu sunt in 

tenebris, sed non movent diaphanum ; quia 

sensibile non agit nisi secundum simplicem formam, 
quando multiplicat se ad medium et ad sensum. 
H;tbet autem aliud esse formale et hoc est a to- 
rnine » (lib. II, tr. Ili, cap. 7) 4 . Dante, poi, ha 
considerati insieme luce e colore, non solo per- 
ché tutt' e due sono « propriamente » « visibili », 
ma anche perché i colori hanno con la luce in 
comune la natura propria di questa, cioè la lu- 
minosità per cui si rendono visibili. Cosi Alberto 
distingueva tra i sensibili propri della vista la luce 
e il colore, notando : « cum visus sit sensus unus, 



116); i gradini della porta del Purgatorio « di color 
diversi» (Ib., 77); il «livido color della petraia » (Ib., 
XIII, 9) ecc. 

1 Ricordo il « Dolce color d'orientai zaffiro Che 
s'accoglieva nel sereno aspetto Dell' aer » (Purg., 1, 
13-5); l'aer dipinto (Ib., XXIX, 74) ; l'aere che «di 
diversi color diventa adorno». (Ib., XXV. 93). 

* Sul significato di questi vocaboli vedi la prima 
delle mie Chiose dantesche, in Giorn. dant., anno XIII, 
quad. III. 

3 Conv. Ili, 9, 52-3, 66-71. Vedi le mie Chiose, 
ora citate, anche pel senso scolastico di « realmente » 
e « intenzionalmente » . 

4 £ questo spiega, appresso, cosi : < quando dicitur: 
color est motivus visus secundum actum lucidi... erit hoc 
intellectum de eo quod est vera substantia coloris se- 
cundum esse formale » ; e più innanzi : « color lumen 
est ligatum materiae ; et ideo movere non potest me- 
dium nisi sit actu illuminatum ; quia per hoc magis 
ad coloris similitudinem recipiendum disponitur; et 
ideo proprium medium coloris est diaphanum tUtuni- 
natum » (ivi). 
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sibilia necesse est esse unum aliquid in com- 
uni ; sunt autem visibilio, lumen el color » ; e 
?tto che non possono ridursi ad una terza na- 
ira che li unisca in atto, seguitava : « Oportet 
ìod unum ad aliud reducatur ; cum autem lu- 
ien non deffiniatur per colorem, sed color per 
imen, oportet quod lumen sit natura communis 
uae facit visibile esse visibile » la quale osser- 
izione si può mettere a pari con quella di Dante, 
dativa alla luce che rende « parventi » i colori 2 . 

Ora, sulla scorta dei due trattatisti aristotelici 
ossiamo ricercare anche il concetto che dei ca- 
uteri differenziali di luce e colore trasparisce dal 
ensiero dell'Alighieri. A ben guardarci dentro 
►i tengano presenti i citati passi del Convivio e 
ella Commedia), vedremo che egli, pur ritenendo 
colore e la luce tutt' e due come essenze immate- 
ali, a quello dà una natura inferiore né affatto 
idipendente dalla materia. Quando con linguag- 
io figurato annunzia le quattordici canzoni, che 
itendeva d'apprestare ai lettori come « vivanda» 
i salutare « convito », e parla di « pane eh' è 
ìestiere a cosi fatta vivanda », e paragona quel 
ane, cioè l'esposizione dottrinale, alla luce, con 
ui dice di voler rilevare la bontà intrinseca delle 
anzoni, mentre da altri potrebbe vedersi solo l'e- 
trinseca bellezza di esse, in quanto, senza com- 
ìento, « aveano d'alcuna oscurità ombra » 3 ; di 
otto, dico, tutto codesto sfoggio di allegorismo 
etorico Dante ci fa intendere che egli poneva 
na gradazione tra le ombre e i colori e riguar- 
lava la luce come virtù perfetta e i colori come 
ostanza di meno perfetta natura, a cagione del- 
' elemento materiale con cui necessariamente sono 
om binati; coinè appunto la « sentenzia » cioè il 
alore, lo spirito filosofico delle canzoni non po- 
eva scompagnarsi dalla bellezza formale, e perciò 
•steriore e tutta sensibile, con che l'arte le aveva 
oggiate 4 . A chiarire il concetto dantesco giovano 



4 De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 7. 
* Conv., I, 1, 108-10. 

3 Ivi. 

4 Che Dante non concepisse la natura dei colori 
iffatto sciolta da legami materiali, si vede anche dai 
nolti accenni della Commedia, cosi dalla tecnica del- 
' espressione come dall' identificazione concettuale che 
al volta fa della cosa col colore che le è proprio: ad es., 
1 colore vela, dipinge, veste l'oggetto (/»/., XXV, 117-8; 
Par., XXVII, 28-9; XX, 80; XXXIII, 130-1), la pianta 
ipre colore (P*rg. $ t!osi identifica co- 
lori con fiori (P* ìlore con abito 
colorato (/*., XX 



queste parole di san Tommaso : « Virtus coloris in 
agendo est imperfecta respectu virtutis luminis. 
Nam color nihil aliud est quam lux quaedam 
quodammodo obscurata ex admixtione corporis 
opaci. Unde non habet virtutem ut faciat me- 
dium in illa dispositione, qua sit susceptivum co- 
loris, quod tamen potest facere lux pura » \ Ri- 
facendoci quindi a quanto s'è posto in principio, 
come caposaldo della dottrina dantesca intorno 
alla virtù informativa degli agenti naturali, ora 
facilmente si spiega perché « lo mezzo, ch'è dia- 
fano, è tanto pieno di lume, ch'è vincente della 
stella » 8 e perché « vedemo la luce del sole, la 
quale è una, da uno fonte derivata, diversamente 
dalle corpora essere ricevuta » 3 , mentre il colora- 
mento della stella per mutazione dell'atmosfera o 
infermità dell'occhio è del tutto apparente, essendo 
proprio del mezzo fisico o dell'organo, non del- 
l'oggetto sensibile; e perché, infine, Dante non 
abbia mai accennato a colori riflessi, in quanto 
della forma loro rivestano altri corpi, se non in 
quel passo, tolto da Alberto 4 in cui osserva che 
certi corpi « rendono » la luce « del loro co- 
lore colorata nell'altre cose »; ma questo av- 
viene solo perché quei corpi son « del tutto 
diafani », cioè per effetto della luce stessa. La 
luce è, dunque, per Dante essenza pura, virtù 
informativa dei corpi; il colore è, invece, qua- 
lità intrinseca dei corpi stessi, che si trasmette 
in forma sensibile all'occhio, ma di sé non informa 
il mezzo fisico, per cui passa; e soltanto può av- 
venire che « la forma visibile » dell'oggetto si 
màcoli « del colore di mezzo e di quello della 
pupilla » 5 , o che per l'intera perspicuità dell'og- 
getto colorato la luce stessa, espandendovisi, ne 



1 De Anima, lib. II, lect. 14; v. anche De sensu ecc., 
lect. 6. Alberto dice le stesse cose fondandosi sul fatto 
che « lux est forma nobilior et semplicior quam sit 
color» (De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 12). 

* Conv., Ili, 9, 11 7-9. Tutto il passo si spiega con 
le ragioni che Alberto dà del fenomeno in quel capi- 
tolo De visu lucentium, dal quale forse a Dante fu ispi- 
rato il ragionamento sulla stella vinta dal sole; infatti 
vi si dice : « Si autem lumen solis sit super stellas ir- 
r adians eas in nocte sicut etiam in die, non impedit 
lumen visum stellarum, nisi ex hoc quod divaricat vi- 
sum et multus afcr multum luminis affert oculis ; propter 
quod stellae formas suas aeri non imprimunt et ideo non 
perveniunt ad visum » {De anima, lib. II, tr. Ili, cap. 16), 

3 Conv., Ili, 7, 24-5. 

4 Conv., loc. cit.; Alberto, De intellectu ecc., lib. I, 
tr. Ili, cap. 2, già riferito dal Mazzuchelli. 

5 Conv., Ili, 9, 93-5. 
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assuma le tinte; e di quest'ultimo fatto Dante 
non solo fece argomento, come Alberto Magno, 
di trattazione scientifica nel Convivio, ma ne fece 
anche materia d'arte nella Commedia \ 

Chiarito cosi il concetto dantesco di luce e 
• colore, potrei seguitare con V indagine, essenzial- 
mente estetica, dei modi e delle forme con cui 
il Poeta ha distribuito la luce e i colori nei tre 
regni oltremondani e tentar di risolvere, per esem- 
pio, siffatti quesiti : Perché l' Inferno è povero di 
colori e di luce? Perché nel Purgatorio v'ha mag- 
gior dovizia di colori che di luce ? e nel Paradiso 
più sfarzo di luce che di colori? Ma su questi 
argomenti, se non affatto nuovi, certo non ancóra 
sufficientemente trattati, tornerò in altro lavoro, 
inteso a studiare nel divino Poema la rappresen- 
tazione estetica che dei sensi 1' Alighieri ci offre 
conforme la sua dottrina psicologica, ad essi re- 
lativa, che in questi saggi vengo illustrando. 

Altri fenomeni d'ottica e di cattotrica in partico- 
lare furono studiati da Dante; ma anche questi 
erano stati avvertiti e scientificamente indagati prima 
di lui ; ond' io mi guarderei dall' affermare, come 
han fatto alcuni studiosi del pensiero scientifico del- 
l' Alighieri, ch'egli antecipasse dottrine moderne 
o ne avesse vivi presentimenti per ciò che risguarda 
il gioco della luce e la varia composizione dei 
colori nella luce stessa. Mi soffermerò soltanto su 
alcuni dottrinali elementi e alcune dipinture del 
Poeta, che sembrano frutto della sua diretta os- 
servazione *. 

Il celarsi del sole per sovrabbondanza di luce è 
un fatto che troviamo rilevato e descritto come dal 
Poeta cosi dal Dottore enciclopedico; quegli si 
restringe a notare l'intensificarsi della luce che 
toglie la visione della sfera solare; 3 questi prosegue 
ricercandone la causa nella dissoluzione dell'umor 



1 Ricordo i raggi colorati dell'iride {Par., XXXII I, 
116-117) e i colori delle « sette liste » luminose del 
Paradiso terrestre (Purg., XXIX, 77-8). 

2 Bene osserva il Gorra che « quello che può sem- 
brare personale giudizio maturato nel segieto dell'ani- 
ma, sovente fu opinione di molti » e che « una adeguata 
intelligenza di Dante non potrà conseguirsi se non quando 
si saranno, meglio che non si sia fatto sinora, sotto- 
posti ad esame accurato i documenti, le cronache, le 
scritture ascetiche e didattiche e filosofiche, la produ- 
zione tutta, che il medio evo conobbe o creò » (// sog- 
gettivismo di Dante, in Biòtto t. stor. crit. della le Iter. 
dant. y Bologna, 1899, pag. 5). 

3 Si come il sol che cela egli stessi 

per troppa luce, come il caldo ha róse 
le temperanze dei vapori spessi. 

(Par., V, 133.5) 



cristallino dell'occhio che, di conseguenza, non può 
fisssare o distinguere l'oggetto luminoso 

Cosi pure la consunzione dei vapori, che si 
effettua pel calore del sole, è un fenomeno che i 
seguaci della fisica aristotelica avevano, già prima 
di Dante, osservato e dottamente spiegato. Ecco 
un riscontro : Dante parla di Eco « ch'amor con- 
sunse, come sol vapori» (Par., XI, 15) e Alberto 
Magno discorrendo dell'alone e di fenomeni si- 
milli, nota : « Hi circuii nocte circa lumen et alias 
stellas frequentius apparent, circa solem vero in die 
rarius propter fortitudinem caloris vaporem resoU 
ventisi 1 . Anche negli astri Dante rilevò vari atteg- 
giamenti di luce e di colore, come si vede in queste 
parole del Convivio: « Avvegnaché la stella sempre 
sia d'un modo chiara e lucente, e non riceva mu- 
tazione alcuna se non di movimento locale, sic- 
come in quello di Cielo e Mondo è provato, per 
più cagioni puote parere non chiara e non lucente; 
però che puote parere cosi per lo mezzo che conti- 
nuamente si trasmuta. Trasmutasi questo mezzo di 
molta luce in poca, siccome alla presenza del sole 
e alla sua assenza : e alla presenza, lo mezzo, ch'è 
diafano, è tanto pieno di lume eh' è vincente della 
stella e però [non] pare più lucente. Trasmutasi 
anche questo mezzo di sottile in grosso, di secco 
in umido, per li vapori della terra che continua- 
mente salgono. Il quale mezzo, cosi trasmutato, 
trasmuta la imagine della stella, che viene per 
esso, per la grossezza ih oscurità e per l'umido 
e per lo secco in colore » 3 . E del pari Alberto nei 
libri Meteororum e nel De Coelo et Mundo e altrove, 
sostiene l' immutabilità sostanziale delle stelle 4 e 



1 « Aliquando autem dicitur invisibile si ve priva- 
timi colore, quod non nisi cum corruptione visus vi- 
detur, sicut lux solis in sphaera solis est invisibilis» 
(De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 12). Questa osserva- 
zione non si riscontra nel commento di s. Tommaso 
allo stesso passo aristotelico. 

2 Opera, tomo XXI, fsag. in lib. Meteor., cap. 29. 

Vedi anche s. Tommaso, Meteor., lib. Ili, lect. 4. La 

medesima nozione contengono i versi del Purgatorio: 

Come quando i vapori umidi e spessi 
a diradar cominciansi, la spera 
del sol debilemente entra per essi. 

(XVII. 4-6). 

L' imagine, come si sa, è tutta ovidiana ("Metani., 
XIII, 602 segg.). 

Cosi, i « raggi serotini e lucenti » del tramonto 
(Pnrg., XV. 141) si possono chiosare con questo di 
s. Tommaso : « Non fit halo circa occasam, quia tunc 
propter moram solis calor est ferventior et dissipat eius 
apparentiam » (Meteor., lib. Ili, lect. 3). 

* III, 9, 107-27. 

* Nel De Anima dice chiaro « corpus codeste se* 
cundum substantiam in alfr" r ùlcere demeotis 
est ; et ideo. . . . perspio Minia «odi » 
(lib. III, tr. Ili, cap. 1 
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attribuisce il loro apparente variar di luce e colore 
il sole o ai vapori. 

Quanto al trasmutarsi del mezzo che modifica 
la lucentezza della stella, per ciò che riguarda Tef- ! 
Scienza del sole, osservava che : « perspicuum sub j 
lumine quando forte est, efficitur luminosum ; sed ! 
quando est debile, tunc tegitur a lumine fortiori; j 
et ideo stellae in die non videntur, sed in nocte. 
Cum autem lume solis sit super stellas irradians 
*as in nocte sicut etiam in die, non impedit lumen 
/isum stellarum nisi ex hoc quod divaricat visum 
lì. multus aéris multum luminis affert oculis, pro- 
pter quod stellae formas suas aeri non imprimunt 
tt ideo non perveniunt ad visum » 4 . Segnatamente 
quest'ultima parte collima col pensiero di Dante. 
[1 « multis aèr », « lo mezzo », al dire del Poeta, 
b tanto pieno di luce « eh* è vincente della stella »; 
>nd' avviene che per questa sovrabbondanza di 
uce (multum luminis) la stella « non pare più 
lucente », cioè, che essa e ogni altro corpo cele- [ 
5te — direbbe Alberto — « formas suas aéri non 
mprìmunt ». 

Per quel che concerne il mutamento dell' at- 
mosfera, cagionato dai vapori terrigeni, è buon 
:ommento il IV trattato del III libro Meteoro- 
um e in particolar modo il capitolo 3 0 dove si 
lice: « In multis superioribus corporibus appa- 
*et iste circulus, quia non tantum continet et solem 
* lunam, sed etiam stellas, quae sunt maiores 
[uantitatis sicut est Iupiter, Mars et Venus et 

tiam Mercurius Causa autem huius rotun- 

litatis sive coronae, sive circa luminaria sive circa 
itellas appareat, sive videatur in uno tempore, 
>ive in alio, quantum ad naturam est una : vapor 
jnim humidus ascendit de terra per calorem solis, 
jui antequam ascendat ad locum frigoris est ma- 
eria huius impressionis : cum enim vapor ille fit 
lumidus et rarus ex calido elevante, extrahitur per 
nrtutem luminis et caloris quem facit radius cor- 
x>ris habentis radium » *. 

Altri fenomeni ottici, che Dante osservò e di- 
>inse in bellissimi versi, sono il luccichio delle 
rocce d'acqua illuminate, l'iride, la riflessione e 
a rifrazione della luce, il nuotare dei minuzzoli 
lei corpi per entro un raggio solare. Di tali fe- 
ìomeni tratta pure Alberto Magno con molta dot- 
rina: vediamo come il Poeta nelle sue osserva- 
:ioni dirette convenisse nelle idee del Filosofo, 
e pur non abbia (sarebbe audacia affermarlo) ri- 



» D* Ab*** Bb. II, tr. Ili, cap. 16. 
* Dt ivi* 



flessivamente attinto alle scritture di lui. Dice 
Dante : 

Come si volgono per tenera nube 
due archi paralleli e concolori, 
quando Giunone a sua ancella iube ; 

nascendo di quel d'entro quel di fuori; 

[Par., XII. 4-19) 

e ancóra: 

e come l'aer, quand'è ben piorno, 
per l'altrui raggio che in sé si riflette, 
di diversi color diventa adorno. 

{Pnrg., xxv, 91-3) 

Il Poeta in queste due dipinture non ha dimen- 
ticato nessun particolare: la « tenera nube », 
« l'aere piorno », la riflessione del raggio solare, 
la figura dell' iride arcuata, semicircolare, il paral- 
lelismo dei colori, il modo con cui essi si svilup- 
pano, tutto, insomma, quel che la scienza a' suoi 
tempi aveva raccolto e spiegato. 

Un preliminare : Dante conosceva bene la na- 
tura recettiva dell'acqua rispetto alla luce, com'è 
manifesto dai versi : 

com' acqua recepe 

raggio di luce, permanendo unita. 

{Par., II, 35.36) 

E già in Alberto si trova scritto : « Cum ergo sic 
quiescunt a motu aér et aqua recipiunt radium solis 
in profundum sui et non restringitur in ipsis et 
redditur corporibus vicinis » 4 . D'accordo con gli 
antichi egli ammette come vero che « quaelibet 
gutta rorationis quae paulatim descendit a nube 
speculum est solis confuse repraesentans lumen 
eius » f ; e spiega la formazione del fenomeno 
dove scrive : « cum lux omnium colorum sit hy- 
postasis et substantia formalis et constituat colores 
intincta radiis suis in perspicuo denso, constat 
ibi verissime esse colores ubi talis lux manifestis- 
sime tangitur in perspicuo aéris humidi vel roratio- 
nis descendentis. Sic fiunt colores iridis » 3 ; quindi, 
prese in esame varie opinioni degli antichi, con- 
chiude: « patet quod omnes Philosophi tam na- 
turales quam perspectivi, quam etiam poétae, 
concordant in hoc quod iris sit speculum solis in 
aquosa nube » 4 . La « tenera nube », cioè tersa 
e trasparente, e 1' « aere piorno », oltre che nei 

1 Opera, tomo \\ % Meteor.. lib. Ili, tr. IV, cap. 12. 
DelP iride ragiona a lungo anche s. Tommaso in Me- 
teor. t lib. Ili, lect. 3-7. 

* là., cap. 9. 

» Ivi. 

4 là., cap. 8. 
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passi testé citati, trovano acconcio commento là 
dove Alberto pone come condizione necessaria ed 
iniziale del fenomeno (causa repraesentationis co- 
lorum) la « tersio aéris humidi et guttularum 
rorando descendentium a nube » 1 . E come Dante j 
vede nella nube translucida e nell' aria piovosa uno | 
specchio (l'accenno alla riflessione dei raggi ne fa ; 
fede) che, non essendo terso né bene eguale, ri- 
flette non Timagine del sole, ma i colori della 
luce, cosi Alberto scrive : « Adaptemus ergo quae- • 
dieta sunt et dicamus quod guttulae rorando deè 
scendentes a nube sunt specula parva, pervia (è 
sempre la « tenera nube » del verso dantesco)^ 
non bene aequalia et non bene munda, et similiter 
aér intermedius eorum qui est depressus et hume- 
scens, in quibus speculis parvis recipitur radius 
et restringitur de qualibet in quamlibet et de gut- 
tulis in aérem humidum et converso ; ex quo 
multiplicatur in eis lumen et tingitur in diversos 
colores eo quod recipiunt quasi colorem solis qui 
est lumen radiorum eius et non solis imaginem » *• 
Dei colori, poi, che compongono V iride Dante 
certamente aveva chiara conoscenza e s'atteneva 
all'opinione comune, espressa in questo passo di 
Alberto: « Causa ordinis colorum est, quia ro- 
ratio parva, habens fumosum admixtum propter 
naturam levis, tenet se saepius in globo ; et ideo 
superior color, qui exterior est in iride, est vino- 
sus et quia grossum aqueum resolutum descendit 
ex natura gravis, in arcu est viridis; aèr autem 
humefactus spissus medius est et ideo caeruleus 
color est medius, qui aliquando in duos colores 
versus extrema variatur Et ex his patet pro- 
pter quid colores iridis non sunt nisi tres vel ad 
plus quod esse possunt, sunt quattuor » 3 . Ecco 
perché il Poeta, volendo dare una qualche ima- 
gine della Trinità divina, ricorre alla similitudine 
dell'iride come d'altra parte i « diversi color » 
che non enumera nella terzina precitata del Pur- 
gatoric, fanno supporre che egli potesse ammet- 



1 7ò. t cap. 12. 

2 Ivi. S. Tommaso più brevemente spiega : « quia 
illae parvae guttulae nubis sunt specula parva et indi- 
visibilia secundum sensum ; et ideo in illis apparet color 
tantum; non autein figura obiecti » (Meteor. % III, lect. 5). 

3 fò. t cap. 14. Secondo s. Tommaso, si formano 
tre colori soltanto, « supremus, medius et infimus, a 
quibus diversimode refrangitur lumen » ; ve ne può es- 
sere però un quarto « minus principale » « qui apparet 

aliquando inter puniceum et viridem ; dicitur 

graece xamos, latine autem citrinus » (Meteor., Ili, 
lect. 6). 

4 Por., XXXIII, 115-20. 



tere con la triplice serie più comune anche un 
quarto colore formato non dalla rifrazione della 
luce, ma, come dice Tommaso, « per iuxta posi- 
tionem punicei et viridis » \ dallo sdoppiamento 
del fascio intermedio. Non è però molto esatto 
nella determinazione della figura, giacché ora parla 
di « archi » * d'accordo con Alberto che afferma 
^ iris non excedit semicirculum, sed frequenter est 
portio minor semicirculo » 3 ; ora, invece, di «giri » 
concentrici, come nei versi che dipingono il dogma 
della Trinità: 

Nella profonda e chiara sussistenza 
dell'alto lume parvemi tre giri 
di tre colori e d'una continenza; 

e l'un dall'altro, come Iri da Iri, 
parea riflesso, e il terzo parea foco 
che quinci e quindi egualmente si spiri. 

(Por.. XXXIII, 115-20 

Soffermiamoci un po' su questa ardita similitudine. 
Nei versi, 

e l'un dall'altro come Iri da Iri 
parea riflesso.... 

sembra che si alluda a due arcobaleni, uno pro- 
dotto dall'altro; ma, secondo questa interpreta- 
zione comune, che è certamente la più ovvia, la 
similitudine pecca d'incongruenza. Infatti Dante 
ragiona cosi : — io vidi tre cerchi, ciascuno di un 
colore, l'uno riflesso dall'altro come iride da iride. — 
Ora, giacché ciascun giro della figura divina è 
di un solo e proprio colore, non sarebbe parago- 
nabile all' iride, che è un cerchio o semicerchio 
di svariato colore, anzi un fascio di tre colori di- 
versi. Di conseguenza, se il Poeta ha inteso d' isti- 
tuire la comparazione della Trinità coli' iride solo 
per quanto riguarda la riflessione luminosa, il pro- 
cedimento della similitudine è arbitrario, perché la 
natura della cosa materiale è assunta nel paragone 
per una metà (la riflessione) mentre l'altra meta 
(i colori) resta senza corrispondenza. Che se, per 
contro, volessimo intendere da quei versi il deri- 
vare di un fascio dall'altro in un solo arcobaleno, 
non tornerebbe buono, neppur cosi, il paragone. 
Infatti, se è vero teologicamente che il terzo, che 
« parea di fuoco », cioè lo Spirito santo, procede 
egualmente dagli altri due di colore diverso, sia 



1 Loc. cit. 

* Par., XII, 11. 

3 Anche san Tommaso dichiarando l' opinione d'Ari- 
stotele scrive : « iris non pof*"* tteundum cir- 
culum perfectum neque sa bnem maio- 
rem semicirculo » (Metta 
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dalla persona del Padre (riflettente) che da quella 
del Figlio (riflesso), nel formarsi dell'iride invece 
non il colore rosso superiore risulta dai rimanenti, 
né il verde inferiore, ma 1' intermedio, il ceruleo. 
Oltre al passo sopra riferito sulla formazione del 
verde e del rosso, si legga anche questo del trat- 
tato albertiano : « color autem vinosus (e più so- 
pra: « exterior ad convexum arcus rubicun- 

dus ») iridis et viridis (interior in iride, qui est ad 
concavum arcus) non commiscentur ut faciant 
tertium et tamen resultat ex ipsis; unde etiam 
inter viridem et vinosum apparet citrinitas et 
rubedo quaedam in colore medio » ! . Queste piccole 
incongruenze non nocciono punto alla mirifica arte 
che Dante profuse in quel tentativo superbo di 
raffigurar plasticamente un mistero troppo forte 
all'umana ragione, e si spiegano con la natura 
stessa trascendentale e inafferrabile del concetto 
teologico. E un' altra osservazione torna qui a 
proposito : che Dante, come s' arguisce anche dai 
versi ora commentati del Paradiso, dà arbitraria- 
mente, nella figurazione dell'iride, la prevalenza 
all'arco rossastro; cosi le 

.... sette liste, tutte in quei colori, 
onde fa l'arco il Sole e Delia il cinto, 

{Purg., XXIX 76-78) 

cioè le fiammelle dei sette candelabri che Dante 
vede nella processione del Paradiso terrestre, gli 
parvero di lontano « sette alberi d'oro ». Ritor- 
nando poi ai versi del XII del Paradiso, nei 
« due archi paralleli e concolori » mi sembra 
erroneo intender « due cerchi simili e concentrici 
dell' iride », oltre a dire che a quei tempi si cre- 
deva « che l'arco esterno dell'iride fosse cagio- 
uato dall' interno » *. Tale asserzone è smentita dal 
tutto il IV trattato del HI libro albertiano Me- 
teororum, giacché il fascio rosso e il verde, in- 
dipendentemente l'uno dall'altro, si facevano ori- 
ginare dal riflettersi della luce, quello dai vapori 
leggeri salienti all' insù, questo dai gravi e spessi, 
scendenti all' ingiù, com'è comprovato dall'essere il 
rosso nella parte convessa superiore e il verde nella 
concava inferiore. E poi « concolori » altro non 
significa che « dello stesso o presso che simile 
colore »; ma questo non si può dire dei colori 
che formano un'iride sola, mentre ritenendo che 
due sieno gli arcobaleni indicati da Dante, è chiaro 
che egli li chiamasse « concolori »; né avrebbe 



* Metter., tr. cit., cap. 7. Vedi s. Tommaso, Me- 
Uor. dt, tect. 5-*. 

> C oti commenta lo Scartazzini ai versi citati. 



mai detto il Poeta, non ignaro, com'è facile di- 
mostrare, della meteorologia medievale, che il fascio 
esterno risultasse dell'interno. Io credo dunque 
che Dante alluda a due iridi distinte, l'una dal- 
l'altra riflessa e naturalmente del medesimo colore; 
e il luogo dantesco, se non m' inganno, ha il suo 
conveniente commento scientifico in questo passo 
di Alberto : « fiat arcus vitreus tres habens distinc- 
tiones, ita quod superior arcus sit ex vitro claro 

rubeo et medius sit ex vitro citrino claro viridi 

teneat contra solem: statim in vitro generantur 
colores iridis et vitri figura repraesentabit fìguram 
iridis ; et radius tinctus in vitris illis cadet super 
parietem oppositum, qui est post vitrum et pin- 
get super parietem illum alium iridem, qualis est 
ille qui generatus est in vitro. Per omnem eun- 
dem modum generatur iris ex radiis solis in su- 
perficie dictae pyramidis exteriori : et si sit nubes 
bene spissa, post pyramidem illam radius tinctus 
in pyramide depingit alium arcum similem UH su- 
per eam et hac de causa aliquando ex duobus 
arcubus apparent quattuor et ex uno duo sicut 
nos experti sumus frequenter et probavimus signo 
infallibili cum deprehendimus nubem nigerrimam 
habere iridem et amittere subito nulla variatione 
facta in nube ex casu materiae quae prima rece- 
perat iridem modo qui dictus est. Et hac de 
causa multi haesitarunt in dictis Philosophi dicen- 
tes quod apparent ad plus duo irides, cum nos 
saepe videmus tres et quattuor in eodem situ 
contra solem » ! . In conclusione Alberto spiega 
nel suo grosso latino come due o più iridi si 
originino l'una dall'altra mantenendosi parallele 
e concolori: e Dante ritrae con due tocchi ma- 
gistrali lo stesso fenomeno. 
Ai versi, poi, che seguono: 

e fanno qui la gente esser presaga 
per lo patto che Dio con Noè pose, 
del mondo che giammai più non s'allaga, 

(Par., XII i«) 

ove risuona l'antico presagio affermato nel Genesi, 
si possono porre a riscontro le parole: «c Hoc 
autem, [l' arcobaleno] Hesiodistae dicebant esse 
signum quod nec inundabit diluvium ignis nec 
diluvium aquae per intelligentiam quae sapientia 
1 sua gubernat mundum » *. 



4 Meteor., tr. cit., cap. 16. Anche s. Tommaso dice 
j che talvolta « apparent duae irides et utraque habet 

praedictos colores» (Meteor., lib. cit., lect. 6). 
i f Iò. 9 cap. 6. 
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Osservo da ultimo che se Dante conosceva Tana- 
logia tra T origine dell'arcobaleno e quella dell'a- 
lone lunare, non è da farne gran caso ; 1 giacché 
anche Alberto ne aveva fatto il debito raffronto 
studiando le cause, per cui « circulus qui continet 
solem et lunam et stellas diu permanet, non au- 
tem iris » *, il qual fenomeno ben sapeva Dante 
tener distinto dall'altro fenomeno ottico, che in 
un passo molto controverso egli dipinge con la 
solita maestria, alludo ai cosidetti parelii solari 3 - 

Visto come le idee di Dante intorno gli effetti 
chimici della luce s' assomigliano alle dimostrazioni 
di Alberto, che forse gli serviron di fondamento, 
studiamo, tenendo pur sempre presenti i trattati 
delio Scolastico, la dottrina dantesca intorno alla 
meccanica della luce stessa. 

Degli specchi il Poeta ebbe certo conoscenza 
perfetta 4 ; ma questo non lo fa punto, come si 
scrisse, 5 « un precursore degli studi moderni di 
prospettiva » in cui i primi passi sicuri sarebbero 
stati verso la fine del secolo XIV. Veramente la 
scienza se n'era occupata da gran tempo : nel Me- 
dioevo faceva testo la Cattotrica di Euclide e 
Alberto, da profondo e dotto naturalista ch'egli era, 
ne disputò con molta competenza in parecchi trat- 
tati. Dante tra i fenomeni di prospettiva segnalò 
con esatto discernimento la riflessione dei raggi 
puri e quella delle imagini colorate: la prima nei 
versi : 

Come quando dall'acqua o dallo specchio 
salta lo raggio all'opposita parte, 
salendo su per lo modo parecchio 

a quel che scende, e tanto si diparte 
dal cader della pietra in egual tratta, 
si come mostra esperienza ed arte; 

cosi mi parve da luce rifratta 

ivi dinanzi a me esser percosso....; 

(Purg. t XV, 16-23) 



1 V. Fer razzi, Manuale dantesco, voi. II, parte I, 
pagg- 24-5. 

2 Meteor., tr. cit., cap. 18, Vedi anche S. Tom- 
maso. Meteor., lib. cit., lect. 4». 

8 Vedi la seconda delle mie Chiose dantesche, in 
Giorn. dant. t a. XIII, quad. III. 

'Basti vedere quel notevole passo del Coni/., Ili, 9, 
76-7, dove si definisce lo specchio come « vetro termi- 
nato con piombo », espressione che ricorre frequente- 
mente negli scritti dell' Enciclopedico. 

5 Cfr. Vaccolini D., Di alcune cose di Dante toc- 
canti la fisica, in Giornale arcad., 1825, tomo XXVI II, 
pagg. 120-36. Sul principio tecnico, concernente le 
superfici e le distanze degli specchi, che Dante avrebbe 
affermato in Par., II, 97-105, vedi Intorno ad un passo 
della « Divina Commedia » di Dante Alighieri, lettera 
di O. F. Massotti a B. Boncompagni, Roma, Tipo- 
grafia delle scienze matematiche e fisiche, 1865, pag. 3. 



T altra in questi: 

ed indi l'altrui raggio si rifonde 
cosi come color torna per vetro, 
lo qual di retro a sé piombo nasconde. 

(Par., II, 8S-90) 

Pare di qui che egli nel porre attenzione al- 
l'aspetto meccanico del processo della riflessione 
attribuisca un carattere comune ai raggi puri e alle 
imagini colorate considerando il colore e il raggio 
come forme generate dai corpi visibili. Tale dot- 
trina (che non è veramente scientifica) doveva 
essere abbastanza diffusa nelle scuole del tempo e 
si può illustrare con l' esposizione del naturalista 
di Colonia. Questi scrive : « Omnia visibilia agente 
lumine fiant, non habent generationem nisi luminis; 
et ideo sicut sola oppositio luminaris ad rectam 
diametrum sufficit ad luminis generationem per 
omnes partes perspicui quae recte luminari oppo- 
nuntur, ita etiam ad omnem colorum et figurarum 
generationem non exigitur aliquid nisi recta oppo- 
sitio visibilium ad perspicua indeterminata, vel deter- 
minata, quae conveniunt cum indeterminatis in na- 
tura compositionis, sicut speculi et oculi » 4 . E ap- 
presso : « Proiectio autem luminis inoppositum est 
ideo quia reddit 2 lumen ex sua tersione. Si enim tan- 
tum retinet, tunc non fieret quod dictum est ; sed 
quia abundat lumine ad copiam, ideo fundit ipsum 
in oppositum radii incidentis » 3 . Leggiamo an- 
córa : 

Quali per vetri trasparenti e tersi 
o ver per acque nitide e tranquille, 
non si profonde che i fondi sien persi, 

tornan dai nostri visi le postille 
debili si che perla in bianca fronte 
non vien men tosto alle nostre pupille. 

(Par.., Ili, 10-is). 

In queste terzine l'avverarsi della riflessione 
delle imagini si subordina ad alcune condizioni 
che Alberto dichiara cosi : « Speculum est nisi 

planum habens splendorem et tersionem ; in 

speculis magnis superficiei planae distinctae appa- 
rent imagines et colores imaginum, eo quod sunt 
splendida et plana et tersa et magna ; in speculis 



4 De sensu ecc., tr. I, cap. 10, 

f A questo reddere (c reddere speciem, idola», ecc.), 
usato spesso da Alberto, risponde il c toma » dantesco 
e, meglio, il « rendea a me la mia sinistra costa » che 
fa l'acqua splendente al fianco sinistro del Poeta nel 
Paradiso terrestre (Purg., XXIX, 67-8). 

3 De sensu, ecc., loc. cit. Quel * fundit», conche 
si spiega la riflessione del raggio incidente, ritorna nel 
verso dantesco: «ed indi l'altrui raggio si ri/onde > 
(Par., II, 88). 
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etiam parvis planis et tersis et claris apparent ima- 
gines et colores ipsarum » ; e « si quidem — sog- 
giunge poi — est magnimi planum clarum extinctum 
in altera parte dare repraesentat eaquae in ipso ap- 
parent et reflectit radium ad intuentem » \ E per 
ciò che riguarda la riflessione dell' imagine dallo 
specchio all' occhio 2 , sembrami che Dante accet- 
tasse la sentenza di Avicenna, cosi illustrata da 
Alberto : « Quod res visibiles facit in una recta 
distantia et uno situ, quod scilicet formam suam 
generat in oculo, hoc facit speculum factum in dua- 
bus distantiis et duabus sitibus. Una enim distantia 
est a re visibili ad speculum et altera est a speculo 
ad visum ; et unus situs est rei visae et alter est 
speculi ; et cum res visibilis agit formam per per- 
spicum pervium actu lucidum, illud lucidum quod 
sic est via generationis formae visibilis, reflectitur 
ad aliam distantiam et situ a speculo ad oculum » 3 . 

Questo passo, per giunta, nel quale, come in 
un altro non meno notevole dello stesso trattato \ 
si raccosta debitamente la funzione dell'occhio a 
quella analoga dello specchio, fa pensare ad una 
ben nota osservazione del Convivio, che dovrò 
illustrare di qui a poco. Ora, restando ai fenomeni 
meccanici della luce, rivediamo i celebri versi del 
Paradiso: 

Cosi si veggion qui diritte e torte, 
veloci e tarde, rinnovando vista, 
le minuzie dei corpi, lunghe e corte, 

moversi per lo raggio, onde si lista 
talvolta l'ombra che per sua difesa 
la gente con ingegno ed arte acquista. 

(XIV, 112-7). 

È vero : la stupenda pittura di Dante ne ri- 
corda una consimile di un altro grande artista, Lu- 
crezio ; ma se per questo riguardo è proprio della 
psicologia dell'arte porre a raffronto la potenza di 
osservazione e d'espressione dei due poeti, non 
sarà inutile rammentare che anche l' espositore 
scolastico accenna agli « atomi discurrentes in ra- 



1 Meteor. % tr. cit., cap. 12. 
* Vedi anche Par., XIX, 5-6. 

3 De sensu ecc t , tr. I, cap. 10. Il «debili si che 
perla in bianca fronte » ecc. , è davvero una « leggiadra 
similitudine» (Venturi, Similit. dant., pag. 164); non 
però osservazione del tutto nuova ed originale, essendo 
la percettibilità poco pronta del bianco in bianco o del 
lucente, avvolto in maggior luce, un fenomeno che già 
i dotti avevano osservato, discusso e spiegato Alberto 
appunto discorre a lungo dei corpi « lucentia » i quali 
€ pallent in lumine fortiori et amittunt virtutem irra- 
diationis» (De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 16). 

4 Vedasi appresso. 



diis » 1 : lo stesso fatto dunque, che suggeriva al- 
l'arte una bellissima imagine, non era sfuggito 
all'osservazione scientifica. 

Illustrate cosi le idee dell'Alighieri intorno alla 
luce e ai colori, che sono i sensibili propri, se- 
condo un'espressione dantesca, del senso visivo, 
vengo ora alla parte più interessante della mia 
trattazione, cioè alla dottrina della vista che ris- 
guarderò sotto questi aspetti : i°, conformazione 
dell'occhio ; 2 0 , meccanismo della visione ; 3 0 , ano- 
malie organiche e forme d'attività anormali di 
questo senso ; 4 0 , valore etico ed estetico attri- 
buitogli ; proponendomi di dimostrare che • nulla 
di nuovo o superiore alla scienza contemporanea 
ha pensato e scritto il nostro Poeta, il quale anche 
in questa parte della psicologia fisiologica attinse 
direttamente o almeno fedelmente si conformò alla 
dottrina aristotelica esposta ed illustrata da Alberto 
Magno e da s. Tommaso. Prendiamo in esame anzi- 
tutto l' importantissimo cap. 9 del III del Convi- 
vio dove Dante ex professo dichiara la sua dot- 
trina. Egli parla di umore acqueo « eh' è nella pu- 
pilla dell'occhio » dove la forma visibile dell'og- 
getto si ferma ; quest' « acqua è terminata quasi 
come specchio che è vetro terminato con piombo » 
ed è necessario che anche « l'acqua » della pupilla, 
come il mezzo fisico, « sia senza ogni colore », cioè 
«come vetro trasparente», lucido e terso. Altrove 2 
afferma l'esistenza del nervo ottico che « è diritto 
a quella parte », cioè alla « punta della pupilla » e 
nel capitolo sopra citato indica la « parte del cere- 
bro dinanzi » come il punto d'arrivo dell'imagine 
dove (lo vedremo tosto) si forma la percezione vi- 
siva. Ebbene, apriamo i testi di san Tommaso e di 
Alberto e troveremo le medesime designazioni circa 
le parti che compongono l'organo della vista. Nel 
I trattato albertiano del De sensu et sensato e se- 
gnatamente nel cap. 13 si spiega in modo ampio 
tutta la teoria aristotelica della funzione dell'occhio 
e le stesse idee si raccolgono da altri trattati poste- 
riori ; per essere breve, riferirò soltanto di questi, 
dove l'esposizione è più chiara e sintetica, dàe luoghi 
notevolissimi. Nel De apprehensione si legge: «Or- 
ganum in visu est id ad quod intentiones per me- 
dium deferuntur et haec est pupilla visus. Non est 
virtus visiva in exteriori parte pupillae in qua fit 
intentionum receptio, sed intus in nervo quodam con- 
cavo et ibi fit iudicium Quod naturales habet co- 
lores, est ratione mixtionis : et secundum hoc colo- 



1 De Anima cit., cap. 19. 

2 Conv., II, 10, 35*40. 
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res non recipit, sed in quantum perspicua est, recipit 
eos; perspicua est ex hunwribus aqueis diversis ex 
quibus componitur, et in ea dominantur. Scias ner- 
vum quendam esse in anteriori parte cerebri, qui 
visivus dicitur eo quod intra eum discnrrit spirìhis 
visivus accipiens f or mas in oculis deputasi \ E al- 
trove : « Organum est oculus ad quem perve- 

nit nervus opticus protensns a cerebro usque ad 
pupillatn, et ideo spiritus visibilis, qui est in ilio 
nervo ad pupillam oculorum ramificato recipit co- 
loris speciem ab humore cristallino qui est in pu- 
pilla » 2 . Passiamo a san Tommaso e fermiamoci, fra 
i molti che risguardano la dottrina ottica d'Aristo- 
tele, a questo punto: « Organum visus est aquae.... 
sciendum tamen quod visio attribuitur aquae, non 
secundum quod est aqua, sed ratione perspicui tatis 
quae communiter in aqua et aére invenitur » 3 ; la 
« virtus visiva », il « principium visionis », una po- 
tenza « sensibilis operationis animae » — continua 
l'Aquinate — dovendo essere adoperata « in aliqua 
parte corporis», non può avere altra sede che « in- 
terim iuxta cerebrum ubi coniunguntur duo nervi 
ex oculis procedentes »; ed è perciò necessario che 
sia dentro all'occhio«aliquod perspicuum receptivum 
luminis ut sit uniformis immutatio a re visa usque 
ad principium visivum » 4 . cioè, come dice Dante, 
che « l'acqua della pupilla » « sia senza ogni co- 
lore ». Quanto a questa condizione necessaria al 
nitido formarsi dell' imagine nell' occhio come 
nello specchio, più spesso e più a lungo ne tratta 
Alberto ne' suoi scritti di fisica e massime in quel 
punto del De sensu et sensato (tr. I, cap. i), 
dove discorre dei « corpora pervia » e « determi- 
nata » in relazione col coloramento che opera la 
luce. E a proposito dell'affinità dell'occhio con gli 
specchi, rilevata da Dante nel Convivio e altrove *\ 
oltre a un passo di quel trattato albertiano, giova 
aver presente il commento di san Tommaso allo 
stesso trattato aristotelico; anzi oso affermare (e 
con ciò passiamo a illustrar la dottrina dell'Ali- 
ghieri sul meccanismo della visione) che ci troviamo 
dinanzi ad una fonte diretta del pensiero dantesco. 
Scrive l'Aquinate : « Illa passio, secundum quam 



1 Parte II, n° 6; veggasi anche De Anima, lib. II, 
tr. III, cap. 14; tr. IV, cap. 8. 

2 Isag. in lib. De Anima, cap. 7. 

3 De sensu ecc., lect. 4. 

4 De sensu ecc., lect. 5. Anche in De Anima, li- 
bro III, lect. 1: « In pupilla est aqua, quia per humorem 
aqueum in pupilla existentem recipit oculus speciem 
visibilis ». 

& Purg., XXXI, 121-3; Par., XXI, 15-8; XXVIII, 

4 



forma rei visae in oculo appareat, est reverberatio, 
idest causatur ex refractione, sive reverberatione 
formae ad corpus politum. Sicut videmus in speculo 
accidere ; cum enim immutatio diaphani, quae fit a 
corpore visibili, pervenerit ad corpus non diapha- 
num, non potest ultra immutatio trascendere, sed 
quodammodo reflectihtr ad similitudinem pilae, 
quae repercutitur proiecta ad parietem \ et ex 
tali repercussione redit forma rei visae ad partem 
oppositam ». Detto poi che nell' occhio si riscon- 
trano due condizioni, Tessere « moderate fulgens 
propter laenitatem » e l'avere « aliquid in, fundo 
quod termineteius pervietatem », per questa seconda 

10 paragona allo specchio dicendo: «Videmus quod 
nisi in vitro opponatur plumbum vel aliquid huius- 
modi, quod impediat eius penetrationem ne ulterius 
procedat immutatio, non fit apparitio » 1 . Ed ecco 
a riscontro tutto H passo del Convivio : « Queste 
cose visibili, si le proprie, come le comuni, in quanto 
sono visibili, vengono dentro all' occhio — non 
dico le cose, ma le forme loro — per lo mezzo dia- 
fano, non realmente, ma intenzionalmente, siccome 
quasi in vetro trasparente. E nell'acqua eh' è nella 
pupilla dell'occhio, questo discorso, che fa la forma 
visibile per lo mezzo suo, si compie, perché quel- 
V acqua è terminata quasi come specchio, che è ve- 
tro terminato con piombo ; sicché passar piti oltre 
non può, ma quivi, a modo d'una palla percossa, si 
ferma. Sicché la forma, che nel mezzo trasparente 
non pare lucida, è terminata ; e per questo è quello 
che nel vetro piombato la imagine appare, e non 
in altro » 3 . Dante poi prosegue : « Da questa pu- 
pilla lo spirito visivo, che si continua da essa alla 
parte del cerebro dinanzi, dov' è la sensibile virtù 
siccome in principio fontale, subitamente senza 
tempo la rappresenta, e cosi vedemo %\ E in altro 
luogo : « E qui si vuole sapere, che avvegnaché più 
cose nell'occhio a un'ora possano venire, veramente 
quella che viene per retta linea nella punta della 
pupilla, quella veramente si vede, e nella ima- 
ginativa si suggella solamente. E questo è, peroc- 
ché il nervo, per lo quale corre lo spirito visivo, è 
diritto a quella parte » 4 . E infine, tornando al ca- 
pitolo 9 del III trattato : « Veramente Plato e altri 
filosofi dissero che '1 nostro vedere non era perché 

11 visibile venisse all'occhio, ma perché la virtù vi- 
siva andava fuori al visibile. E questa opinione è 



4 La stessa comparazione è in Alberto, De sensu ecc., 
tr. I, cap. 8. 

2 De sensu et sensato, lect. 4. 

3 Conv., Ili, 9, 66-82. 

4 Conv., II, 10, 32-40. 
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riprovata per falsa dal Filosofo in quello di Senso e 
Sensato ». 

Quest'ultima osservazione collima col pensiero 
degli Scolastici . cosi Alberto sostiene che il fatto 
del vedere si avvera per un « decursus 1 quidam 
rei visibili» ad oculum », non già perché « virtus vi- 
siva est devecta per radium usque ad visibile et ibi 
sentiensaut simplex sicutplacuit Empedocli aut se- 
cundum excitationem sicut placuit Platoni » 2 . Quanto 
poi a quello che or s'è letto intorno alla percezione 
visiva, già dai passi riferiti di Alberto e di san Tom- 
maso è facile accorgersi che nessuna dissomiglianza 
di concetto vi è fra i due dottori e F Alighieri. 
Questi non ammette altro che un discorrimento o 
trasmissione della forma della cosa alla pupilla del- 
l'occhio, mala forma e in sé e per sé anteriore 
alla rappresentazione che ne farà prima la pupilla 
e poi lo « spirito visivo » trascorrente pel nervo ot- 
tico dalla sede della virtù sensibile alle tuniche del- 
l'occhio 3 , e nella pupilla, specchio a questa forma, 
avviene un puro fatto di riflessione. In questo 
Dante non si eleva punto al disòpra della filosofia 
aristotelica, né si può dire che « l'avere assegnato 
all'acqua della pupilla la facoltà di raccogliere le 
sembianze degli oggetti esterni » sia « merito grande 
ed unico » 4 di lui ; la stessa dottrina, come abbiamo 
veduto, è chiaramente esposta in quel luogo della 
quarta lezione del commento tomistico al De sensu 
et sensato, che Dante forse aveva sottocchio nello 
spiegare il meccanismo della visione. Ben dice il 
Ricchi che all'atto visivo occorrono tre condizioni : 
« formazione delle imagini nell'occhio, loro condu- 
zione immediata dall'occhio al cervello, sede della 
loro percezione in una determinata parte di questo »; 
e questi sono i tre cardini su cui « anche ai 
giorni nostri s' impernia Fatto visivo » 5 ; ma quale 
lo concepì e descrisse l'Alighieri, mi pare che pur 
si trovi nelle esposizioni degli Scolastici. 

Quanto al resto, rientra nella dottrina psico- 
logica generale dell'Alighieri : lo spirito visivo che 
ricorre pel nervo ottico alle membrane dell'occhio 6 



1 Cfr. il « discorso che fa la forma visibile » del 
cit. passo del Convivio. 

* De sensu dt., tr. I ; capp. 5-9. Vedi anche S. Tom- 
maso, De sensu et sensato, lect. 4; De coelo et mundo, 
lib. II, lect. 12. 

» V. Par., XXVI, 70-2. 

4 Cosi G. Ricchi, // meccanismo della visione se- 
condo Dante Alighieri, in Giorn. datti., a. X, quad. XII, 
pag. 178. 

* Art. cit., pag. 179. 

• lo spirito visivo che ricorre 

atti» oplaaiaf cfat va di gonna in gonna 
(Ar., XXVI, 71-a). 



a ricevere le imagini, quello che Alberto chiama 
« spiritus visibilis » o « virtus visiva » e Tommaso 
« potentia », « principium visionis », è il senso stesso: 
« spiritus et virtus visiva, quae in cristallino centro 
est recipiens et sentiens et dirigens ipsum in spi- 
ritu sensibili ad interiores cellulas capitis in quibus 
aliae virtutes sunt animae sensibilis » *. E poco 
prima lo stesso Alberto osserva che la consistenza 
della pupilla è tale « ut servatas bene formas red- 
dat per spiritum vehentem in interioribus viri- 
bus animae, quae sunt sensus communis et imma- 
ginalo et reliquae », da lui indicate nel De anima *; 
e con Avicenna s'accorda nel dire : « virtutem vi- 
sivam esse in nervo qui vocatur opticus, hoc est 
visivus, infro quem discurrit spiritus visivus ac- 
cipiens formas in oculis depictas; est autem iste 
nervus cancellatus in anteriori parte cerebri, et 
facit quasi triangulum et in puncto ilio uniuntur 
formae oculorum, et ibi fit iudicium de re visa » \ 
Come si vede, tutto il meccanismo della visione 
si riduce al fatto che lo spirito visivo raccoglie 
F imagine dell'oggetto esterno per recarla im- 
mediatamente alle potenze dell' anima dopo di 
che all'atto sensitivo, per il giudizio che ne fa il 
senso comune, succede l'atto percettivo. E questa 
dottrina di Alberto 4 e di san Tommaso si trova 
compendiata fedelmente nei passi testé riferiti del 
Convivio. Mi sembra quindi che Dante abbia pen- 
sato, né più né meno che gli Scolastici, soltanto 
ad « una continuità diretta fra sensazione e per- 
cezione » 5 ma non abbia punto intuito « una tra- 
sformazione immediata dell'una nell'altra per mezzo 
dello spirito visivo » 6 . 

È da vedere poi se la parte anteriore del cer- 
vello, « dov'è la sensibile virtù siccome in principio 
fontale » e dove arrivano le imagini per essere fatte 
oggetto di giudizio, sia veramente, come dice il 
Ricchi, « la sede dell'anima intellettiva »; a me 
non pare ; e neppure, a stretto rigore, all' « anima 
sensitiva» crederei voglia alludere l'Alighieri, come 
intendono il Pederzini ed altri commentatori, ma 
al cosidetto senso comune. Per intendere bene il 



E Alberto : « nervi optici per quorum poros virtus 
visiva decurrit ad oculos » (De sensu, ecc., libro I, 
cap. il). 

* Ivi. 

* Lib. II, tr. III, cap. 10. 

3 De Anima, lib. II, tr. HI, cap. 14. 

* De Anima, lib. I, tr. V, cap. 9. 
b Ricchi, art. cit., pag. 179. 

6 Ivi. Le espressioni : « subitamente, senza tempo » 
indicano l'immediato e rapido succedersi dei due atti 
e nient 'altro. 
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concetto che Dante ebbe della visione, rammen- 
tiamo che secondo un principio generale della sua 
psicologia « nel cervello — dirò compendiosamente 
col Simmel 1 — abita lo spirito animale e qui gli 
spiriti sensitivi portano le loro percezioni ». È noto 
l'uso che Dante fa degli spiriti sensitivi nelle opere 
sue e segnatamente nella Vita nova : in questa, per 
esempio, lo spirito d'amore distrugge tutti gli altri 
spiriti sensitivi 2 e poi caccia dai loro organi anche 
gli spiriti visivi. Ebbene, queste personificazioni, 
queste espressioni poeticamente imaginose di Dante 
si spiegano « col carattere psicologico del libro, col 
suo sentimento lirico giovenile che lo spingeva a 
personificare tutto » 3 , ma è certo, d'altra parte, che 
hanno un fondamento di concetto nella dottrina 
dello stesso Alighieri 4 . Da questa dottrina risulta 
che l'anima intellettiva, benché abbia sede nel cer- 
vello per esserci stata infusa dal Creatore, quando 
quella ebbe raggiunto il suo sviluppo perfetto, 
tuttavia non ha parte alcuna nel fatto della visione ; 
essa soltanto rifletterà su ciò che « nella imagi- 
nativa si suggella »; perché appunto il vedere è 
un'operazione dell'anima sensitiva, di quella « vir- 
tus sensitiva » — direbbe s. Tommaso — che 
« a corde derivatur ad cerebrum ; et ex inde pro- 
cedit ad organa trium sensuum, visus, auditus et 
odoratus » 5 . La forma dell'oggetto esterno « ve- 
ramente si vede », avvenuta che ne sia la trasmis- 
sione pel nervo ottico alla fonte delle « sensibili 
virtù » e « nella imaginativa si suggella solamente ». 
Ecco la relazione spirituale che, secondo Dante, si 
determina nel fatto del vedere ; non altro ; ma 
1' imaginativa, cioè la « phantasia » degli Scolastici, 
e la memoria « praesupponunt actum sensus com- 
munis »: che ne è « radice » 6 , com'è altresì prin- 



1 Art. cit., pag. 30. Dell' importanza della regolare 
funzione di quest'organo per la vita intellettiva discorre 
Dante, per esempio, nel Conv., IV, 15, 168-84. Cfr. Sim- 
mel, art. cit., pag. 30, dove ben si osserva « che ciò 
non impedisce che Dante nella sua lirica costituisca, 
come sede dell'anima, il cuore»; eie ragioni, poi, che 
il Simmel non ricerca, sono naturalmente più estetiche 
che dottrinali. Vedi la canz. Voi che intendendo, ecc. 

2 ? 11 e sonetti 7 0 e 14 0 . 

3 Simmel, art. cit. t pag. 32. 

4 Ciò è ammesso anche dal Simmel, loc. cit.; le ra- 
gioni dottrinali sono tutte nei citati passi del Convivio. 

5 De sensu, ecc., lect. 5. 

6 S. Tommaso, De memoria et reminescentia, lect. 2. 
Dante stesso parlando della «fantasia», equipollente 
all' « imaginativa » del luogo surricordato, la chiama 
« virtù organica » donde il nostro intelletto « trae quello 
ch'el vede» {Conv. Ili, 4, 87-9). 



cipio « fontale » di tutti i sensi particolari 1 e giu- 
dice dei loro atti. Con questo giudizio del « sensus 
communis » Tatto della visione si compie in quanto 
la percezione dello spirito visivo ne viene conva- 
lidata ; il suggellarsi di esso nella memoria e nel- 
l' imaginazione è un atto nuovo che supera i li- 
miti fisiologici del meccanismo della visione a . 

( Giunto a questo punto, devo dire brevemente 
di certe condizioni anormali che s'avverano nelle 
operazioni della vista a cagione dell'oggetto esterno 
o dell'organo stesso. Anche per questa parte che 
concerne diremo noi, la patologia del fatto visivo, 
Dante s'attiene alla dottrina aristotelica de* suoi 
maestri. 

Non può mirar fiso un corpo troppo luminoso, 
come il sole, neppur l'occhio « sano e forte » non 
che quello che è delicato e « fragile » 3 : il fatto or- 
ganico che succede è il disgregamento degli « spi- 
riti visivi », per la qual cosa l'occhio resta privo 
della sua « virtù » percettiva *. Parimente Alberto 
osservava : « Lux solis fortissima super oculura 
sphaericum et politum multas favit radiorum re- 
flexiones ad medium oculum ubi est humor gla- 

cialis et reflexio il la calefacit et dissolva 

humorem illum et forte consumit » 5 . E nel De 
intellectu et intellegibili : « Quaedam autem sunt ita 
vincentia in puritate diaphani quod adeo radiantia 
efficiuntur, quod vincunt harmoniam oculi et vi- 



1 Radix et principium exteriorum sensuum» (San 
Tommaso, Stimma theol.. I, Q. 78, art. 4). 

8 È facile pensare che quest'atto dell' imaginazione 
d'origine sensitiva dovrà, secondo Dante, congiungersi 
con quéìVatnore d'animo che per via appunto dei sensi 
unisce spiritualmente l'anima con la cosa amata (Vedi 
Pu*g., X XVIII.22-33 e Conv., Ili, 2 0 e 8» (ed. cit.). 
Secondo questo concetto si può intendere il valore psi- 
cologico dell'occhio nella lirica dantesca. 

3 Conv., Ili, 8, 129-31. 

« Come sùbito lampo che discetti 

gli spiriti visivi, si che priva 
dell'atto l'occhio di più forti obbietU 
(Par., XXX, 46-8). 

Ben discerneva in lor la testa bionda ; 
ma nelle facce l'occhio si smania, 
come virtù che al troppo si confonda 
{Purf., Vili, 34-6). 

Se alcuno da un carcere oscuro esca «ad lumen 
solis — dice Alberto — confunditur visus eius et excae- 
catur» {De sensu ecc., tr. I, cap. 14). 

Ma come al sol, che nostra vista grava, 
e per soperchio sua figura vela, 
cosi la mia virtù quivi mancava 

{Purz., XVII, 53-4). 

Vedi anche Purg., IX, 81; XXXII, 10-2; Par* 
XXVI, 1-6. 

& De Anima, lib. II, tr. III, cap. 13. — Vedi anche 
S. Tommaso, De Anima, III, lect. 18. 
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dcri sinc magna difficultate non possunt » 4 . Dante 
non ha detto, di proposito, per quale ragione recon- 
dita l'organo della vista, come d'ogni senso deli- 
cato, si turba, o per quale soverchio eccitamento 
si guasta, ma il suo pensiero trasparisce da un 
luogo del Convivio 1 poco osservato, dove mi sem- 
bra veder ribadita quella legge dell'armonica pro- 
porzion delle parti, che è ragione unica e somma 
di corporale bellezza 3 . Né soltanto Dante ha os- 
servato certe temporanee condizioni anormali del- 
l'attività visiva, ma anche le stabili anomalie di 
essa : cosi nel Convivio nota che « per essere lo 
viso debilitato » avviene in esso « alcuna disgrega- 
zione di spirito ». « E questo è quello per che molti, 
quando vogliono leggere, si dilungano le scritture 
dagli occhi, perché la imagine loro venga den- 
tro più lievemente e più sottile ; e in ciò più ri- 
mane la lettera discreta nella vista » 4 . E segnala 
il presbite nel verso dell'Inferno: 

noi veggiam come quei eh' ha mala vista 

(X, 100) 

e accenna più volte all'aguzzare dell'occhio 5 che 
è atto proprio del miope. Dagli scritti di Alberto 
raccogliamo quasi le medesime osservazioni. Nel III 
lib. Meteororum (tr. IV, 12), parlando dei colori 
dell' iride che talora non appaiono chiaramente, fra 
altre cause adduce anche questa : « Alia autem 
est causa debilitas visus aspicientis qui secundum 
veritatem colorem resultantem in speculo com- 
prehendere non valet et praecipue infirmatur visus 
ex humore aliquo grosso tùrbido acuto defluente 
in pupillam oculi ; tunc enim divaricatur radius 



1 Opera, tomo V, lib. I, tr. Ili, cap. 2. Dell'ab- 
barbagliamento del sole si discorre anche in De coelo, ecc. , 
lib. II, tr. Ili, cap. 8. 

2 « L'Uomo è mirabilissimo, considerando come in 
una forma la divina Virtù tre nature congiunse ; e come 
sottilmente armoniato conviene essere lo corpo suo a 
cotal forma, essendo organizzato per tutte quasi sue 
virtù. Per che, per la molta concordia che intra tanti 
organi conviene a bene rispondersi, pochi perfetti uomini 
in tanto numero sono» (Cono., Ili, 8, 2-10 ). E S. Tom- 
maso : c Oportet in organis sentiendi ad quod sen- 
tiatur esse quandum rationem, id est proportionem .... 
Si ergo motus s«nsibilis fuerit fortior quam organum 
natum sit pati, solvitur proportio et corrumpitur sensus, 
qui consisti* in quadatn proportione organi » (De Anima, 
lib. Ili, lect. 14; vedi anche lib. Ili, lect. 2). 

3 Cono., III, 15, 117-9: «la bellezza dei corpo ri- 
sulta dalle membra, in quanto sono debitamente ordi- 
nate». E più ampiamente in Conv. t IV, 25, 126-42. 

* Ili, 9, 136-7, 141-6. 

* In/., XV, 20; XXIX, 134; Purg., Vili, 19; 
XXXI, no. 



visivus super oculum eius et impeditur homo ne 
dare comprehendat visibilia ». E nel De Anima 
distingue i miopi dicendo : « non videntes eminus, 
sed prope iuxta oculum dare vident » e i presbiti 
i quali : « non vident nisi eminus et isti debilem 
habent visum et sunt praecipue senes » 1 ; quindi 
spiega come in un caso e nell'altro si dissolva la 
potenza visiva. 

Resterebbe, infine, da illustrare la dottrina dan- 
tesca della visione rispetto al valore affettivo, este- 
tico e morale che il Poeta, secondo le ragioni gene- 
rali della sua estetica * e delle sue dottrine etico-teo- 
logiche, ha inteso di riconoscere nell'organo della 
vista. Ma della nobiltà di questo senso non potrei 
degnamente parlare se non uscendo dai confini della 
pura dottrina per volger lo studio alla psicologia 
dell'arte nella lirica e nel poema di Dante : argo- 
mento non nuovo, ma sul quale mi propongo di 
ritornar pur io, come dicevo, in altro lavoro, con 
particolare riguardo all'officio psicologico ed este- 
tico dei sensi nella Commedia. Qui bastino pochi 
cenni e alcuni raffronti dottrinali con Alberto Ma- 
gno e s. Tommaso. 

In due parti della persona, l'occhio e la bocca, 
« la umana piacenza e dispiacenza più appare »; l'oc- 
chio è quasi una funzione propria dell'anima, tanto 
ivi « sottilmente adopera »; ella vi « pone l'intento 
tutto a far bello, se puote »: occhio e bocca sono 
« balconi » dell'anima 3 . Nell'atto visivo tutta l'a- 
nima talora si raccoglie, sciolta da ogni altra po- 
tenza 4 e benché ogni altra rappresentazione s'arresti, 
l'unità della coscienza si manifesta in quell'atto che 
concerne l'oggetto esterno 5 . Cosi non ci riesce di 
riprodurre in sé la percezione visiva, perché ap- 
punto, arrestandosi tutte le altre rappresentazioni, 
viene a mancare quel fenomeno, detto oggidì « asso- 
ciazione », che è il fondamento d'ogni reviviscenza 
psicologica; la qual cosa succede veramente quando 
l' intelletto, dall' umano elevandosi a sfere ideali, 
supera la capacità stessa della memoria 6 . È chiaro 
dunque che Dante trovava nel senso della vista 



1 Lib. II, tr. III, cap. 14. 

2 Di recente ne ha trattato brevemente, ma assai 
bene, il Croce nella sudi Estetica, Milano, 1902, pagg. 25 
e segg. Vedi anche A. Rolla, Storia delle idee esteti- 
che in Italia, Torino, F.lli Bocca, 1901, pagg. 423-39- 

3 Conv., III, 8, 50-79. Vedi Par., XVIII, 22-4 ; IV, 
10-2; XXXI, 139-42. 

* Purg., IV, 7-12; In/., IX, 34-6. 

5 Bene videro e scrissero il Simmel, art. cit. y pag. 27 
e il Levnardi, La psicologia dell 1 arte nella « Divina 
Commedia», Torino, Loescher, 1894, pagg. 208-9; 211-3. 

6 Par., I, 8-9. Cfr. Simmel, art. cit . pag. 28. 
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una sorgente di affetti 1 e uno strumentodi medi- 
tative visioni e quindi lo teneva come il più este- 
tico e il piti intellettuale di tutti i sensi ; di ciò 
abbiamo una prova indiretta nell'avere ammessa 
soltanto la riproduzione delle percezioni visive, 
quando, cioè, è assente Tobbietto attuale 2 . 

Non v'ha dubbio che anche questi concetti 
dell'Alighieri si fondano sulla dottrina degli Scola- 
stici. Alberto Magno affermava che soltanto per 
mezzo dell'occhio : « venimus in cognitionem sub- 
stantiarum et separatarum » 3 , che esso è il senso più 
dilettevole e più atto alla cognizione, anzi il solo 
senso, il cui esercizio, all' infuori della pratica utilità, 
si presti a fornirci cognizioni di pura scienza in- 
tellettuale 4 . E san Tommaso chiamava la vista 
« spiritualior et subtilior inter omnes sensus » per 
due cause : « ex natura obiecti » * ed « ex modo 
immutationis » 6 e ne ricercava la ragione anche 
nell'essere assunti gli obbietti stessi della vista 
come simboliche figurazioni di verità intellettuali. 7 
Lo stesso Enciclopedico aveva accennato più volte 
a questa relazione della vista con l'intelletto: «Si- 
militer autem est in intelligibilibus — scrive egli 
dopo aver parlato dei corpi troppo luminosi — 
quoniam formae illorum per hoc quod sunt sim- 
plices et universales et nihil de privatione mate- 

4 Purg., XIII, 64-6 ; XIV, 73-5; XIX, 117; XXVIII, 
45. Per altri esempi d'espressione affettiva dell'occhio 
nella Commedia, vedi Leynardi, Op. cit., pagg. 419-21. 

* /*/., XIV, 76-8 ; XXVIII, 118-9 ; XXX, 67; Purg., 
XXVII, 16-8, 54. 

3 Opera, tomo III, De getter atione et corruptione, 
lib. II, tr. I, cap. 5. 

4 « Luminositate oculorum delectamur », anche 
quando non ce ne venga giovamento. « Sola illecti cu- 
riositate videndi .... quia scilicet sensibilium cognitio, 
quando sine alia utili tate desideratili ad scientiam in- 
tellectivam ordinatur et propter ipsam appetitur. Et 
curii visus per hoc quod plures differentias sensibilium 
expressius aliis repraesentat, magis omnibus sensibus 
cognoscere facit». (Opera, tomo III, Metaphis., lib. I, 
tr. I, cap. 4). E nel De sensu, ecc. (I, cap. 2): « Dilectio 
visus, eo quod ipse res in seipsis ostendit et non si- 
gna rerum, signum est naturalis appetitus scientiae, 
quia segnius irritant animum demissa per aures, quam 
quae sunt oculis subiecta fidelibus». 

5 In quanto cioè quelle cose che cadono sotto il 
senso della vista per la loro proprietà « comunicant cum 
[corporibus] coelestibus» {De Anima, lib. II, lect. 14). 

6 In essa soltanto V impressione (immutatió) del- 
l'oggetto è « spiritualis sine naturali». Ivi. Per la 
dottrina tomistica intorno al valore intellettuale dell'oc- 
chio, vedi anche In lib. Sent., Ili, distinct. 50, Q. IV, 
solutio 4. 

7 « Quod autem lumine et his quae ad visum per- 
tinent, utamur in rebus intellectuabilibus, contigit ex 
nobilitate sensus visus, qui est spiritualior et subtilior 
inter omnes sensus» (De Anima, tr. II, lect. 14). 



riae immixtum habentes sunt intellectus . . . sicut 
colores clari sunt . luminis .... Quaedam autem 
luce sua nostrum intellectum qui cum continuo et 
tempore est, vincentia sunt, sicut sunt manifestis- 
sima in natura quae se habent ad nostrum intel- 
lectum; sicut lumen solis vel fortissime scintillanti^ 
coloris ad oculos noctuae vel vespertilionis » 

E qui si rileggano e si raffrontino due noti 
passi del Convivio. In uno, discorrendo delle « crea- 
ture spirituali », Dante osserva che la loro « ec- 
cellenza » « soverchia gli occhi della mente umana, 
siccome dice il Filosofo nel secondo della Meta- 
fisica » e che « non avendo di loro alcun senso, 
dal quale comincia la nostra conoscenza, pure ri- 
splende nel nostro intelletto alcuno lume della vi- 
vacissima loro essenza, in quanto vedemo le so- 
praddette ragioni e molte altre ; siccome afferma 
chi ha gli occhi chiusi l'aere essere luminosa per 
un poco di splendore ; ovvero raggio che passa per 
le pupille del vipistrello ; .ché non altrimenti sono 
chiusi li nostri occhi intellettuali • . . . » (II, 5, 116- 
29) 9 . Nell'altro, che abbiamo veduto test^ insieme 
con la canzone III a cui si riferisce, appaia i ful- 
gori del sole, che vincono la debole vista, alle 
bellezze raggianti dell'anima 8 «che soverchianlo 
nostro intelletto» (III, g, 1 21-31). 

Tale aspetto della dottrina dantesca, a cui ho 
pur dovuto accennar da ultimo in questo mio sag- 
gio, potrebbe invogliare a riprender con più am- 
piezza e sagacia, che non si sia fatto sinora, la 
bella quanto difficile indagine sull'ottica e la teolo- 
gia comparate nel pensiero e nell'arte di Dante. 

II. 

L' UDITO, I SUONI E LA VOCE 

I. L'organo dell'udito: sua conformazione e funzione 
- Lo stimolo esteriore, il mezzo e il conseguente 
fatto fisiologico - L'anima e i suoni - Le emozioni 
musicali : le moderne ricerche scientifiche e la dot- 
trina psicologica degli Scolastici - Il meccanismo 
dell'audizione - Esame di alcune espressioni dan- 



* De intellectu et intelligibili, lib. I, tr. III, cap. * ; 
vedi anche lib. II, tr. Ili, cap. 6. 

* In Alberto il passo dei Metafisica di Aristotele, 
che si riferisce alla comparazione del pipistrello, è cosi 
esposto : « Sicut oculi nocticoracis et noctuae sive ve- 
spertilionis ad lumen diei sive solis se habent; sic et 
intellectus animae nostrae se habet ad ea quae naturte 
sua omnium cognitio scibilium sunt manifestissimi» 
(Metaphis., lib. II, tr. unico, cap. 

3 £ l'anima è appunto w JfltrfligibiH 
«quae naturae sunt manife 
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fesche che vi si riferiscono - Vari gradi del fatto 
uditivo: audizione fisiologica e sue anomalie; au- 
dizione percettiva - Nobiltà dell'udito : valore intel- 
lettuale ed estetico di esso. — II. Formazione dei 
suoni e loro caratteri - La voce - La voce e il 
suono - La voce e il canto - Formazione di essa - 
L'organo della voce - La voce e V anima sensitiva 
- La voce e l'anima razionale - La dottrina di Dante 
e degli Scolastici intorno all'umano linguaggio - 
La voce umana e i suoni imitativi dei bruti - Il 
valore emozionale e intellettivo della voce - Voce 
e parola nella Commedia. 

Benché Dante non abbia esposto in alcun passo 
de* suoi scritti una vera ed espressa dottrina circa 
l'udito, come ha fatto per 1' occhio nel cap. 8 del 
tr. Ili del Convivio, pure dai principi generali della 
sua psicologia, da alcuni accenni particolari all'u- 
dire e dalla sua stessa opera d'arte, riguardata 
nella contenenza psicologica, tanto possiamo cono- 
scere anche intorno all'udito, com'ei lo intendeva, 
da ricostruirne la teorica almeno nei concetti fon- 
damentali. In una di quelle mirabili trasfigurazioni 
infernali, a cui assistiamo nel canto dei ladri, il 
Poeta descrive con precisa scienza anatomica il 
formarsi dell' orecchio umano di su il muso di un 
dannato 1 che appunto nell'umana natura viene tra- 
smutando la sua di serpente. E sempre che accenni 
a quest'organo, o come sede di normale impres- 
sione *, o di suono violento 3 oppur dolce * che ad 
esso pervenga, mostra d'intenderne l'attività fisica 
e naturale, collegata, non immedesimata con gli 
atti dell'anima. Alberto Magno e s. Tommaso nei 
loro commenti ai libri aristotelici De anima e De 
sensu et sensato trattano pur essi della conformazione 
e funzione dell'orecchio in relazione col suono: 
segnatamente il primo discorre a lungo e con e- 
satto linguaggio del nervo uditivo e dei padiglioni 
auricolari. 

Si noti, poi, che è frequente, specie nello Sco- 
lastico di Colonia, la voce percutere in varie fles- 
sioni e derivazioni, intesa a significare l'Impres- 
sione dei suoni sull'orecchio; proprio come in 
Dante. Appresso, quando avremo a parlare dei 
suoni e della voce, ci apparirà ancor più chiara 
la corrispondenza della terminologia dantesca con 
quella scientifica usata dai trattatisti aristotelici, 
come s. Tommaso e il suo maestro. Di conse- 



i Quel eh' era dritto il trasse vèr le tempie, 
e di troppa materia, che in là venne, 
uscir gli orecchi delle gote scempie 

fin/., XXV, 124-6). 

• /*/., XV f 94. 

• • Atf. Vili, 65; XVI, 105; XVII, 71. 

* XVII, 43. 



guenza, benché io non presuma d'indicare fonti 
dirette del pensiero di Dante, possiamo annoverar 
fra le letture di lui anche ciò che d'acustica si rin- 
viene nei due commentatori. 

V'ha un notevole passo del Convivio, 1 dove 
Dante, ricercando le relazioni dell' attività dell' ani- 
ma con le armonie musicali, pone come necessaria 
potenza del fatto uditivo « lo spirito sensibile che 
riceve il suono » ; e in quelle non meno rilevanti 
terzine con cui ha cominciamento il canto IV del Pur- 
gatorio *, seguendo la ben nota dottrina tomistica 
sull'unità della coscienza, accenna a due potenze 
sensitive, la vista e l'udito; ond'è che l'Alighieri 
trovava una correlazione tra lo stimolo esterna- 
mente operante, l'organo fisico dell'audizione, lo 
spirito sensibile, atto a trasmetter l' impressione pel 
nervum auditivum (come lo designa Alberto Ma- 
gno) e la potenza o facoltà o virtù, sensibile, ove 
talora tutta l'anima si raccoglie. Essendo questo 
un capitolo di quella parte della dottrina dantesca 
che concerne 1' anima sensitiva, non ripeterò qui 
su principi, da altri dottamente illustrati, del poeta- 
psicologo ; soltanto osservo che nelle ricordate ter- 
zine del Purgatorio non a tutta la sostanza dell' a- 
nima, in quanto si compone delle sue tre parti 
essenziali « vegetabilis, sensibilis et rationabilis », 
allude il Poeta, ma unicamente alla sensitiva di cui 
pur distinguevansi dagli Scolastici varie potentiae o 
virtutes ; fra le quali i sensi, ritenuti, cosi dall'Ali- 
ghieri come da Alberto, passivi, contro l' opinione, 
ancor vigorosa, di altri, che fossero attivi \ E dac- 
ché Dante ha manifestamente notato una stretta 
relazione tra l'organo e l' anima, si mediti sul con- 
cetto generale di questo passo albertiano : « sensi- 
bilia non agunt in animam, sed potius in organa 
corporum ; et in illa possunt agere. Organa autem 
sunt animata; et ita provenit motus sensibilium usque 
ad animam » ; né occorre aggiungere che mezzo 
di trasmissione o comunicazione è, anche per lo 
Scolastico, quello « spirito sensibile », di cui parla 
l' Alighieri. 

1 Tr. IL cap. 14, 154-93 (ediz. Moore cit.). 

2 Quando per dilettanze ovver per doglie, 

che alcuna virtù nostra comprenda, 
l'anima bene ad essa si raccoglie, 
par che a nulla potenza più intenda ; 



E però, quando s' ode cosa o vede 
che tenga forte a sé t anima volta, 
vassene 11 tempo, e l'uom non se n'avvede; 
ch'altra potenza è quella che l'ascolta, 
l ed altra quella che ha l'anima intera: 

I questa è quali legata, e quella è sciolta, 

i (IV, 1-12). 

! 8 De anima, lib. II, tr. Ili, cap. i. 
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Senza intrattenermi sulla particolareggiata tratta- 
zione che Alberto fa del fenomeno uditivo per ciò 
che si riferisce all'agente esterno e alla funzione del- 
l'organo \ noto di passata che se Dante, pur accen- 
nando al fatto fisiologico dell'audizione, dà mag- 
gior rilievo ai rispettivi atteggiamenti dell' anima, 
è tuttavia d'accordo con l' Enciclopedico nell' am- 
mettere, comunque sia, quella che oggi direbbesi 
correlatività psico-fisica 2 . Sono, poi, da fare due 
osservazioni illustrative, quanto al mezzo in cui si 
genera il suono, e a certi effetti che esso, nel modo 
ben definito da Dante, esercita sul senso relativo. 
Alberto ripetutamente dimostra esser l'aria il mezzo 
esteriore, in cui il suono si forma e per cui è tra- 
smesso all' organo uditivo 8 . Sulla scorta di questa 
dottrina esamiamo le note terzine dell' Inferno : 

Quivi sospiri, pianti ed alti guai 
risonavan per l'aer senza stelle, 
per eh' io al cominciar ne lagrimai. 

Diverse lingue, orribili favelle, 
parole di dolore, accenti d'ira, 
voci alte e fioche, e suon di man con elle, 

facevano un tumulto, il guai s'aggira 
sempre in quell'aria senza tempo tinta, 
come la rena quando a turbo spira. 

(ili, aa-30). 



1 De sensu et sensato, tr. Ili, cap. 2; De Anima, 
lib. II, tr. Ili, capp. 18, 20 e passim. Notevolissimi 
sono questi due luoghi del De Anima: « Licet sonus 
non sit sine commotione [aéris], eo quod eius esse est 
in fieri, et oportet aliquid generantis secum habere ad 
hoc quod sit, tamen sonus est primum sensibile auris; 
et ideo ipsum sic afticit tympanum auris quod afficit 
sine sensu commotionis; afficit etiam secundum esse 
spirituale per formam simplicem soni, sine esse mate- 
riale quod habet » (cap. 18). « Differt hoc medium 

[del tatto] a medio quod est in speculativis secundum 
visum et in sonativis secundum auditum; quoniam in 
vìsu, in auditu et olfactu fit sensus, ita quod nos in 
eis facimus nobis medium aliquid quod agat in orga- 
num et ab obiecto agatur in ipsum. Et ideo in illis 
sensi bilibus medium aliquo modo secundum intentio- 
nem sensibilis agit in nos sensibile, quod egit forma 
sensibilis » (cap. 22). Vedi anche S. Tommaso, De Ani- 
ma, lib. II, lect. 17, e De sensu ecc., lect. 16. 

2 Alberto cosi la chiarisce: «c Sensibile dupliciter 
accipitur, formaliter scilicet et materialiter, hoc est 
sensibile in quod est sensibile, et hoc est quod agit 
ad operationem sensus et secundum hoc non agit nisi 
in corpus animatum anima sensibili. Sic sensus et sen- 
satum sunt correlativa, qtiae posita se ponunt et pe- 
rempta se perimunt » {De Anima, lib. II, tr, IV, cap. 2). 
Vedi poi De sensu ecc., tr. I, cap. 15. 

3 Valga per tutti questo passo : « Sicut igitur unum- 
quodque sensibilium habet materiam unam in qua ge- 
neratur, sic etiam habet sonus aerem percussum se- 
cundum quod supra dicto modo percussus est ; et sicut 
unumquodque sensibile prater materiam habet medium 



Questa forte pittura dei primi rumori infernali 
lascia veder l'intenzione di considerar puramente 
nell'aspetto obbiettivo i fenomeni sonori: Dante 
riguarda quei suoni in atto come proprietà dell'aria, 
e fa che il tumulto infernale vi s' aggiri indipen- 
dentemente dal soggetto generativo: imagine ed 
espressione di un concetto manifestamente alber- 
gano e tomistico 1 . L'altra osservazione, ho detto, 
cade sui rapporti dell'attività generale dell'anima coi 
suoni. Abbiamo già visto come Dante in un capitolo 
del Convivio, dove paragona il cielo di Marte con la 
musica, tocchi del raccoglimento d' ogni altra fa- 
coltà spirituale nello spirito sensibile che riceve il 
suono ; ora, A. Bonaventura, che nel suo dotto e 
conscienzioso lavoro su Dante e la Musica, ha pur 
preso in esame quel passo del Convivio con oppor- 
tuni richiami t , crede di trovare una chiara corri- 
spondenza tra questo principio di psicologia dan- 
tesca e i risultati delle moderne ricerche scientifiche 
« secondo le quali la musica ha la facoltà di sovrec- 
citare tutto intero il nostro organismo, di modo 
che tutto il nostro essere concorre alla maturazione 
del piacere estetico che la musica desta » 3 . Se non 
che questo concetto dantesco, lungi dall' essere 
un'intuizione o divinazione di moderne teoriche, 
deriva sostanzialmente dalla dottrina psicologica 
degli Scolastici. Basti leggere la parafrasi del 
De sensu et sensato di Alberto a questo punto: 
« Intendimus probare duos sensus secundum actum 
factos non posse esse simul in uno indivisibili 
tempore secundum virtutem primi sensitivi quod 
est sensus communis. Si enim motus est tnaior 
in una anima, semper minorem depellit, etiam 
quando sunt motus UH secundum diversas virtutes 
in anima; tunc multo magis accidit hoc secun- 
dum unam et eandem virtutem existentibus mo- 
tibus duobus et pluribus » (tr. Ili, cap. 3) Se- 
guono alcuni riscontri di questo principio nella 
attività sensoria, che troviamo più ordinati e com- 
piuti nel commento di s. Tommaso al medesimo 
libro aristotelico: « Ea quae iacent sub oculis, 
homines non sentiunt propter alium fortiorem mo- 



quod est via eius ad sensum et sic habet sonus et 
aerem et aquam... » {De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 18). 
Vedi pur S. Tommaso, De sensu ecc., loc. cit., e De 
Anima, lect. 16. 

1 Anche S. Tommaso, infatti, osserva: è sonus in 
actu est medii et auditus, non autem subiecti sonabilis 
(De Anima, lib. II, lect. 16). 

* Purg., II, 117; IV, 10-2; XVII, xy$. S'ag- 
giunga Purg., Ili, 12. 

3 A. Bonaventura, Dante e la Mmtffi*, , Livorno, 
Raff. Giusti, 1904, pag. 39. 
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tum, vel interiorem sive rationis, sicut cum ho- 
mines aliquando vehementer intendunt ad aliquid, 
sive appetiti vae virtutis, sicut cum homines 
vehementer timent; vel etiam exteriorem ali- 
cuius sensibilis, sicut cum homines audiunt ma- 
gnum sonum » (lect. 1 7). Questi tre modi d' as- 
sorbimento dell'anima, secondo che P obbietta è 
doppiamente interiore (rationis, appetitiva* virtutis) 
o semplicemente esteriore (alicuius sensibilis) hanno 
riscontro esatto il i° (intellettuale) nel Purg., XVII, 
12-29, dove Dante, fuor dei sensi, è attratto in 
una visione d'iracondia punita; il 2 0 (sentimen- 
tale), quando tutta l'anima sua è raccolta nell'e- 
mozione destatale degl' improvvisi rimbrotti di 
Catone (Purg., Ili, 10-3) ; il 3 0 (percettivo) nel- 
T udire il canto soave di Casella (Purg., II, 11 5-9) 
o, meglio, nell' fnf., IX, 34-6, in cui una viva per- 
cezione visiva sospende l'attività dell'udito 1 . 

Tornando. ai caratteri generali dell'audizione, 
vediamo come Dante ne intendesse il meccanismo. 
Di quelli che verrò partitamente raggruppando e 
considerando, ha naturalmente il primo posto l'at- 
tività fisiologica dell'udito. Questo è per Dante 
una facoltà sensitiva non inferiore alla vista per 
forza e nobiltà, tanto che vi si raccoglie talvolta 
l'anima tutta, rimanendo interrotta 1' azione delle 
altre potenze ; è, in altre parole, veicolo di sensa- 
zioni all' anima ed ha per ispecifico obbietto sen- 
sibile il suono che, raccolto nell'apparecchio fi- 
siologico corrispondente, viene trasmesso, diremo 

con Dante, « alla parte del cerebro dov'è la 

sensibile virtù siccome in principio fontale »; al- 
l' anima sensitiva, cioè, dallo « spirito sensibile » 
che « subitamente senza tempo lo rappresenta » *, 
per essere, infine, obbietto di una potenza razio- 
nale. Siffatta dottrina traspare da alcuni impor- 
tantissimi versi della Commedia. Si legge infatti 
nel Purgatorio-. 

e € Te deum laudamus » mi parea 
udir in voce mista al dolce suono. 

Tale imagine appunto mi rendea 
ciò ch'io udiva, qual prender si suole 1 
quando a cantar con organi si stea; 

(IX, 141-4) 

1 Altri esempi si hanno nel Purg., XXVI, 26-7, 
100-101; XXXII, 3, 91-3 e nel Par., III, 7-9; XXI, 2-3; 
XXXI, 41-2. 

* Mi valgo di un noto passo del Conv., Ili, 9, 84-7, 
dove Dante spiega il meccanismo della vista, non del- 
l' udito; poiché è chiaro che, fatta astrazione delle 
qualità particolari di sensi specifici, non doveva riguar- 
darli diversamente nelle relazioni con l'anima sensitiva. 

3 Nei testi albtrtiftni «i trova « redditur species », 
« spedem acdpit > v < Tommaso c sonum et co- 



dove si nota il modo con cui è percepita (pren- 
der si suole) la forma sensibile, resa dall' obbietto 
esteriore. E a proposito dei ventiquattro seniori, 
osannanti nel Paradiso terrestre, vi si dice: 

ma quando fui si presso di lor fatto, 
che P obbietto comun, che il senso inganna, 
non perdea per distanza alcun suo atto, 

la virtù eh* a ragion discorso ammarina, 
si com'elli eran candelabri apprese, 
e nelle voci del cantare, « Osanna » 

{Purg., XXIX, 46-51). 

Questa « virtù » non credo sia tutt'uno con 
quella virtù discretiva che altrove Dante chiama 
«occhio» dell'anima razionale 1 , giacché col discer- 
nimento s'apprendono « le differenze delle cose, in 
quanto sono ad alcun fine ordinate » 2 mentre pare 
a me che il Poeta nei citati versi del Purgatorio si 
riferisca soltanto all'attività sensitiva. E, piuttosto, 
una « de virtutibus animae sensibilis interioribus », 
quella che, in quanto « sensibilis cognitio est co- 
municata quinque sensibus », dev'essere « unum 
fontem, et quo omnes sensus oriatur et ad quem 
omnis motus sensibilium referatur»;o, altrimenti, la 
potenza interiore che « recipit rerum species sine 
materia et tamen praesente materia » 8 ed è « prin- 
cipium sensitivum commune » 4 , a cui spettano due 
offici, senza di che « sensibilis cognitio non perfi- 
citur » : il « sensibilis operationis judicium » e la 
« comparatio » fra i« sensata di versorum sensuum » 5 . 
L'atto però di questa virtù comune dei sensi, che 
giudica del dato sensitivo, dev'essere preceduto dal- 
l'atto del sensibile. Di questo già ho toccato più 
addietro discorrendo intorno alla funzione dell'or- 
gano e alla natura del mezzo e del sensibile; a com- 
pir l' indagine, spigoliamo ancora un po' nei trattati 
dell' Enciclopedico e nei commenti dell' Aquinate. 
I quali anzitutto pongono, come principio gene- 
rale, che la percezione dei suoni non succede se non 
quando il suono è ih atto, e questo è pure uno dei 
capisaldi della dottrina dantesca relativa all' audi- 
zione. L'Alighieri vedeva, poi, un'intima colle- 



iores percipere », a cui rispondono i modi danteschi 
€ rendea » e € prender si suole » riferiti appunto o\Y inta- 
nine che è la € species » delP oggetto. 
1 Conv., I, 11, 18-22. 

* Ivi. Si noti che tutti i commentatori della Com- 
media definiscono cosi la € virtù eh' a ragion discorso 
ammanna », senza vedere che tra «virtù » e « ragione » 
in questo caso v'è lo stesso divario che tra parte sen- 
sitiva e parte razionale dell'anima. 

3 Alberto, De Anima, lib. II, tr. IV, cap. 7. 

4 S. Tommaso, De Anima, lib. Ili, lect. 3. 

5 Alberto, De Anima, loc. cit. 
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ganza fra il grado delle percezioni auditive e 1' in- 
tensità e distanza dei suoni. Perche', infatti, nella 
scena ricordata del Paradiso terrestre il Poeta ri- 
ceve da prima una confusa sensazione di suono lon- 
tano e poi, per la vicinanza, ha l'esatta percezione 
di un canto e della parola « Osanna » ? Perché 
— diremo con s. Tommaso — sensus proprius (tale, 
nel caso nostro, l'udito) habet discernere inter con- 
traria sensibilia, inquantum proprius participat ali- 
quid de virtute sensus communis, quia ipse sensus 
proprius est unus terminus diversarum immutatio- 
num, quae fiunt per medium a contrariis sensibi- 
libus » 

Chi ben guardi, tre gradi o specie integrative 
di audizione pare che Dante considerasse : l' audi- 
zione fisiologica , la percettiva e Y emotiva. Delle due 
prime numerosi sono gli esempi offertici nella Com- 
media, secondo che i suoni, prodotti in copia e va- 
rietà nei tre mondi d'oltretomba, giungono all'orec- 
chio in forma determinata o indeterminata 3 . Due 
casi tipici di audizione puramente sensitiva sono 
T udire a stento per 1' interruzione violenta di 
rumore improvviso e l'udire confuso per mesco- 
lanza di suoni vari : cosi il frastuono di Flegetonte 
avrebbe impedito a Dante e a Virgilio la vicendevole 
percezione della parola, se avessero continuato a 
conversare 3 ; all' ingresso del Purgatorio, cantando 
le anime il Te Deum « in voce mista al dolce 
suon », a Dante non giungono chiare le parole 
dell' inno, benché di parole pronunciate abbia egli 
la sensazione 4 . E altri esempi consimili sono il par- 



1 De Anima, loc. cit. Alberto ha questa buona 
nota illustrativa : « omnis virtus agens efficacior est in 
propiquiim agere quam in remotum ; et ideo sen- 
sibilia in propinquo proportionatas suas generant for- 
mas et non in remotis, quorum distantia extra possit 
esse generantis» (De Anima, lib. II, tr. IV, cap. 3). 

2 Tale è qualsiasi suono che, di lontano, è rumore, 
ma, venuto appresso, si chiarisce che cos'è (vedi /«/., 
XIII, in), oppure è cosi vago e indistinto che non 
può definirsi se non per analogia (vedi Par., XX, 19-20). 

* Io lo seguiva, e poco eravam iti 

che il suon dell'acqua n'era si vicino 
che, per parlar, saremmo appena uditi. 

(/«/., XVI, 91-3). 

4 Questo è un passo controverso : secondo me, è 
da seguire o il Fanfani che intende « un suono qua- 
lunque non ispecificato che veniva alle orecchie di Dante 
misto alle voci che cantavano il Te Deum » (Studi ed 
osservaz. sopra il testo delle opere di Dante, Firenze, 
1874, pagg. 88-9) e, cosi spiegando, pone la indeter- 
minatezza del «dolce suono» e quindi la difficoltà di 
percepirlo ; o il Bonaventura, secondo il quale è da 
intender, forse più giustamente, che «una o alcuna 
defle voci dicesser Te Deum e le altre associassero a 



lar sommesso di Buonagiunta che Dante non 
riesce ad intendere 1 e il canto di Matelda che gli 
giunge si debole da non valutarne il contenuto *. 
Se un qualche criterio psicologico fosse lecito ricer- 
care per entro a queste particolari figurazioni del 
Poeta, troveremo che anche in questo non si di- 
lunga dalla dottrina di Alberto Magno e di s. Tom- 
maso. Dato il loro principio che non vi sia che una 
sola operazione sensitiva in atto, come dell' ob- 
bietta operante non v' ha che un solo atto e moto, 
i suoni, se di egual forza e contemporanei, non si 
sentono che in un « aliquid commixtum », cioè in 
tal caso non sono più due, distinti, ma uno solo ri- 
sultante dalla loro fusione e una sola è l'operazione 
del senso ; oppure, se sono d* inegual forza, V uno 
vince l'altro 3 e se si mescolano voci e suoni, può 
indebolirsi l'atto sensitivo*, come appunto il rumore 
di Flegetonte all'estremità del i° cerchio infernale 
e le armonie vocali offuscanti le parole recitate al- 
l' ingresso del Purgatorio. 

Ma più spesso la virtù uditiva si manifesta per 
via di percezioni quando cioè, per tenermi al lin- 
guaggio degli Scolastici e di Dante, è chiara, deter- 
minata e presente la forma sensibile. Provenga il 
suono dall'atto di cosa sonante o dal moto della 
voce o di parole (e infiniti ne sono gli esempi nella 
Commedia), la percezione non succede se con l'or- 
gano dell'udito non collabora la potenza uditiva 
dell' anima o tutta l' anima sensitiva (come nelle 
forti emozioni musicali cui accennavamo) o insieme 
la sensitiva e la razionale. 

In ciò (già l'ho dimostrato) l'Alighieri e gli psi- 
cologici della Scolastica vanno d' accordo. Per 
questa parte, poi, la varietà delle espressioni dan- 
tesche, che manifestamente sono l' indice di una 
ascosa dottrina, è molto complessa. Cosi si trova 
talvolta attribuito all'audizione un valore non solo 
psicologico o percettivo, ma anche logico, secondo 
che è designata come funzione del senso o come in- 
tendimento della mente, il che parmi abbia impor- 
tanza non meno per la psicologia che per l'estetica 
della lingua. Ma procediamo con ordine e vediamo 
intanto le differenze e le somiglianze che nel pen- 
siero e nell'uso dantesco presentano i concetti di 



quel canto armonie vocali diverse» (Op. cit; t pag. 205), 
cosicché non il canto, ma le parole sarebbero state di 
difficile intendimento. 

1 Purg., XXIV, 37-42. 

* Purg., XXVII, 46-8; 58-60. 

3 Cfr. Alberto, De sensu, ecc., tr. Ili, cap. 3, e 
S. Tommaso, De sensu, ecc., lect. 17. 

4 Cfr. Alberto, ivi; S. Tommaso, Ari. 
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udire, ascoltare, intendere e di sentire. L' udire, 
come senso esterno, esplica variamente la sua at- 
tività secondo gli obbietti specifici : dei quali il 
Poeta conosce e dichiara i suoni improvvisi, 1 i 
suoni forti *, i suoni misti a voci 3 , le voci 4 , le 
grida e le parole. Più spesso di ciascuno di cotali 
obbietti specifici nota il contenuto particolare; cosi 
fra i suoni pone il pianto 5 , il rimbombo e il tuono 6 ; 
le voci distingue secondo le varie qualità loro, su 
di che m' intratterrò appresso, e parimente nel 
grido, come suono forte ed improvviso proprio 
dell'uomo, rileva non solo la violenza 7 , ma anche, 
sebben rara, la dolcezza 8 . 

Quanto alle applicazioni logiche che del con- 
cetto di udire ha fatto l'Alighieri nel suo poema, 
lo troviamo identificato con V intendere 9 e alcune 
volte preso nell'accezione essenzialmente logica di 
intendere il significato 10 di ciò che si ode e in 
quella di udir parlare 11 e, più spesso, di udir rac- 
contare** o dire, di sapere** e persino di ascoltare**. 
Non è da credere, però, che Dante non sapesse 
distinguere questi vari concetti ; ché ben sa essere 
l'udire atto del senso e 1' intendere proprio del- 
l' intelletto 15 . A bello studio ne è rilevata altresì 
la differenza in questo passo della Commedia : 

di smoti am lo muro; 

che corri' i* odo quinci e non intendo, 
cosi giù veggio e niente affigli ro ; 

(In/, XXIV, 73-5) 



» In/, IV, 79; XIII, 114; Purg., Vili, 5 ; XIV, 
136; XX, 19, 140; XXIII, 10, 13; XXV, 80, 122 ; 
Par., V, 104; XIV, 34. 

* /*/., I, 115 ; Purg., XXXI, 45. 

3 Purg., IX, 141, 143. 

4 Con allusione generica, in Purg., XIII, 31, 41 ; 
XVI, 22. 

5 /*/., II, 106. 

6 In/, XVI, 1; Purg,, XXIX, 152. 

7 In/, III, 22-33. 
« Purg., XIII, 50. 

9 Par., X, 126; XV, 70. 

" In/., X, 97; XI, 33 ; XXII, 109. 

" Purg., XIX, 43; XXVI, 97; Par., V, 72 ; XV, 
37 ; XIX, 10. 

" In/., XX, 97; XXIII, 142 ; XXVII, 65; XXXI, 4; 
Purg., X, 107; XXVI, 107; XXVII, 41; XXVIII, 87, 
116; XXXI, 47, 68; XXXII, 65; Par,, VII, 55; XI., 
67 ; XVI, 76 ; XVII, 2 ; XXIII, 52 ; XXIV, 67, 79, 97 ; 
XXV, 98; XXVI, 46; XXVII, 19; XXVIII, 55; XXIX, 11. 

« Purg., XXVIII, 83; Par,. V. 1x3; XVI, 43. 

" In/., XXI, 74; XXII, V, 96; 

Purg., I, 69 ; II, 71; XIII, * "VI, 
145; XXVI, 100; Par., Ili, 

» Camp., II, 7, 11-15. 



e in quest'altro : 

S'accogliea per la croce una melode 
che mi rapiva senza intender P inno. 
Ben m'accors' io ch'ell'era d'alta lode, 
però che a me venia : « Risurgi e vinci », 
com'a colui che non intende ed ode. 

(Par., XIV, 122-6). 

E parimente altro è V udire e altro Y ascoltare an- 
che per Dante, come s'arguisce di qui : 

pon giù il seme del piangere ed ascolta; 
si udirai come in contraria parte 
mover doveati mia carne sepolta. 

(Par., XXXI, 46-8). 

L' udire è atto del senso che tien dietro neces- 
sariamente all'azione dello stimolo e per ciò è 
dato spesse "volte da una percezione sensibile in- 
volontaria ; l'ascoltare invece è l'atto uditivo vo- 
lontario. Anzi dirò : per Dante 1' ascoltare è, di 
sua natura, intellettivo; in generale, ha il senso 
di prestare viva attenzione a voci e a suoni e pare 
che egli non ammetta l'ascoltare svogliato ; spirito 
alacre e attento, riguarda questa funzione orga- 
nica del senso come il correlativo atto sensibile 
dell'attenzione 1 e quasi vi annette un carattere 
razionale. Si noti ancora che come Dante iden- 
tifica 1' udire coli' intendere, cosi adegua talvolta 
questo a quello * e medesimamente il sentire al- 
Yudire 3 , benché sappia all'uopo discernere, giusta 
le dottrine scolastiche, l'officio spirituale dell'uno 
-e la natura organica dell'altro 4 . 

E questo non soltanto considerò ne' suoi modi 
rispetto alla natura specifica dell'obbietto, ma tenne 
pur conto (già 1' ho accennato) del grado d' in- 



1 Tanto è vero che usa attendere nel senso di ascol- 
tare. Vedi In/., 120-3: 

Io credo ben che al mio duca piacesse, 
con si contenta labbia sempre attese, 
lo suon delle parole vere espresse. 

Vedi poi In/, IX, 4; XXX, 130. Cosi prestare atten- 
zione è il significato vero di ascoltare nei seguenti luoghi: 
In/, XV, 99 ; Purg., XV, 124; XVI, 14; XXII, 128 ; 
XXIX, 15 ; XXXI, 46 ; In/, IV, 25; XXIX, 71 ; Purg., 
II, 62; VII, 23 ; X, 80; XI, 73; XVIII, 20; XIX ,31; 
XXIII, 5; Par . , XXIV, 148; XXXII, 48. È perfin 
preso nella nobile accezione di obbedire m Purg., XXVI, 
123 ; Par., XXVII, 133. 

* Purg., IX, 145; XX, 25, 138; Par., XVII, 26. 

3 In/, XIII, 113. 

4 Commentando il 6° verso della canz.: Amor che 
nella mente mi ragiona, Dante dice: « E dico: L'anima 
ch'ascolta e che lo sente : ascoltare [l'atto uditivo volon- 
tario], quanto alle parole, e sentire, quanto alla dolcezza 
del suono» (Conv., Ili, 3, 128-30). 
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tensità e di quella che oggi si direbbe, tonalità , . La 
libertà con che Dante riduce vicendevolmente i 
concetti di udire, d'intendere e eli sentire a si- 
gnificare la percezione uditiva ha la sua ragione 
storica nella variata e punto meditata compren- 
sione concettuale delle forme lessicali del nostro 
volgare nascente, né, a tutto rigore, ha egli vio- 
lato i principi della psicologia scolastica, giacché 
sentire, dice s. Tommaso, « est aliquod corporeum », 
e Dante non ha fatto che sostituire ad un con- 
cetto specifico un altro generico : M'udire il sen- 
tire, dando all'operazione dello spirito uditivo come 
il valore d' una operazione dell'anima sensitiva. 

Quanto M'intendere, avendo il Poeta espresso 
con tal termine, tutte le volte che l'applicò al fatto 
dell'udire, l'atto discretivo della percezione, o, me- 
glio, del contenuto di essa, altro, in fondo, non 
dobbiamo ravvisarvi che la « discretio » attribuita 
dagli Scolastici al senso comune, principio e ra- 
dice dei sensi particolari : anche qui dunque tro- 
viamo sostituito il dato generico allo specifico e 
compresa in senso più lato l'attività dell'anima 
sensitiva, nel rispetto cioè di una sua particolare 
virtù, il senso dell'udito. 

Prima di por fine all'esame della dottrina dan- 
tesca intorno al meccanismo dell'audizione, dob- 
biamo occuparci brevemente delle anomalie che 
l'Alighieri vi ha scorto e rilevato. Come ogni al- 
tro senso l'udito è corruttibile, avendo, in quanto 
umano, una virtù percettiva limitata dalla natura 
dell'obbietto sensibile o dal grado di esso. Perciò 
ogni suono, che sia sovrumano, non può essere 
sostenuto, anzi neppur percepito a , e parimente ogni 
suono umano, che sia eccessivamente violento 3 , 
produce in chi ode la dissoluzione della virtù udi- 



1 Purg., IV, 7, 14- 

8 Tu hai l'udito mortai, si come il viso, 
rispose a me, onde qui non si canta 
per quel che Beatrice non ha riso 

(Par., XXI, 61-3). 

3 L'acqua di Flegetonte risuona troppo forte, 

si che in poc'ora avria l'orecchia offesa 
(/«/., XVI, 105). 

E dei falsari il Poeta dice : 

Lamenti saettaron me diversi 
che di pietà ferrati avean gli strali ; 
ond' io gli orecchi con le man copersi 
(In/. XXIX 43-5). 

E dei beati : 

E féro un grido di si alto suono 
che non potrebbe qui assimigliarsi : 
né io lo intesi, si mi vinse il tuono. 

{Par., XXI, 140-2). 



tiva con grave patimento dell'organo specifico 1 . 
La causa dunque ne è l'azione troppo viva del- 
l'oggetto. Per contrario bene intende a rendere 
« adorna * la persona, a darle cioè armonica bel- 
lezza « ché la nostra anima conviene gran parte delle 
sue operazioni operare con organo corporale; e 
allora opera bene, che '1 corpo è bene per le sue 
parti ordinato e disposto »; cioè nelle sue mem- 
bra e nelle funzioni dei sensi bene ordinato e pro- 
porzionato, cosi da produrre « un piacere di non 
so che armonia mirabile » 2 . 

Anche queste osservazioni d'acustica derivate 
dai principi della Scolastica, possiamo rinvenire ne- 
gli scritti di Alberto Magno. Di fatto il senso per lui 
« in compositione organi ratio quaedam contempe- 
rantiae et proportionis est »; l'udito in particolare può 
chiamarsi «symphonia quaedam et proportio ad eun- 
dem actum ad querh proportionatur sonans, et quia 
excellens plus movet quam mobilis sit sensus, ideo 
excellenter acutum et grave corrumpunt auditum », 
e perciò, se giungono ad esso « sine excellentiis » * 
e quando « mixta sunt proportionaliter . . . , delec- 
tabilia sunt »; per contrario il senso « ab excel- ' 
lentiis tristatur et corrumpitur ». 

Un' altra indagine, punto trascurata da Dante 
e dai psicologi aristotelici del Medioevo, è quella 
che riguarda il valore intellettuale, educativo ed 
estetico dell'udito. 

Tocchiamone in breve, per quanto comporta la 
natura di questo saggio. 

Se non avesse il Poeta dimostrato deliberata- 
mente in qual pregio teneva l' udito, bastereb- 



1 Quello che dice Dante dello spirito visivo, che 
vien disgregato da soverchia impressione si da diven- 
tare incapace di tollerar più forti obbietti (Par., XXVI, 
46-8), è ovvio che pur s' intenda riferibile all'organo 
dell'udito. 

2 Conv., IV, 25, 128-36. 

3 De Anima» lib. II, tr, IV, cap. 9 ; tr, III, cap. 28. 
Vedi anche S. Tommaso, De Anima, lib. Ili, lect. 2. 
S. Tommaso discerne più sottilmente gli effetti delle 
troppo forti impressioni sui sensi dicendo : « excellen- 
tia corrumpit sensum vel saltem contristai ipsum » e an- 
che Dante fa questa distinzione : cosi il risuonar grave 
di Flegetonte gli offese dolorosamente l'orecchio senza 
però disordinare in modo irreparabile la funzione udi- 
tiva; mentre i lamenti dei falsari, strazianti come € strali», 
per poco non gliela guastavano del tutto a tal segno 
che «gli orecchi con le man coperse». Il + contristai* 
del dettato tomistico e il « tristatur » di Alberto mi 
richiamano all' «aura morta» ond' èra uscito il Poeta 
e che gli « avea contristati gli occhiti! setto» (/Wy., 
I, 18). Questa coincidenza, non Q&* fortuita, 
di espressione attesta ancóra un *>uste 
aveva famigliari i commenti del Dé BoD. 
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bero a provarlo in modo indiretto, ma sicuro, 
le nobilissime idee che egli espresse intorno le 
emozioni musicali \ e l'origine e l'officio della pa- 
rola. Per Dante la nobiltà dei sensi è correlativa 
alla nobiltà dell'oggetto : di conseguenza F udito 
è un senso estetico rispetto ai canti e ai suoni 
musicali, e un senso intellettuale rispetto alla pa- 
rola ragionata. Ricordavo più addietro ,un verso 
della canzone : Amor che nella mente mi ragiona, 
e il commento che ne ha fatto il Poeta. 
Rileggiamo tutto il passo : 

Lo suo parlar si dolcemente suona, 
che V anima ch'ascolta e che lo sente 
dice : Oh me lassa, eh' io non son possente 
di dir quel ch'odo della Donna mia ! 

e l'osservazione di Dante sul verso secondo : « ascol- 
tare quanto alle parole, e sentire quanto alla dol- 
cezza del suono » 2 . Non solo qui s' intende di rile- 
vare la mirabile « musicalità della voce d'Amore » 8 , 
ma anche F intellettuale finezza della virtù uditiva 
che raccoglie, con viva percezione e diletto, ar- 
monie e concetti quasi divini, mentre non sa la 
parola ridirli. Non rammenterò ora molti altri luo- 
ghi consimili della Commedia, ma solamente ag- 
giungo che Dante estende una volta il significato 
proprio di udire a quello di esaudire 4 , cioè nel- 
l'udire esprime, non che il fatto della percezione, 
anche lo stato affettivo che ne consegue e fin l'atto 
volontario che può esserne determinato, e cosi 
l'udito si presta all'anima razionale che nel sen- j 
timento e nella volontà suole manifestarsi ; un'altra 
volta poi ha collegato l'idea del fatto meccanico j 
dell'aprir gli orecchi all' idea dell'atto razionale | 
dell'obbedire 5 , questo intendendo mostrare con j 
l'espressione plastica di quello. Alberto e s. Tom- ! 
maso sono, anche per questa parte della dottrina, j 
maestri a Dante. L' udito e la vista — dice Al- J 
berto — sono stati conferiti all'uomo « causa j 
utilitatis » « eo quod multas annuntiant differen- 1 
tias rerum ex quibus inest hominibus tam discredo J 
contemplativorum secundum intellectum speculati- \ 



1 Vedi A. Bonaventura, Op. cit., segnatamente le 1 
pagg. 37-40. L'esempio più chiaro di forti emozioni ' 
musicali è nel Par., XIV, 121-32, dove il diletto del- 
l'udito vince quello della vista. 

* Conv. Ili, 3, 128-30 cit. 

3 A. Bonaventura, Op. cit., pag. 31. 

* Se oraxkra in primo non m'aita 

che mugic sa di cor che in grazia viva : 
l'altro che vai, che in del non è udita ? 

{t*rg. IV. 135-7). 

* Cornu, r {89*90 : « Non chiudete gli orecchi 



vum quam operabilium secundum practicum »; 
l'udito provvede « discenti per doctrinam sumenti 
scientiam » solo per accidens, perché la voce, che 
ne è Tobbietto razionale, non sempre è parola 
espressiva e quindi strumento di scienza ; ad ogni 
modo, « auditus etiam per accidens melior est ad 
prudentiam quam visus ; quia non solum exprimit 
per signa, sed etiam verum habitudines ad seinvi- 
cem per convenientiam ipsarum et differentiam, 
quod non facit visus »; perciò sono più sapienti 
i ciechi che i sordomuti ; tuttavia « segnius irritant 
animum demissa per aures quam quae sunt oculis 
subiecta fidelibus » 1 . Del resto, è troppo nota la 
dottrina degli Scolastici sulla natura e l'origine del- 
l'anima umana perché debba io qui dimostrare l'af- 
finità che, secondo quella dottrina, ha l'anima sen- 
sibile con la razionale. Questo solo passo di Alberto 
riferirò a maggior chiarimento del pensiero dante- 
sco : « Sicut quando vegetativum est in sensitivo, 
terminat vegetativum suas operationes ad congruen- 
tiam sensitivi ; ita quando vegetativum et sensiti- 
vum sunt in rationali, terminantur organa formata 
ad opportunitatem rationalis animae. Et ideo loco 
anteriorum pedum in quadrupedibus formantur 
homini manus quae sunt organa intellectus a , sicut 
in libro de animalibus ostensum est, et sicut dixit 



1 De sensu, ecc., tr. I, cap. 2. E vedi S. Tom- 
maso nel commento allo stesso libro, lect. 2: l'udito, 
egli dice, conosce «per accidens» « differentias vocis 
secundum quod sunt indicativae diversarum passionum ». 
È dunque affermato il valore psicologico dell'udito ri- 
spetto ai sentimenti e alle emozioni e di conseguenza 
l'ufficio estetico di esso. 

Per la nobiltà dei sensi superiori nell' uomo si veda 
di S. Tommaso In Libros sententiarnm, dist. XVII, 
Q. II, art. 3, solutio. 

2 Mi si permetta una breve digressione per dire 
che questo principio, aristotelico e scolastico, del valore, 
diremo cosi, affettivo e intellettuale delle mani (nobile 
soggetto d'una compiuta indagine psicologica ed este- 
tica da fare nel riguardo dell'arte) sta pur sotto ad al- 
cune figurazioni dantesche : ad esempio, la seconda 
schiera d'anime negligenti addita sull' isoletta del Pur- 
gatorio la via ai due poeti «coi dossi della man fa- 
cendo insegna» (III, 102); più innanzi Dante s'accerta 
con le mani di ciò che non può con gli occhi {Pttrg., 
XII, 127-32), e nell'Inferno esse gli proteggono addi- 
rittura la vista (IX, 59-6o) ; e con la mano un'anima 
della valletta del Purgatorio esprime il desiderio d'es- 
sere ascoltata (VIII, 9) e i golosi tengono le mani al- 
zate verso un albero ricco di frutti, in atto di ardente 
brama (Purg., XXIV, 106); senza notare il prender per 
mano per dar conforto (/»/., HI, 19-20; XXXI, 28) e 
il batter le mani in segno di dolore (/«/., Ili, 27 ; XIV, 
40-41). È chiaro da questi cenni che Dante concepiva 
la mano come uno dei più delicati organi della persona 
messi al servizio dell'intelletto e del cuore. 
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de manu, ita est de aliis, sicut lingua, quae in 
homine congruit interpretationi, quae non est nisi 
actus rationis et auris qui est auditus disciplinalis , 
quod non competit nisi intellectui » x . 

E chiudiamo la prima parte di questo studio 
ripetendo col Leynardi che l'udito e la vista possono 
« sospendere reciprocamente ogni attività specifica, 
oppure qualche attività particolare, riferita, s' in- 
tende, all'altro senso che non è attivo » *. 

Questo principio dantesco, di cui si riscon- 
trano manifesti esempi nella Commedia, 3 si può 
chiarire con queste parole di Alberto Magno : 
« magis deberet simul esse motus duorum sensi- 
bilium in sensitivo communi quae sunt huiusmodi 
unius particularis sensus, quam sensibilium quae 
sunt duorum sensuum, visus scilicet et auditus » 4 . 

E si noti che pur qui sono scelti, ad esempio, 
dai cinque sensi l' udito e la vista. 

Vediamo ove le idee dell'Alighieri intorno ai 
suoni, alla voce e alla parola. 

Già s' è visto che per Dante il contenuto del- 
l' audizione è il suono il quale è proprio non 
dell' oggetto sonante, ma del mezzo, in cui si ge- 
nera, e dell'apparecchio uditivo donde lo spirito 
sensibile particolare lo riceve per comunicarlo al- 
l'anima sensitiva. Altri ha con acume e competenza 
esaminata la dottrina di Dante che risguarda il for- 
marsi dei suoni ; ma di essa non s' è ancora cer- 
cata l' origine, o se almeno abbia qualche riscontro 
nel pensiero dei trattatisti di acustica medievali. 
Io, nel fare brevemente quest' indagine, mi restrin- 
gerò, secondo i limiti che mi sono proposta, agli 
scritti di Alberto Magno e di s. Tommaso. Stu- 
diandosi una ben nota terzina dantesca 5 s'è scritto : 
« Poiché l'effetto dei moti della corda al collo 
della cetra è la diversa elevazione del suono, ne 
segue che, secondo l'Alighieri, il suono appunto 

al collo della cetra 

prende sua forma 

Tale forma, anche per il sommo Poeta, non è altro 
che l'elevazione del suono » fl . E il Bonaventura 



1 Opera, tomo V, De natura et origine animai tr. I, 
cap. 5. 

* Op. cit; pag. 2ii. 

8 Bastino i seguenti: In/., IX, 34-6; Purg., IV, 
14-6; Vili, 7-8; XXVI, 25-7, 100-01; XXXII, 91-3. 
4 De sensu ecc., tr. III, cap. 3. 

* E come suono al collo della cetra 
prende sua forma, e si come al pertugio 
della sampogna vento che penetra, 

coni, ecc. 

{Par., XX, aa-4)- 
8 La forma del suono secondo /' Alighieri. Brevi 
ricerche di R. Valensise, Napoli, Pasini, 1900, pagg. 13-4. 



aggiunge: « Secondo il suo concetto, ciò che ad 
ogni suono dà forma, cioè essenza, è la sua mag- 
giore o minore acutezza : per conseguenza negli 
strumenti a corda, i suoni prendono lor forma là 
dove il sonatore col meccanismo delle dita accorcia 
più o meno la lunghezza delle corde, onde le note 
escono più o meno acute ; negli strumenti a fiato, 
I là dove l'aria soffiata nell'imboccatura penetra nel 
! fóro dello strumento dando, secondo la sua velo- 
1 cita e la sua spinta, minore o maggiore eleva- 
! zione alla nota » Adunque nel citato luogo del 
I Paradiso e in un altro dell' Inferno *, nei quali si 
discorre, con piena scienza, del suono semplice- 
j mente detto e del suono vocale, troviamo ritratte 
j le idee di Dante circa la formazione di questo 
; fenomeno acustico. E che egli abbia « studiato 
| e osservato dal vero » 3 può darsi, ma l' osser- 
j vazione, fatta sulle qualità degli strumenti mu- 
sicali come l'arpa, la giga, la tuba, la lira e sui 
; modi della voce umana, non gli sarebbe forse ba- 
stata a formarsi una teorica ed è molto probabile 
\ che Dante l'abbia imparata da' suoi autori; con 
j l'osservazione (e ciò valga per ogni fenomeno fi- 

■ sico e psicologico da lui ritratto dal vero, onde 
| troppo facilmente si suol desumere l'originalità 
! di certe dottrine dantesche) con l' osservazione, 

; dico, altro non fece che corroborar la dottrina, a 
cui con gli stud 1 egli era certamente pervenuto. Posto 
anzitutto che « nec acutum nec grave et huius- 
modi differentiae percipiuntur sine sono secundum 

j actum facto », ammettevansi, ai tempi di Dante, 
l'acuto e il grave come proprietà essenziali del 
suono nello stesso modo che il veloce e il tardo, 

■ del moto 4 ; l' acùto, « quod movet sensum in mul- 
tanti penetrando in pauco tempore », il grave 
« quod movet sensum secundum parvum pene- 
trando in multo tempore » 5 ; e si affermava il rap- 
porto dell'acutezza del suono con la velocità con- 
siderando: « sicut motus est causa soni, ita velo- 
citas motus est causa soni acuti et tarditas motus 
est causa soni gravis » 6 ; anzi Alberto chiariva 
questa relazione cosi: « acutum sonum vocamus 
ubi quasi pungat multum velociter penetrando in 
auditum ; gravis autem sonus est ubi quasi pellit 
sicut si lassatum sit ; . . . et ideo accidit acuto esse 
velox ; gravi autem accidit tardum ; et acutum in 



1 Op. cit. t pag. 220. 

» XXVI, 85-90. 

8 A. Bonaventura, loc. cit. 

4 Alb. Magno, De Anima, lib II, tr. Ili, cap. ai. 

5 Alb. Magno, De Anima, loc. cit* 

6 S. Tommaso, De Anima» libf IT 
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ventate est sonans et quasi tronstricto aére fortiter, 
et ideo etiam acutum penetrando laedit auditum, 
grave autem est multo aére quasi lente pulso et 
ideo non laedit auditum » 4 . E ci offre l'esempio 
della zampogna, nella quale « stationes acutae ma- 
xime et gravissime sonant » cosi come s. Tommaso 
si richiama alle corde strumentali : « chorda, magis 
tensa, acutius sonat quia ex una percussione fre- 
quentius movetur ». Per conchiudere, è fermo nella 
mente dei due trattatisti questo principio di acustica 
aristotelica : ciò che dà più o meno compiuta forma 
al suono è la maggiore o minore acutezza di esso ; 
e questa altro non è che la diversa altezza o eleva- 
zione dei suoni, risultante dal diverso grado di vi- 
brazioni che li producono, e il grado delle vibra- 
zioni acustiche varia secondo il variare della velocità 
impressa al moto sonoro, secondo cioè la rapidità 
e frequenza delle note, il che dipende dalla quantità 
d'aria soffiata negli strumenti a fiato come nella 
zampogna ricordata da Alberto, o dalla tensione o 
lunghezza delle corde accorciate più o meno « al 
collo » dello strumento, come osserva s. Tommaso. 
Sono dunque le idee stesse di Dante ; oltre che è 
curioso trovar menzione, già in Alberto e Tom- 
maso, della cetra (strumento a corda) e della zam- 
pogna che Dante ha preso a similitudine. E questa 
soltanto una fortuita coincidenza? 

Col suono hanno stretta attinenza la voce, il 
canto e la parola che, in fondo, altro non sono che 
forme del suono stesso. 

Che sia la voce un fenomeno sonoro l'afferma- 
vano gli Scolastici. « Vox est sonus » dice Alberto: 
ma aggiunge: « non quilibet, sed animati anima 
sensibili » 2 . Sta dunque che la voce è una forma 
specifica del suono, cosicché Dante, per quel pro- 
cesso linguistico di riduzione dell'elemento specifico 
al generico, più addietro osservato, identifica tal- 
volta suono e voce. Ricorda bensi il suono delle 
cose come quello dell'acqua scorrente rumorosa 8 
o lene 4 ; lo ricorda come qualità sensibile di rumori 
improvvisi 5 o delle armonie celesti 6 ; ma non meno 
spesso raccoglie in un solo i concetti di suono, di 



* Loc. cit. 

* De Anima, lib. II, tr. Ili, cap. 22. 

* /*/. XVI, 92. 

4 In/. XXXIV, 129. 

5 Agli esempt, già rifériti, aggiungasi /«/., IX, 65, 
ove nel verso € un/racasso d'un suon pien di spavento » 
è bene inteso il principio aristotelico e scolastico che 
il suono non sia che la forma tanfi «cenone 
auditiva. £ lo stesso si dica dal : e fóro 
un grido di si alto suono (3 

* iW v i, ite. 



parola, di canto. Il « sonar della voce » è espres- 
sione che, variamente atteggiata, occorre più volte 
nella Commedia 1 ; « suono » è inteso una volta 
come potenza di voce 2 , un' altra addirittura come 
espressione verbale 3 o come nome pronunciato 4 . 

Altre volte, in quanto è suono confuso di un 
parlante, è foriero della parola intelligibile 5 o più 
spesso esprime la nota qualificativa della parola 6 
o, infine, la parola stessa 7 , e, più estesamente, un 
sistema ragionato di parole 8 . 

Questi minuti rilievi di linguistica dantesca mi 
suggeriscono due osservazioni: l'una che Dante 
neir uso di suono per voce o parola, se ebbe pre- 
sente la tradizione poetica de' classici prediletti e 
massime di Virgilio, non dovette neppure ignorare 
gli insegnamenti degli Scolastici ; anzi è cosi largo 
e vario e costante quest' uso a differenza de' classici 
che parmi di vederci dentro un vero criterio dot- 
trinale. E appunto si noti che nei commenti e nelle 
esposizioni della dottrina psicologica d'Aristotele 
« sonus » comprende non solo la voce, ma anche la 
parola e il discorso in genere, in quanto se ne con- 
sidera la natura essenzialmente fìsica. In secondo 
luogo osservo che a quel modo Dante mostra di 
voler coglier della parola, oltre che il senso, l'espres- 
sione vocale o, in altri termini, con la razionalità 
anche la musicalità delle voci umane 9 . A quest'ul- 
tima considerazione mi ripiglierò più innanzi, quando 
tenterò la bellissima indagine, che altri con più 
competenza potrebbe fare, sul valore razionale ed 
estetico della voce e della parola secondo il pensiero 
e l'arte dell'Alighieri. 

Restando ora alla dottrina, mi piace rilevare . 
che come i vari modi e processi dell'audizione 
fisiologica e psicologica egli identificò nel con- 
cetto unico dell'udire, ma a suo luogo volle anche 
serbarli e designarli distinti; cosi i fenomeni so- 
nori seppe e volle talvolta identificare nel concetto 
unico del suono, ma anche, quando gli piacque, 



1 /»/., IV, 92; Pnrg. t IV, 98-100; Par., XI, 68; 
XIX, 11, 21. 

* Purg. t I, 10. 
8 Purg. t XIII, 40. 

4 Purg. f VI, 80 : € lo dolce suon della sua terra »; 
anche Pttrg., XXX, 62: «suon del nome mio ». 

5 /fi/., XXVII, 6 

6 /»/., XIX, 123. 

7 /»/.,X, 28; Purg. t V, 7 ; XIX, 136; Par., XVIII, 
7, Rilèvo specialmente Purg., XXX, 28, ove « intero 
suono » significa perfetta pronunzia. 

8 /»/., XV, 101 : qui « suono » vale discorso, rac- 
conto. 

9 Per esempio il lacrimevole discorso di Ciacco è 
detto « lacrimabil suono » (In/., VI, 76). 
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definirli partitamente secondo le loro qualità pecu- 
liari. Cosi discerne bene il diverso contenuto della 
voce in particolare e quello del suono in generale ; 
l'uno la parola, l'altro V armonia K E questo va 
detto anche della voce e del canto, considerati nelle 
loro relazioni. Specialmente usa voce per canto 
quando fa risuonare il suo Poema di quei canti 
monodici, che il Bonaventura ha studiato con pa- 
ziente amore di storico e di musicista 2 . Più spesso 
voce è il canto inteso anche nel suo contenuto ver- 
bale 3 , canto è la sola nota musicale che accompagna 
la parola. Questa distinzione è stata chiaramente 
fatta dall' Alighieri *. Né riferirò i moltissimi casi in 
cui trasporta V idea di suono e di suonare a signi- 
ficare canto, melodia, armonia, 5 che pur distinse, 
quando volle, opportunamente 6 ; qui devo restrin- 
germi a studiare la formazione e l'organo della voce 
e della parola, essendo stato da altri trattato, con 
debita ampiezza, dei suoni e dei canti. 

Due versi della Commedia 7 , ove Dante prende 
la parola spirare nel senso derivato di parlare, rac- 
chiudono il principio che condizione necessaria ai 
fenomeni vocali è la respirazione. Cosi Alberto Ma- 
gno, detto che i due elementi essenziali della voce 
sono « melos » e « locutio » 8 , senza di che non 
si forma ne' debiti organi il suono vocale, soggiunge: 
« aér tali ter sonans non est nisi in spirantibus » e 
più oltre descrive il modo con cui la voce fisiologi- 



1 Richiamo il luogo citato (Purg., IX, 141): 



mi parca 

udir in voce mista al dolce suono. 

* Op. cit., *cap. X. Si veggano segnatamente Pur- 
gatorio, XIII, 25-36; XIV, 130-41 e Par., Vili, 17, 
dove voce ha veramente valore di nota, di suono. Si 
veda per questo verso il Bonaventura cit., pagg. 123-4. 

3 Par., XIV, 123 e Purg., XXVIII, 60-1: 

il dolce suono 
veniva a me co* suoi intendimenti ; 

dove Dante con intendimento significherebbe, secondo il 
Bonaventura, « non solo il concetto delle parole, ma 
anche quello della musica » (Op. cit., pag. 146), la quale 
interpretazione mi sa di troppa sottigliezza. 

4 Sul valore di canto o nota in Dante vedi Bona- 
ventura, Op. cit., segnatamente pagg. 223-8. 

6 Basti vedere Par., XXIII, 97-102. 

6 Melodia è la successione di suoni, armonia è la 
loro simultaneità. La differenza quale Dante l'avverti, 
è stata ben rilevata dal Bonaventura (Op. cit., pa- 
gine 19-21). Come Dante intendesse anche in teoria l'af- 
finità e la vicendevole surrogazione di questi concetti 
appare da quel che scrive della « modulatio » o canto: 
« nunquam dicitur cantio, sed sonus, vel tonus, vel nota, 
vel melos » (De vulg. Eloq., lib. II, cap. Vili, 5, ediz. 
Rajna, 1896). 

7 Par., XIX, 25; XXVI, 3. 

8 De Anima, lib. II., tr. Ili, cap. 2. 



camente si forma e si esplica e la finalità razionale 
di essa in questo chiaro e notevole passo su cui 
torneremo anche appresso, per altri raffronti con 

Dante : « Vox autem est sonus animalis in parte 

quae verberat aérem et ad aliquid et in aliquo ; 

ideo oportet habere pulmonem et canam duram 

quae vocatur arteria vocativa. ... et linguam quae 
figuret et verberet aérem ; et quia in aére necesse 
est fieri huiusmodi verberationes, ideo rationale est 
quod illa sola vocent quae aérem attingunt per 
huiusmodi membra respirando ... ; sicut lingua con- 
gruit in duo, quorum alterum necessarium est ad 
esse et sai vari, quod est gustus, alterum autem est 
ad bene esse, quod est locutio qua fit per linguam.., 
sic est de natura respirandi ; spiritus enim respirans 
in omnibus ambulantibus et sanguinem habentibus 
est ad esse . . . ; in vocantibus autem est ad bene esse, 
ut fiat interpretatio » L'organo, dunque, della 
respirazione è per l'Enciclopedico espositore d'Ari- 
stotele anche l'organo della voce 2 , e perciò i feno- 
meni relativi si compenetrano e si compiono a 
vicenda. Dante studiò ed espresse lo stesso fatto. 
Osservavano poi gli Scolastici che si suole attri- 
buire la voce agli strumenti musicali soltanto « se- 
cundum similitudinem » ; quando, cioè, s' avverino 
in essi due condizioni: l'una è il « melos » o 
» consonantia » (come dice s. Tommaso) che pro- 
viene dalla proporzione del grave con l'acuto ; l'altra 
è la « elocutio » derivante dalla distinzione delle 
diverse ripercussioni sonore, come, ad esempio, 
per diverse corde e per diversi momenti musicali *. 
Dante in un bellissimo luogo del suo Poema de- 
signa il canto melodico dell'arcangelo Gabriele 
con l' espressione « il sonar di quella lira » 4 e 
non già per similitudine, ma per trasposizione di 
significato, ond' io penso che anch'egli ammettesse 
T affinità dei suoni vocali con gli strumentali ; che 
anzi avesse l' intendimento d'applicare una cogni- 
zione teorica d' origine aristotelica e comune nel 
Medioevo. Ricordo qui il Xltpì àxovrrwv, un opuscolo 
di scienza acustica uscito dalla scuola d'Aristotele, 
dove in un rilevante passo, sul quale tornerò fra 
poco, s' ascrivono agli strumenti musicali la durezza 
e la mollezza, caratteri propri della voce 5 . 



1 Ib., cap. 22. 

* Si veda anche questo: « Organum respirationis 
est arteria vocalis » (loc. cit.) e S. Tommaso, De Anima, 
lib. II, lect. 18, 

3 S. Tommaso, ivi. 

* Par., XXIII, 100. 

5 Ai c?'y)Ttov xaTS9Tpajxp/vai, xoù tk ti tfm tm 
xtpàruv tic ycuvac ttouÌ uaÀaxfetifsc, mk'^ 
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Per ciò che riguarda, poi, la formazione della 
voce e la sua natura sonora tornano a proposito 
questi luoghi della Commedia : 

Era la mia virtù tanto confusa 
che la voce si mosse e pria si spense, 
che dagli organi suoi fosse dischiusa 

(Purg., XXXI, 7-9); 

E la voce allentò per lo suo varco 

(ivi, ai); 

Come a color, che troppo reverenti 
dinanzi a 1 suoi maggior parlando sono, 
che non traggon la voce viva ai denti, 

avvenne a me, che semuf intero suono 
incominciai .... 

(Purg., XXXIII 35-9): 

La voce tua sicura, balda e lieta 
suoni la volontà, suoni il disio, 
a che la mia risposta é già decreta. 

{Par., XV, 67-9). 

Per il compimento della voce in parola che ne è, 
come vedremo, la forma razionale, si mediti sui 
versi seguenti; 

quel fnormorar dell'aquila salissi 
su per lo collo, come fosso bugio: 
/ecesi voce quivi e quindi uscissi 

per lo suo becco in forma di parole. 

(Par., XX, 26-9) 

Parlando andava per non parer fievole, 
onde una voce uscio dall'altro fosso, 
a parole formar disconvenevole. 

(in/., xxiv. 64-6) 

Esaminiamo ora, più da vicino, la dottrina psi- 
cologica della voce e della parola quale fu nel 
pensiero di Dante» d'Aristotele e dei due grandi 
commentatori scolastici. Alberto dall'esposizione 
dell'argomento poco fa riferito conclude che la voce 
è «percussio respirati aéris ad arteriam vocati- 
vam ab anima per immaginationem aliquam eam 
formantem, quae est in partibus illis quae ad respi- 
rationem congruunt » \ E s. Tommaso designa 
queste parti, donde l'anima muove la voce, cosi : « id 
est principaliter in corde »*. La causa dunque del 
generarsi della voce è l'anima la quale si serve 
dell'aria respirata, che percuote quella (dell'arteria, 
come di strumento per formare la voce. Oltre a 
questo carattere spirituale, la voce ne ha un altro 
più propriamente razionale. « Est sonus aliquid 
significans » ; « conceptus cordis interpretati vus 
sonus vox est; et ideo vox non est nisi habentis 
inielUctum concipientem intentiones rerum et ideo 

1 Di A U 



ad exprimendum conceptum formantur voces » ; 
quindi è che questo strumento interpretativo del- 
l'anima razionale non serve, come il respiro fisio- 
logico, alla conservazione organica della vita (ad 
esse), ma si al viver bene, cioè razionalmente (ad bene 
esse). Occorre poi che il suono, materia della voce, sia 
in qualche modo verbalmente o musicalmente rat- 
figurato perché diventi segno razionale delle ima- 
gini e dei concetti : a ciò provvedono altri organi: 
« figura ipsius soni in dictiones est per linguam, 
et dentes et palatum et caetera interpretationis or- 
gana » ! . 

A maggiore illustrazione di questa dottrina ecco 
un passo del commento tomistico ai libri Senten- 
tiarum di Pietro Lombardo, inteso a chiarire il va- 
lore psicologico e logico della parola: « Secundum 
autem — scrive l'Aquinate — quod est in imagi- 
natione, quando scilicet quis imaginatur voces, qui- 
bus intellectus conceptum proferre valeat, sic est 
verbum quod habet imaginem vocis et quod ab aliis 
dicitur verbum speculi vocis et a Damasceno dici- 
tur verbum in corde enuntiatum et ab Augustino 
dicitur verbum animi sinu cogitatum. Secundum 
autem quod iam est in corporali actione per motum 
linguae et aliorum instrumentorum corporalium di- 
citur verbum vocis et a Damasceno verbum quod 
est angelus scilicet nuntius intelligentiae et ab Au- 
gustino verbum cum sillogismis pronuntiatum » 2 . 

A queste medesime idee è conformata la dot- 
trina di Dante. In alcune pagine del De vulgari 
Eloquentia egli afferma anzitutto: « eorum que sunt 
omnium soli homini datum est loqui, cum solum 
sibi necessarium fuit» e considera il parlare fra 
quelle cose « que necessaria sunt ad bene esse » 3 . E 
nel capitolo seguente, dopo avere osservato che 
l'uomo si muove secondo ragione e questa si diver- 
sifica in ciascuno e quindi non può l' uno intender 
l'altro per le proprie azioni e passioni, come fanno 
le bestie, né per ispirituale speculazione come gli 
angeli, in causa della natura corporea, continua 
concludendo : « Oportuit ergo genus humanum ad 
comunicandum inter se conceptiones suas aliquod 
rationale signum et sensuale habere ; quia, cum de 
ratione accipere habeat et in rationem portare, ratio- 
naie esse, oportuit; cumque de una ratione in aliam 
nichil deferri possit nisi per medium sensuale, sen- 



1 Alberto, loc. cit. t vedi pure S. Tommaso, loc. cit. 
* In lib. I Seni., distinct. XXVII, art. 1, Q. 2. so- 
tulio. 

3 Lib. I, cap. II, 1, 3 (ed. Rajna, 1896). Identica 
espressione occorre in Alberto e in Tommaso nei luo 
ghi citati. 
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suale esse oportuit; quare, si tantum rationale esset, 
pertransire non posset ; si tantum sensuale nec a 
ratione accipere, nec in rationem deponere potuis- 
set. Hoc equidem signum est ipsum subiectum 
nobile de quo loquimur : nam sensuale quid est, in 
quantum sonus est ; rationale vero, in quantum ali- 
quid significare videtur ad placitum » (nn. 2-3) 1 . 

Nello stesso trattato si dichiara : « Et cum lo- 
quela non aliter sit necessarium instrumentum no- 
stre conceptionis quam equus militis, et optimis 
militibus optimi conveniant equi, ut dictum est, 
optimis conceptionibus optima loquela con veniet » 2 . 
È dunque provata in questo ragionamento di Dante 
la doppia natura dell'umano linguaggio, materiale 
e razionale 3 secondo che lo si considera in sé o nel 
suo fine. Egli poi filosoficamente ne indaga l'ori- 
gine affermando : « Dicimus certam formam locu- 
tionis a Deo cum anima prima concreatam fuisse; 
dico autem formam, et quantum ad rerum vocabula 
et quantum ad vocabulorum constructionem et 
quantum ad constructionis prolationem » 4 . 

È da notare un'altra relazione fra Dante e gli 
Scolastici. Questi nelle loro indagini psicologiche 
ricorsero spesso al metodo comparativo ; cosi, stu- 
diando gli atti umani, non trascurarono atti consi- 
mili che sono propri dei bruti, e nel caso nostro 
fra la voce degli uccelli e quella dell'uomo istitui- 
rono un raffronto che Dante, poi, ha liberamente 



1 Cfr. la fine di questo passo eon le parole di Al- 
berto : « vox est sonus formativus in signum quod 
ad placitum significat » (De Anima, lib. II, tr. Ili, 
cap. 22). 

* Lib. II, cap. I, 6 (ediz. cit.). E nel Conv. (I, 2, 
49-50) nota che « le parole sono fatte per mostrare quello 
che non si sa ». Cfr. anche il principio del cap. 25 0 
del tr. IV, ove il parlar dolce e cortese è detto « soave 
reggimento » dell'adolescenza. 

3 Anche nel Conv., Ili, 7, 101-124, pone il «parlare» 
fra i « reggimenti » od « operazioni che sono proprie 
dell'anima razionale». Si ricordi poi che Dante, come 
giustamente osserva il Bknassuti (La « Divina Com- 
media» di Dante Alighieri col commento cattolico di 
L. Bknassuti, Verona, 1867, voi. II, nota a Purg., II, 54), 
avrebbe dovuto riconoscer tosto Casella se, come dice, 
l'aspetto non era vano, ma serbava le sembianze del 
corpo antico. Lo riconosce invece dalla voce soave, alla 
quale dunque è anche qui attribuito, al modo degli 
Scolastici, un ufficio intellettivo. Lo stesso è da dire 
dei versi del Purg., XXIII, 43-5 : 

Mai non l'avrei riconosciuto al viso ; 
ma nella voce sua mi fu palese 
ciò che l'aspetto in sé avea conquiso. 

* Lib. I, cap. VI, 4. (ediz. cit.). Anche Alberto, trat- 
tando dei movimenti della « locutio », osserva: « numero 
talium motuum formantur syllabae et dictiones » (De 
Anima, loc. cit.). 



rifatto. Da quel che ora abbiam visto, egli con- 
viene con Alberto Magno e s. Tommaso nel re- 
putare la voce come strumento di concetti, proprio 
adunque dell'uomo che possiede — direbbe l'Enci- 
clopedico — « intellectum concipientem intentiones 
rerum ». Proseguendo in questa indagine compara- 
tiva avviene di trovare una corrispondenza perfetta 
di pensiero e di parole tra l'Alighieri e Alberto. 
Scrive il Poeta che agli animali inferiori non fu ne- 
cessario provveder la favella, « cum solo nature 
instinctu ducantur » e quelli che sono della me- 
desima specie facilmente s'intendono senza il mezzo 
delle parole, in quanto sono in essi « iidem actus et 
passiones et sic possunt per proprios alienos co- 
gnosrere >J 

E Alberto : « Licet enim bruta habeant ima- 
ginationem sicut superius ostendimus, tamen non 
moventur ab ipsis imaginatis secundum rationem 
imaginatorum, sed a natura ; et ideo omnia simù 
liter operantur ; una enim hirundo facit nidum 
sicut et alia ; et haec imitatio est naturae potius 
quam artis ». E soggiunge che agli animali in- 
feriori « immaginativa non regit naturam.... sed po- 
tius regitur a natura et agitur ad opera ab ipsa » *. 
Parlano gli uccelli quando tentano col canto d'imi- 
tare la voce umana ? Dante risponde : « Et si di- 
catur quod pice adhuc et alie aves loquuntur, 
dicimus quod falsum est ; quia talis actus locutio 
non est, sed quedam imitatio soni nostre vocis; 
vel, quod nituntur imitari nos in quantum sonamus, 
sed non in quantum loquimur. Unde si expresse 
dicenti « Pica » resonaret etiam « Pica », non 
esset hoc nisi representatio vel imitatio soni illius 
qui prius dixisset ». 3 E nel Convivio fa le stesse os- 
servazioni: « Se alcuno volesse dire, contraddicendo, 
che alcuno uccello parli, siccome pare di certi, mas- 
simamente della gazza e del pappagallo ; e che alcuna 
bestia fa atti, ovvero reggimenti, siccome pare della 
scimia e d'alcun altro : rispondo, che non è vero 
che parlino, né che abbiano reggimenti, perocché 
non hanno ragione, dalla quale queste cose con- 
vengono procedere. Né è in loro il principio di 
queste operazioni, né conoscono che sia ciò ; né 
intendono per quelle alcuna cosa significare, ma 
solo quello, che veggiono e odono, si rappresentano. 
Onde siccome la immagine delli corpora in alcuno 
corpo lucido si rappresenta, siccome nello specchio; 
e la immagine corporale che lo specchio dimostra 



1 De vulg. Eloq.,\\h. I, cap. II, 4 (ediz. dt.). 

2 De Anima, loc. cit. 

* De vulg. Eloq. cit., 6. 
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non è vera : cos! la immagine della ragione, cioè 
gli atti e '1 parlare, che l'anima bruta rappresenta, 
ovvero dimostra, non è vera » 1 . 

Questo discorso di Dante è in buona parte 
un' amplificazione, sapientemente fatta, di alcuni 
concetti albertiani che si trovano espressi in questo 
passo : « Gaetera autem ammalia affectus habentia 
sonos suos affectus indicantes emittunt et ideo non 
vocant et quaecumque illorum plurium sunt affectus 
ncque sunt etiam plurium sonorum et quae laevioris 
sunt complexionis et ideo aves plurium sunt gar- 
rituum quam gressibilia ; et illae quae inter aves 
sunt latioris linguae et melioris memoriae magis 
ìmitantur locutiones et caeteros sonos quos audiunt»*. 

Fino a qui s' è visto che l'Alighieri esponendo 
la dottrina del linguaggio si restringe al valore con- 
cettuale di esso, come appunto Tommaso e Alberto 
Magno avevano fatto nelle loro dissertazioni di psi- 
cologia aristotelica. Nella Commedia però, con 
quella maggior larghezza di pensiero che suoi de- 
rivare dall' indefinito dell'arte stessa a cui invano 
tenteremmo di por limiti e regole, diede alla voce i 
più svariati atteggiamenti sonori elevandola a viva si- 
gnificazione d'affetti. Di sotto alla forma, all'imagine, 
s'annida spesso un principio teorico ; sempre poi lo 
svolgersi dell' espressione estetica presume un' im- 
pressione psicologica che, se germoglia pili spesso 
dall'osservazione diretta della realtà, può anche di- 
pendere dall'esercizio riflesso di meditate letture. 
Mi sia, dunque, permesso di ricercare, all' infuori 
d'ogni indagine e valutazione estetica, i criteri dot- 
trinali da cui si lasciò guidar l'Alighieri nel rappre- 
sentare per via della voce e della parola sempre 
nuove forme d'attività affettiva. 

I vari modi della voce ha Dante significato con 
varietà d'espressioni: l'alzar della voce 3 , il levar 
della voce \ il render voce a voce 5 , il muover della 
voce 6 , la voce parlante 7 , il cessare e l'acquietarsi di 
essa 8 . La voce può essere ottusa od acuta, secondo 
che nel moto respiratorio si distende o ne resta 

1 III, 7, 104-24. 

2 De Anima, cit. A questo punto la corrispondenza 
è soltanto fra Dante e Alberto, ché nel Commento del- 
l' Aquinate non si fa parola del canto degli uccelli 
mosso dall'istinto d'imitare la voce nostra. Il germe 
della dottrina di Dante e d'Alberto è in questo luogo 
del trattatello aristotelico fi toc àxov*T&>v. nMì Sì sai 
t'7iv o/j vi**, orav ixovffwai, juizoivrai ras TwvàVA&*v y*>vac. 

3 Purg. % XX, 123. 

* Par., XIV, 21. 

* Par., XI, 146. 

« Pl$rg. t XXXI, 8 ; Par., XII, 29. 
' Purg., XVI, 28; XVII, 47- 

* Mf» IV, 8j. 



1 come soffocata: cosi avviene che gli « accenti d'ira » 1 
; siano smozzicature di parole, come d'arma acuta 
che si spunta, o che per il respiro affannoso la voce, 
scomposta né punto atta a formar parole a , finisca 
in un ringhiare 3 o digrignare di denti 4 . 

Nel citato lltpi àxov<rrwv aristotelico si distin- 
guono appunto le voci in ru^Xai e viyw^tie, ottuse 
e fosche, e in Xa/x7r/iai, chiare e sonore, secondo 
che sono soffocate (xx-xmit^ty^ai) o hanno ampia 
estensione (nópp» Jcatiivovai). Dante poi sapeva 
che Tira, come può generar voci tronche, cosi può 
eccitar alte grida o voci acute : ne fanno fede le pa- 
role gridate da Capaneo per empia iracondia e « il 
parlar di forza » di Virgilio per nobile sdegno 5 e 
lo « sgridar » di Alessio Interminelli 6 e di Vanni 
Fucci ! ; i « grand' urli » degli avari e dei prodighi 
dannati, il gridare di Flegias 8 e dei furiosi contro 
Filippo Argenti 9 ed altri simili voci risonanti nei 
tre mondi danteschi. Oltre a questi si ricordino gli 
esempi di vizi puniti che si gridano per biasimo sui 
I balzi del purgatorio come dagli accidiosi e dai lus- 
suriosi ; si ricordi la voce prorompente, come fol- 
gore e tuono, degli angeli ammonitori severi contro 
| il vizio dell' invidia ; si ricordi, in fine, che il tono 
I della voce nei discorsi dei dannati è quasi sempre 
i concitato e violento e se ne dedurrà che 1' espres- 
i sione vocale dell' ira nel Poema di Dante risponde 
a un principio aristotelico che troviamo succinta- 
mente esposto nel trattatello citato con queste parole: 

J av tic Juitv TiSivai tov Sv/xoiitfovf óyù? àyxvctyxùy xaì 

Op7l£ofUV0<T ITTlTftVfilV :'«&>$! T9V ySo^OV VOLI ofù f^ty?* 

Per contrario gli animi calmi, anche se mesti, 
hanno voce pacata e grave, come « gli spiriti ma- 
gni » del Limbo e come nei loro discorsi, quando 
non piangano o cantino, tutti gli spiriti eletti del 



* In/., III, 26. 

* /»/., XXIV, 66, 69. 
» In/., V, 4. 

* /«/., XXI, 133-4. 

* ////., XIV, 51 segg; 61. 
« In/., XVIII, 118. 

? /»/., XXV, 3. 

» Inf., VIII, 18. 19, 81. 

» Ibid., 61. 

10 S'aggiunga l'osservazione che quanto più il sof- 
fio d'aria espirata è violento (patoTepov) tanto più la 
voce diventa dura, aspra (<r//.«{>oTe/>a), come appunto 
i avviene della voce «chioccia» di Pluto. Tra i suoni 
\ duri, aspri a cagione della violenza si annovera anche 
, quello dei cardini, quando àvocywvTai ^latò^, come ap- 
1 punto stridono i « cardini distorti » della porta del Pur- 
| gatorio. 
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secondo regno. Tale dottrina psicologica, non sa- 
prei se derivata in Dante dall'osservazione pura o 
da questa insieme e dallo studio, sembra fondarsi su 

questo passo del n«pì àxovffT&v: o(?ì paSòftus ó*iaxttjx/voC 
tov ti tovov àvóitai xscì fisciù <?SiyytT<xi. 

E vi si dice anche che le voci sono chiare come 
nei flauti, quando l'aria emessa sia densa e forte o 
in altre parole quando sono esatti, bene articolati i 
suoni 1 , giacché in tal caso le impressioni arrivano 
compatte all'udito a . Siccome, poi, la voce è con 
altri segni fisionomici un' espressione dell' anima» 
giusta un principio aristotelico che troviamo ne 
cap. II dei l>v<rio7vwp.ovtxà e 3 che forse non fu ignoto 
a Dante, è naturale che la forte emissione d' aria 
generativa di voce chiara sarà dovuta a sentimenti 
ed emozioni vivaci quali la viva, ma serena gioia e 
il dolore pacato, ma intenso. Ecco perché tutte le 
voci del Paradiso sono chiare, e più viva della nostra 
e più spesso soave, e piana per chiarità e pacatezza 
è la voce degli angeli nei quali l'articolazione della 
parola, secondo il principio dantesco della progres- 
siva perfezione nella scala delle creature di Dio, 
dev'essere più esatta, più spedita, più intensa ; e 
chiare parole, secondo l'affetto loro, dicono le om- 
bre del Purgatorio 4 , mentre le grida e i guaiti in- 
fernali sono d'altra specie : forte, ma non densa, 
l'aria che vi si emette, perché forte, ma non com- 
posto, è il dolore dei dannati : quindi pùnto com- 
patta la sensazione uditiva che ne procede. Questa 
rispondenza tra lo stato affettivo, la compatta emis- 
sione d'aria dagli organi vocali e la conseguente 
vivezza della voce è da ravvisare nei celebri versi 
del Paradiso: 

* la voce tua sicura, balda e lieta 
suoni la volontà, suoni il disio, 
a che la mia risposta è già decreta. 

(XV, 67-9) 

dove nella concitata ripetizione del « suoni » si sente 
come la forte compattezza dell'aria che è, come 
vedemmo, materia del suono, in quel « sicura » 
e in quel « balda » tutta la chiara vivacità della 
voce che ne deriva, nella « volontà » e nel « di- 
sio » (le due maggiori potenze dell'anima, ragione 
e sentimento) la causa psicologica di quel parti- 
colare timbro vocale. 

1 loftìs ó*è fisaiara zi ywvaì yévovTau nxpi xr,v àxpt- 
o*nav t>jv twv ?3o'77wv. 

2 'Avayw'i yUp xacc tov iJwSsv àipoi TOiavra? ytviorSai 
xat Tr/Tjyàc xat jxàWTa ywvà* ovtw Ò*ia7rit/.7re<i5ae 
ovvearruffac npos rir,v àxo^v. 

3 Vi si legge, fra altro: yuaioyv&i/Aovouoi xai ix xft 

* Purg., XXVII, 9- 



Osserva inoltre Aristotele che la voce grave e 
intensa è segno d'animo forte, l'acuta e rimessa 
d'animo ignavo \ Non sembra conformata a que- 
sto principio psicologico l'espressione vocale data 
agli ignavi del primo cerchio, che si fanno tosto 
conoscere segnatamente dagli « accenti d' ira », 
dalle « voci alte e fioche » *, ed agli accidiosi di 
Stige, la cui voce è gorgogliata nella strozza 
tanto da non formar « parola integra » *, e alle 
« corte parole » del già accidioso Belacqua ? 4 

Oltre allo stato dell'animo, l'età stessa modi- 
fica variamente la voce. A chi è affetto da pas- 
sioni o vecchiezza, si dice nel citato Ut pi àxov<rrwv 
convengono voci più aspre (rpaguTtpca) e un po' 
confuse (OTrooT/yxi^upsvai), povere di perspicua chia- 
rezza (ro Xajuurfòv ixyav/c). E Dante, aristotelico anche 
in questo, fa risuonare quasi sempre il paradiso di 
voci « dolci e soavi », diverse da queste « moderna 
favella » (XVI, 31), appunto perché, non essendovi 
lassù ombra di passione terrena, nei canti e nelle 
parole dei beati non possono regnare che perspi- 
cuità e chiarezza proprie del suono, dolcezza e 
soavità proprie dell'affezione che muove la voce *. 
All'età allude certamente il Poeta dove dice dei 
bambini morti prima dell'uso della ragione: 

Ben te ne puoi accorger per li volti 
ed anco per le voci puerili, 
se tu li guardi bene e se gli ascolti. 

(Par., XXXII. 46-8) 

Questi versi, in cui con l'appellativo « pue- 
rili » si rileva la tenuità della voce a cagione 
della tenera età, trovano acconcio commento in 
queste parole dell'opuscolo greco : 0X170» tò mvZpu, 

TÒ iX7TC7tTOV SlÒ XOtì TMV 7iaiÓ*tft»V 7«V0V7fitt AtKTOLt'. 

Pronto poi, com'era, ad osservare i fenomeni 
anche nella loro forma anormale, l'Alighieri ri- 
guardando la significazione intellettiva della pa- 
rola, ha scorto che questa non sempre risponde 



1 'Etti ó*i t*c yuyvfc 3 "*v jSaptca xat ttrtruvop/vD 
ivfyicov [tfiàvoiav], * (Tofcìa xai ampi»* htko*. (4»v- 
aioy. cit., cap. 2). ' 

* /»/., Ili, 26, 27. 

» In/., VII, 125-6. 

4 Purg., IV, 121. 

5 Per tali variazioni, diciamo cosi, affettive della 
voce può non essere sfuggito a Dante questo cenno di 
Alberto : « in voce non solum est una contrarietas quae 
est acutio et gravitas, sed edam magnitudo et parvitas 
et levitas et asperitas eius et bis similia contraria quae 
circa vocem inveniri possunt » (De Amimm, Kb. II, 
tr. Ili, cap. 30), 
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esattamente al pensiero \ La qual cosa si mani- 
festa in modo più confuso ed imperfetto nel 
sonno 2 . 

Un'ultima osservazione : nelle « parole di do- 
lore», che colpiscono Dante nel principio del suo 
viaggi 0 » 10 non crederei che abbia egli potuto 
« collocare distintamente alcune particolarità della 
voce» 3 ; cosicché i guaiti, gli urli, le strida en- 
trerebbero nella serie delle espressioni verbali. Ciò 
non può essere, ché Dante, seguendo, come abbiam 
veduto, la dottrina degli Scolastici intorno al 
« verbum », ha sempre conferito al concetto e 
alla forma di parola il valore di razionale espres- 
sion della voce. 



IL SONNO, 1 SOGNI E LE VISIONI. 

Sommario. — I. Il sonno : cause esterne e interne - 
Concetto e definizione di esso - Il passaggio dalla 
veglia al sonno - Condizioni dei sensi e dell'anima 
durante il sonno - Il risveglio - Figurazioni di bru- 
schi risvegli nella Vita nova e nella Commedia - 
Un notevole raffronto coi moderni studi scientifici. 
— II. I sogni : cause interne ed esterne - Defini- 
zione del sogno - L' «immaginativa» nei sogni - Il 
sentimento, il giudizio e, in generale, la coscienza 
nel sonno - Il sogno e la veglia - Valore delle rap- 
presentazioni nei sogni - Formazione e caratteri 
delle imagini nei sogni : l'elemento sensitivo pre- 
dominante - La durata dei sogni - Le malattie e i 
sogni - Le «forti immaginazioni» - Le emozioni 
della veglia protratte nel sogno - Varie specie di 
sogni - I sogni d' ispirazione celeste : sogni meta- 
forici e non metaforici - I procedimenti della divi- 
nazione e la veridicità dei sogni. — III. Le visioni : 
l'origine celeste - Lo stato psichico e fisico del vi- 
sionario - Brevi cenni sui rapporti psicologici delle 
visioni e dei sogni in Dante. 

Avverto anzitutto che proseguendo, anche per 
questa parte della psicologia dantesca, con metodo 
comparativo, mi riferirò di preferenza ai libri d'Al- 
berto Magno, dove la trattazione è ampia e com- 
piuta, ben poco giovando ai raffronti il commento 
di s. Tommaso e gli stessi trattatelli aristotelici sui 



1 Cosi nei versi: 

E forse sua sentenza è d'altra guisa 

che la voce non suona 

{Par., IV, 56-7). 

Da téma e da vergogna 

voglio che tu ormai ti disviluppe, 

si che -non parli più com'uom che sogna 

(Purg., XXXIII, 31-3). 

• Inf.. IH, 26. 

* LXTWAJLDI, Op. cit.> pag. 437. 
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sogni e le divinazioni, nei quali la dottrina è troppo 
compendiosa e spesso frammentaria. 

Chi ben guardi per entro il pensiero di Dante, 
egli fa originare il sonno da questi quattro fatti : 
io da una violentissima impressione sui sensi 1 ; 
2° dalla spossatezza dei sensi di cui talvolta è segno 
foriero lo sbadiglio e causa una vivace emozione -; 
3° da un profondo raccoglimento o forte pensiero 
dell'anima 40 dalla soavità del canto o di altro 
suono 4 . 

Parimente Alberto Magno enumera quattro 
cause del sonno : due « ex parte corporis » e due 
« secundum dispositionem animae ». 

Benché di forte scuotimento dei sensi, come 
causa del dormire, non discorra espressamente, tut- 
tavia nella generale trattazione lascia intendere, 



1 La. terra lagrimosa diede vento, 

che balenò una luce vermiglia, 
la qual mi vinse ciascun sentimento : 
e caddi, come l'uom cui sonno piglia 
(M/., Ili, 133-6). 

2 Si vedano : 

Lo trafitto il mirò, ma nulla disse; 
anzi coi piè fermàti sbadigliava, 
pur come sonno o febbre l'assalisse 

(/*/., XXV, 88-90). 

Quand' io, che meco avea di quel d'Adamo, 
vinto dal sonno, in su l'erba inchinai. .. 

(Purg., IX, 10-11). 

£ a stanchezza, come causa del sonno, vagamente 
si allude anche nel XV del Purg. (vv. 118 e segg.). 
La sonnolenza indicata nel v. « stava com'uom che son- 
nolento vana» {Purg., XVIII, 87) pare anche a me da 
intendersi col Casini (Commento alla « Divina Comme- 
dia*, 5* edizione, Firenze, Sansoni, 1903, pag. 416), 
quale effetto dell'aver seco «di quel d'Adamo», cioè 
di stanchezza. Vi si accenna pure in Purg., XXX, 104. 
Un esempio di sonno prodotto, non dal soverchio vi- 
gilare, ma da prostrazione di forze per un dolore stra- 
ziante ci è offerto nella Vita nova dove il Poeta dice 
che dopo infinite e « amarissime lagrime » e fra sospiri 
e gemiti s'addormentò «come un pargoletto battuto 
lagrimando » (XII, 1 -12 - ed. Moore 1904); e dello stesso 
genere mi pare il sonno o, più esattamente, lo stato 
di dormiveglia successo in lui dopo il «forte smarri- 
mento » dello spirito che gli avvenne un giorno durante 
una «dolorosa infermitade» (Vita nova, XXIII, 1-25, 
ediz. cit.). 

3 Un esempio è nei versi : 

Si rimirando e si mirando in quelle, 

mi prese il sonno 

(Purg., XXVII, 91-2). 

E un altro chiarissimo in Purg., XVIII, 1 39*45» che 
appresso esaminerò attentamente. Si veda anche Vita 
nova, III, 22-6 : « ricorsi al solingo luogo d'una mia ca- 
mera, e posimi a pensare di questa cortesissima. ,E 
pensando di lei, mi sopraggiunse un soave sonno ». 

4 Io non lo intesi, e qui non si canta 

V inno che quella gente allor cantaro, 
né la nota soffersi tutu quanta 

(Purg., XXXII, 61-3). 
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come vedremo, che in qualche modo l'ammetteva. 
Per compenso è assai chiaro nel ricordare fra le 
cause del sonno « fatigatio et labor in quibus resol- 
vitur calor et spiritus et tunc gravantur exteriora 
somno » 1 . Quanto alle due disposizioni spirituali, 
non si potrebbe avere riscontro più perfetto fra 
Dante e il dottor di Colonia. Questi scrive : « Ali- 
quis profunde cogitat de re aliqua apud se et ma- 
xime subtili et divina ; quae vix simile habet in 
exterioribus corporis ; tunc enim animae vigor in- 
greditur intra se ipsum et similiter sensus commu- 
ni* et retrahit secum spiritum ab exterioribus orga- 
nis 9 et relictis exterioribus a spiritu et calore gravai 
ea frigiditas et incipit homo dormitare » ? . E inoltre : 
« Est igitur sommus sensus communis ingressus, 
cum tamen sit simpliciter ligamentum sensuum or- 
ganorum 5 . Signum autem hoc quod dictum est, 
dicit esse quod et in vigilia saepe interius determi- 
natur sensus communis et ingreditur quando vide- 
licet homo, circa interiora occupatus, considerat 
apud se aliquid quod resultat in spiritu sensibili : 
tunc enim non advertit ea quae sunt coram oculis 
eius, eo quod forma sensus communis tunc detine- 
tur nec derivatur in organum sensus » 6 . 

Anche l'altra causa di natura spirituale, cioè una 
dolce sensazione uditiva, come per esempio il canto 
angelico che accordandosi alla solenne processione 
nel Paradiso terrestre fa addormentare il Poeta, si 
spiega con l'esposizione di Alberto Magno : « Se- 
cunda autem causa — egli scrive — ex parte ani- 



1 Opera, tomo V, Parva Naturalia: De sonno et 
vigilia lib. I, tr. II, cap. 4 [ed. cit.]. Anche s. Tom- 
maso : « Somnus ert impotentia sensus propter exces- 
sum vigilandi». De somno et vigilia, lib. I, lect. 3 es 
[ed. cit. dei Parva naturalia]. 

2 A questo rifuggire dello « spiritus et calor » dagli 
« organa exteriora », onde procede il sonno, corrisponde 
press 'a poco il «perder di ciascun sentimento» che 
sopravviene a Dante presso l'Acheronte per effetto della 
« luce vermiglia » e che è causa del suo pigliar sonno 
improvviso. 

8 Loc. cit. 

4 Cosi s. Tommaso lo definisce : « immobilitas sen- 
sus et quasi vinculum » (De somno cit., lib. I, lect. 2). 

5 De somno cit., lib. I, tr. II, cap. 9. E nel tr. I 
del lib. I, cap. 5: « Vigilandi excessus ultra quam pos- 
sint sustinere organa sensus est aliquando ab aegritu- 
dine ; et tunc vocantur insomneitas ; aliquando est absque 
aegri tudine ab ipso usu ultra quam sustineat sensuum 
compositio et harmonia». Con questo passo si può 
convalidare la lezione, ancóra discussa, del verso del- 
Y Inferno « tanto ch'io ne perdei lo sonno e i polsi» 
(XIII, 63). Infatti l'eccesso di zelo e di fìsica e men- 
tale attività aveva generato in Pier della Vigna quel- 
l'eccesso della veglia che chiamasi insonnia. 



mae est quando delectabilia et concupiscibilia audit 
vel videt ; tunc enim spiritus et calor subito proten- 
duntur ad exteriora et consumunt humidum quod 
est in eius et evaporant : et cum debilitantur, di- 
minuuntur: et vincit ea frìgus et inducitur somnus . ... 
et haec est causa quod homines dormiunt ad violas 
et symphoniam » 

Facendoci a considerare più da vicino il tra- 
passo dalla veglia al sonno, fermiamo l'attenzione 
su questo del Purgatorio : 

Poi, quando fùr da noi tanto divise 
quell'ombre che veder più non potérsi, 
nuovo pensiero dentro a me si mise, 

del qual più altri nacquero e diversi: 
e tanto d'uno in altro vaneggiai 
che gli occhi per vaghezza ricopersi 

e il pensamento in sogno tramutai 
(XVIII, 139-45). 

Il concetto fondamentale di questa finissima de- 
scrizione d'un fatto comune è prettamente scola- 
stico : quello che Dante ha foggiato nelle forme 
della poesia era stato descritto e dimostrato dai 
trattatisti aristotelici dell'età sua. Scelgo, fra altri 
consimili, questo passo di Alberto : « Somnus est 
vigor et confortatio sensus spiritualis et debilitas est 

vinculum sensus corporalis sensus est in spiri- 

tualibus et non in corporalibus operans : spirituales 
autem sunt formae acceptae a rebus in anima inte- 
rius existentes ; avertens autem spiritum et sensum 
ab exterioribus, sicut diximus, necessario convertit 
ea ad interiora et confortat eundem circa illa ; facit 
etiam hoc somnus ; per contrarium autem vigilia 
quae extrahit sensum et spiritum ad exteriora, 
avertit ab interiorum perceptione, et ideo circa talia 
debilitat sensum et spiritum vigilia ; sensus autem 
corporales dicuntur sensus formales, qui fiunt ex 
praesentia corporum et circa hoc extraHendo spiri- 
tum et sensibilem virtutem confortat vigilia et de- 
bilitat somnus, ut diximns Sensus spiritualis 

est perceptio sensibilium spiritualium .... dignior 
autem est, quia ex propriis principiis animae per- 
petuis fluit » 2 . 

Così le « ombre », al disparir delle quali il Poeta 
s'addormenta a poco a poco sul quarto balzo del 
Purgatorio, tenendo desta in lui l'attività di un 
senso esteriore, la vista (« sensus corporalis » per- 
ché nasce « ex praesentia corporum » al quale è 
proprio uno degli « organa exteriora »), gP impedi- 
vano il sonno cioè la « retractio spiritus ab exte- 



1 fòid., cap. 9 cit. 
* fòid., cap. 9. 
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rioribus organis » ! . Venuta poi meno la «c praesentia 
corporum» e quindi l'«agere virtutum exteriorum 
particularium sensuum » Dante chiude gli occhi e 
s'addormenta a ; cioè lo « spiritus recurrens ostendi 
formas », la « sensibilitas formarum » si ritrae nel 
dominio interiore dell'essere suo, egli chiude gli 
occhi perché il <c sensus communis » è defluito da 
essi « ad interiora » 3 . Cosi avviene che il « sensus 
spiri tualis », operando con maggior vigore, agevoli 
il formarsi del sonno procedente, come abbiam visto, 
in modo contrario alla veglia. Di quelle che Alberto 
chiama « formae acceptae a rebus in anima interius 
existentes » sono appunto il « novo pensier » « che 
dentro si mise » nell'anima di Dante e i « più altri » 
che « nacquero e diversi »; e che il « vaneggiar » di 
lui risponde alla « debilitas sensus corporalis » e il 
suo passar da si fatto vaneggiamento al sonno e al 
sogno succede in quanto si determina in lui lo stato 
psichico detto da Alberto « vigor et confortatio 
sensus spiri tualis ». 

Sulla scorta del trattato albertiano si spiega al- 
tresì come 4 il Poeta, sul terzo balzo del « santo 
monte », sia tratto in una serie di visioni estatiche ; 
riservandomi di parlarne a lungo nell'ultima parte 
di questo saggio, qui mi richiamo soltanto ai passi 
surricordati di Alberto e all'opinione di Alfarabio, 
cosi da lui riferita : « Somnus est introitus sensus 
ad interiora et immobilitas sensus omnimoda ; vi- 
gilia autem est exitus sensus ad exteriora » . Non 
par di sentir l'eco di queste parole nei versi di 
Dante : 

Quando l'anima mia tornò di fuori 
alte cose che son fuor di lei vere ... ? 

(Purg., XV, 115-6). 

Vorrei soffermarmi anche sulle condizioni fisi- 
che che precedono il sonno e l'accompagnano e 
su quelle, più particolarmente, fisio-psichiche del 
dormiente, se l'analisi dell'arte dantesca e del trat- 
tato albertiano sotto questo rispetto non corresse 
il pericolo di procedere con troppa sottigliezza : 
solo dirò che il vaneggiare, accennato dal Poeta 
nel XVIII 5 della seconda Cantica, è da riferirsi 



1 Ibid, cap., 7. 

* Gli esperimenti della clinica moderna hanno ap- 
punto provato che, indipendentemente dalle fatiche della 
veglia e dall'attività esausta del cervello, baste la «sop- 
pressione totale degli stimoli sensori » per « far cadere 
l'individuo in uno stato di sonno profondo». Vedi S. 
Db Sanctis, / sogni, Torino, 1898, pag. 326, e la Biòtto- 
grafia a pag. 359 e segg. 

3 Alberto, Ivi, 

* De sommo, lib. I, tr. I, cap. 9. 

* ftm flon'oom che sonnolento vana. 

(v. 87). 



ai sensi che languono inoperosi non meno che 
l'andar con gli occhi velati e « le gambe avvolte », 
qual'è perfettamente descritto nel XV 1 . La ragione 
dottrinale del fatto già la sappiamo: è l'« impo- 
tenza utendi sensibus proptcr excessum vigilandi », 
per essere appunto il sonno un « ligamentum 
| sensuum » dovuto al fatto che T« organum sensus 
! languet ex nimio spirituum scnsibilium in ipso 
discursu et frequentia » '-. Un altro fatto, degno 
' d' osservazione, è il risveglio, di cui Dante ci 
i ha offerto due tipi singolari e distinti, secondo 
i che è cagionato da vivace commozione interiore 
J o da forte impressione organica. E curioso poi che 
■ egli tanto nella Vita nova come nella Commedia 
l non parli che d'improvvisi, bruschi e, più spesso, 
; penosi risvegli. Ora, se ragioni d'arte possono 
! avergli suggerito tale finzione del fenomeno, può 
j darsi anche (e questo avvalorerebbe l'opinione già 
j vittoriosa circa la natura autobiografica della Vita 
! tiova) che al sensitivo e melanconico amatore di 
Beatrice il fatto sia avvenuto realmente e a più ri- 
prese. Se cosi fosse, il risveglio di soprassalto, com'è 
descritto dall'Alighieri, potrebbe offrire un caso 
d'isterismo ai moderni alienisti, giacché normal- 
mente € le passage — osserva il Goblot — de la 
j veille au sommeil et du sommeil à la veille n'est 
! jamais instantané » 3 . Mi si passi questo cenno, e 
i qualche altro di simil genere che farò appresso, 
senza aver la pretesa d' illustrare i sogni di Dante 
al lume della onirologia scientifica o di convalidare 
le audaci conclusioni a cui è giunto un' illustre psi- 
chiatra studiando il genio di Dante. Né io sono 
da tanto, né questo è l'oggetto della mia ricerca, 
| intesa a rilevar unicamente le relazioni dottrinali 
tra Dante e gli Scolastici nel rispetto dei sogni. 
Comunque sia, osservo che, tolti due casi in cui 
si desta per forte commovimento dell'anima 4 , in 
tutti gli altri la causa ne è organica ; l' i mpres- 
sione brusca, che ricevono i sensi del dormiente, 



1 Ecco l'efficace ritratto che fa di sé 

Lo Duca mio, che mi polca vedere 
far si com'uom che dal sonno si slega, 
disse : « Che hai, che non ti puoi tenere, 

ma se' venuto più che mezza lega, 
velando gli occhi e con le gambe avvolte, 
a guisa di cui vino o sonno piega ? > 
I (XV, 118-23). 

* Alberto, De somno cit., lib. I, tr. I, cap. 5. 

8 Revue philosophique, sept. 1896, pag. 288. 
• * Vita nova, III, 56-9 : « io sostenea si grande an- 
goscia, che lo mio deboletto sonno non potè sostenere, 
I anzi si ruppe, e fui disvegliato». D'origine spirituale mi 
| pare anche il risveglio accennato al { XII. 
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o è uditiva, come di voce o rumore intenso \ o, 
più spesso, visiva, come di acuto lume e bagliore '» 
una sola volta olfattiva, come di odor nauseante 3 ; 
ma siccome queste sensazioni hanno tutte fonda- 
mento nel tatto, è chiaro che il risvegliarsi del 
Poeta dipende, in ultima analisi, dal rinnovarsi del- 
l'attività tattile, il cui assopimento soltanto aveva 
preparato il sonno. Tale dottrina era già stata ra- 
gionata da Alberto Magno 4 e conviene credere 
che Dante vi si attenesse, non essendo possibile 
che egli ignorasse o rinnegasse un principio ge- 
nerale dell' ipnologia aristotelica, che cioè « in 
somnio — diremo con Alberto — in organa sen- 
suum non agunt res exteriores, cum ad illas clausa 
sint organa » 5 ; mentre il tatto, come senso ra- 
dicale e come fondamento primo dell'anima sensitiva 
(tale concetto appunto si desume da Alberto), svolge 
altrimenti la sua attività. 

Detto questo del sonno, ci si affaccia un più 
interessante e delicato argomento : i sogni secondo 
la dottrina di Dante e degli Scolastici; pel quale 
mi sarà "dato d'offrire maggior copia di raffronti 
e di osservazioni. Premetto che, dovendo essere 
questa un' indagine strettamente psicologica, non 
toccherò, se non di passata e solo quando sia 
necessario, delle ragioni allegoriche e della natura 
simbolica dei sogni imaginati dal Poeta, tanto 
più che siffatta ricerca non è del tutto nuova nella 
letteratura dantesca 6 . 

1 Vita nova, XXIII, 98-100 : « altre donne .... si 
trassero verso me per is vegliarmi .... e diceanmi: Non 
dormir più, e non ti sconfortare. E parlandomi cosi, 
cessò la forte fantasia»; vedi poi In/., IV, 1-3 e 
Purg., XXXII, 72. 

* Purg., XXXII, 72; Par., XXVI, 70-5: 
E come a lume acuto si dissonna 
per lo spirto visivo che ricorre 
allo splendor che va di gonna in gonna, 
e lo svegliato ciò che vede aborre, 
si riesci a è la sua sùbita vigilia, 
fin che l'estimativa no '1 soccorre ; 

in questi versi il Poeta adombra bellamente la sua dot- 
trina sul sonno e il risveglio : — gli spiriti sensibili tor- 
nano al senso comune durante il sonno : ogni minima 
percezione dei sensi è spenta; a risvegliarne Fattività 
è necessaria una brusca e viva impressione tattile sugli 
organi specifici. — 

3 Purg., XIX, 33- 

4 De smnno, cit., lib. I, tr. II, cap. i. 

5 De sofnno, cit., lib. II, tr. I, cap. i. 

6 Si possono vedere, in particolare, S. Basti ani, 
L'aquila e la Lucia della € Divina Cofnfnedia», Napoli, 
1870; G. Franciosi, Conferenze dantesche, in Biblioteca 
italiana, 1897 ; la lettura di F. Romani che citerò ap- 
presso ; A. J. Butler, The dreatns 0/ Cantos IX, XIX 

and XXVII in The Purgatory, with translation by 

A. J. Butler, 1892. 



Alberto Magno ordina le cause dei sogni se- 
condo la « dispositio corporalis », la « dispositio 
animae » e la « dispositio coelestis » ; come si vede, 
dunque, o le cause, per il trattatista, sono in noi o 
sono fuori di noi. Nessuno dei sogni di Dante è 
dovuto esclusivamente a una disposizione fisica ; ma 
alcuni traggono origine in «c corpore et anima » con- 
temporaneamente ; altri hanno una ragione esterna 
e superiore. Esempio della prima specie è il sogno 
del Canto IX del Purgatorio, che può essere a 
parte a parte illustrato con le parole del Dottore 
enciclopedico. Questi infatti, tentando una ricerca 
piena di modernità, ma troppo ardua per uno Sco- 
lastico, quella che oggi direbbesi dei sogni-alluci- 
tiazioni (Wundt), o sogni psichici, ragiona cosi : 
« UH motus qui sunt talium humorum vel affec- 
tionum in die moventes corpus vel animam, nisi 
sint valde magni ; et forte latent eo quod non 
sentiunter propter maiores motus corporis et ani- 
mae qui fiunt a sensibilibus in sensus agentibus 
in vigilando, etiam in die. In dormiendo autem 
fit contrarium ; motus enim parvi moventes cor- 
pus vel animam magni videntur esse. Hoc autem 
manifestum esse probatur ex his quae circa nos 
saepius in somniis accidunt nobis : arbitramur enim 
fulgura cadendo micare et tonitrua fieri, quando 
parvi soni in auribus nostris fiunt et parva micant 

lumina et somniamus nos ambulare per ignem 

et calefieri vehementcr parvo calore facto circa 

partes aliquas corporis Postquam expergefacti 

sumus, saepe nobis ipsis manifestum est quod 
nulla alia causa fuit huiusmodi somniorum nisi 
quod talis dispositio secundum passionem cor- 
poris vel animae » 1 . 

Nell'episodio dantesco, il Poeta s'addormenta 
al momento che suol terminare (ce ne avverte lo 
stesso Alberto) il periodo della véglia : durante il 
sonno avvengono due mutamenti nello stato fisico 
di lui : l'uno di luogo, cioè dalla valletta è portato 
sul primo balzo del Purgatorio, e l'altro di tempe- 
ratura, quando alle umide ombre della notte suben- 
trano i tepidi calori della mattina. Ora si noti che 
l'essere sollevato dalle gentili mani di Lucia per un 
tratto non lungo sino al primo balzo pare al Poeta 
nel sogno come un rapimento, somigliante al mito- 
logico di Ganimede, dalla cima dell' Ida alla sfera 
del fuoco : dunque una causa agente sul corpo de- 
termina il sogno; e questo è alla sua volta il segno 
rivelatore di quella causa *, la quale è in realtà un 



1 De somno, lib. III, tr. II, cai*- 

2 Ecco perché gli antichi * Solfo 



Natale 



147 



movimento assai minore che nel sogno non sem- 
bri al dormiente. Dante poi si sveglia quando già 
da due ore (« il sole er'alto già più che due ore ») 
si trova col viso alla « marina torto », dove verso 
l'alba l'aveva portato Lucia (v. 52 segg.); e pro- 
prio in questo tempo, nel mutare di luogo e di 
temperatura, sogna (v. 13 sgg.) d'essere sollevato 
in alto come in un incendio: 

Ivi parea ch'ella ed io ardesse ; 
e si l'incendio invaginato cosse 
che convenne che il sonno si rompesse; 

(w. 31-3) 

cioè anche questo è un moto intrinseco al corpo, 
uno dei « parvi motus moventes corpus » accen- 
nati da Alberto : un riscaldamento tenue del san- 
gue per effetto di quel poco di calore che il corpo 
del Poeta addormentato prende dal sole raggiante \ 
ma che nel sogno è sentito oltremodo cocente. 
Si rilegga il dettato albertiano : <c et somniamtts 
ttos ambulare per ignem et cale/ieri vehementer 
parvo calore facto circa partes aliquas cor por is ». 
Che ne sia del tutto indipendente la concezione 
dantesca ? * 

Ritorneremo su questa scena del IX del Pur- 
gatorio, quando sarà da vedere V origine celeste 
del sogno in quanto si connette col concetto della 
rilevazione. Ora domandiamo: che cos'è vera- 
mente il sogno secondo gli Scolastici ? « Som- 
nium cognitio quaedam est » — scrive Alberto 
Magno — non però una « passio sensus », non una 
opinione o un giudizio, spiegandosi queste attività 
solo per ciò che il senso è in atto. Il sogno è « affectio 
sensibilis in organis sensuum facta » 3 . « Somnium 
incipit a phantasia vel imaginatione et terminatur 
ad sensibilem particulam animae...». E ancóra in Al- 
berto leggiamo : « In somno cum sopitae sunt vires 
sensuum exteriorum, constat quod non operantur 

trovavano nei sogni un mezzo prezioso di diagnostica. 
Si vedano: Doublé, Considérations semeiologiques sur 
les songes, in Journal général de médecine, 1812, e 
Macario, Du sommeil, rèves et du somnatnbulistne, Pa- 
ris, 1857, citati dal De Sanctis, Op. ciL, pag. 188. 

1 Gli esperimenti e le ricerche della psicologia scien- 
tifica hanno provato questo che Aristotele intuiva e 
Dante raffigurava poeticamente, cioè P influenza delle 
condizioni e delle variazioni atmosferiche sull'origine e 
la natura delle imagini cosiddette oniriche, sino a far 
pensare ad una speciale sensibilità meteorica. (Cfr. De 
Sanctis, Op. cit., pagg. 1 18-21). 

* È da vedere un altro passo importantissimo al 
cap. 2 0 : € in dormiendo minor sensus in auditu secun- 
dum rem existens videtur esse maximus et modica lux 
ocuUs obiecia videtur maxima ». 

• D* sommo dt., lib. II. tr, I, cap. 2. 



quemadmodum vis interior. Est ergo una vis sen- 
sus interioris quae etiam est communis in quantum 
ad ipsam recurrunt vires particulares in somno.... 
Item constat quod videmus formas sensibiles ab- 
sentes et non tantum praesentes et constat quod 
non videmus sensu exteriori. Quod ergo virtus ap- 
prehensiva sensibilis interior, sive sensus communis, 
fit, manifestum est quae in quantum consideratur 
ut natura quaedam et non oboediens rationi dicitur 
phantasia 1 ....» Dunque nel sogno opera 1' « ima- 
ginativa », la cui attività è meglio spiegata da 
queste parole: « imaginativa, ad quam pervenit 
motus huiusmodi formae, recipit motum secundum 
modum possibilem sibi et hoc est ad formas ima- 
ginationis ». 2 E all' imaginativa, cosi nei sogni come 
nelle visioni, Dante assegna la parte che le spetta 
e, come vedremo, espressamente. In un altro luogo 
del De somno 3 , Alberto dimostra che « non.... 
formas [sensibiles] tantum somniamus, sed etiam 
intentiones adiunctas illis formis convenientis et 
nocivi ». E Dante pure rilevò l'operare del senti- 
mento e del giudizio nei sogni; come in questi 
versi : 

e quale è quei che suo dannaggio sogna, 
che sognando desidera sognare, 
si che quel eh* è, come non fosse, agogna ; 4 

(/»/., XXX, 136-8) 

anzi è qui raffigurato un sogno sentimentale che i 
moderni onirologi riguarderebbero come uno stato 
sognante patologico ; a me fa pensare ai molti casi 
fatti notare dal Tissié 5 , in cui il dormiente, in preda 
agli incubi, sa di sognare e si sforza di uscire da 
questa condizione penosa. E altrove : 

Qual è colui che sonniando vede, 
ché dopo il sogno la passione impressa 
rimane, e l'altro alia mente non riede. 

(Par., XXXIII, 58-60) 

Questo notevolissimo fenomeno psichico, che ac- 
compagna il sogno, non fu osservato dai trattatisti, 
bensi dal Poeta con profonda penetrazione; i versi 
del Paradiso, come i precedenti dell 1 'Inferno, sotto- 
posti ad analisi più accurata, potrebbero portarci a 
dimostrare che Dante giudicava non affatto ino- 



1 Opera, tomo XXI, Isag. in lib. De Anima, cap. 14. 
Vedi anche S. Tommaso, De somniis, lect. 1 e 4. 

* Per S. Tommaso è equipollente a « phantasia » 
{Summa theol., I, LXXVIII, art. 4 ; LXXX1V, art. 6, 2). 

3 De somno ib. II, tr. ecc., HI, cap. 1. 

4 Un accenno alla relazione tra il desiderio e il so- 
gno è anche in Epistolae I, 2. 

5 Tissié,Z*j Rèves; physiologie et politologie, Paris, 

1890, pagg, 57-9« 
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perosa la coscienza nel sonno, il quale argomento 
è oggidf, com'è noto, dei più vivamente discussi ! . 

Alberto Magno, studiando il sogno anche in 
relazione con la realtà esteriore esperimentata nella 
veglia e con le condizioni d'animo del sognante, 
dice che in esso crediamo sussistente ciò che non 
è altroché imagine 2 : del qual fatto, fra altre cause, 
adduce : « consuetudo et mores et studia, in quibus 
est dormiens et spectacula quae cum diligentia ad- 
spexerit et desideria quae habuerit et huiusmodi 
omnia quae ad illa formantur et disponuntur si- 
mulachra... » 3 . Qui vediamo di scorcio abbozzato il 
quadro delle varie specie di sogni che dai moderni 
psicologi sono state esperimentate e distinte se- 
condo il loro contenuto: troviamo accennate le di- 
sposizioni ereditarie dell' individuo e della specie, 
le sensazioni visive della veglia, che, come si sa, 
più frequentemente si riproducono nel sogno, e la 
parte dominante che spesso vi ha il sentimento. 
A questi concetti sono conformati tutti i sogni di 
Dante. 

E certo intanto che conosceva le false perce- 
zioni del sogno, come s' intende dai versi : 

Si che là giù non dormendo si sogna, 
credendo e non credendo dicer vero. 

{Par., XXIX, 82-3) 

E quanto all'origine e al formarsi delle imagini 
nel sogno, si valse, parmi, dei due modi riferiti da 
Alberto Magno, secondo che provengono dall'«ima- 



1 Vedi anche Pitrg., XXXIII, 33. Si legge però 
in S. Tommaso : « Idem motus simulachrorum manet 
in organis sentiendi post expergefactionem, qui fuit in 
somno » {De somnis, lect. 5). Senonché Tommaso am- 
mette qui con Aristotele l'apparizione allucinatoria delle 
imagini del sogno dopo il risveglio, Dante 1' esclude, 
ponendo solamente il persistere dell'affezione. Questa 
condizione, quando acquistasse proporzioni massime, 
entrerebbe nelle cosiddette « psicosi oniriche » come 
quando «l'emozione sognatasi prolunga per un certo 
tempo nella veglia » (De Sanctis, Op. cit., pag. 310 
segg). Qui è di grado minimo e sarebbe veramente 
«un'emozione pura priva di quadro rappresentativo"» 
(De Sanctis, loc. cit.). 

2 « Est ergo phantasma somnium faciens non sim- 
pliciter factum, quia sic esset a rebus factum, sed ut 
factum quodammodo per reversionem evaporationis 
tenuis et lucidae, quae in sommo ab interiori capitis 
revertitur ad principium organorum sensibtlium ; dece- 
ptio autem in his fit a vinculo detinente iudicium po- 
tentiarum animae quae possunt discernere verum et 
falsum in phantasmatum collatione secundum compo- 
sitionem et divisionem facta » (De somno cit., lib. II, 
tr. II, cap. 2). 

3 La stessa dottrina traspare da queste parole del- 
YEpist. V a , 7: « Nolite, velut ignari, decipere vosmetipsos 
tamquam somniantes in cordibus» (ediz. Moore, 1904). 



ginativa » e sono « sensibilia spiritualia » « in 
; ipsis organis reservata », oppure riproducono come 
vere nel sogno le impressioni periferiche del dor- 
miente Di questa seconda specie d' imagini è 
chiaro esempio, come abbiam visto, il sogno del 
IX del Purgatorio. Per l'altra specie si noti che 
Dante chiama senz' altro visione il sogno e « vidi » 
usa spesso per « sognai », perché egli nel sogno 
finge di trovarsi davanti ad imagini provenienti da 
altra parte che non sieno i sensi ; provenienti ap- 
punto (cosi allora crede vasi) dall' « imaginatio ». 
Parimente il bellissimo sogno che il Poeta descrive 
in principio della Vita tiova, quando nelle braccia 
d' Amore gli « parea vedere una persona dormire 
nuda, salvo che involta gli parea in un drappo 
sanguigno leggermente ; la quale egli riguardando 
molto intentivamente, conobbe ch'era la donna 
della salute, la quale /'avea lo giorno dinanzi de- 
gnato di salutare » *. Questo sogno, dico, ha ra- 
dice in una serie di percezioni visive avute nella 
veglia e ravvivate naturalmente da quel colore 
sentimentale che è proprio di tutti i sogni cosiddetti 
« emotivi » 3 . 

sl altresì da vedere a qual tipo di memoria 
r Alighieri dia la prevalenza nel ricordo dei sogni, 
o, in altre parole, quale sia nei sogni di Dante 
1 il contenuto sensitivo. Se oggidf i psicologi sono 
I d'accordo nel riconoscere più frequenti i sogni 
; visivi e uditivi che quelli d' odorato e di gusto e 
; i primi, poi, più abbondanti e vivaci di tutti *; 
• anche nella vecchia psicologia medievale troviamo 
la stessa dottrina: cosi Alberto Magno scriveva 
dei sensi agenti nel sogno: « Sentiamus directe 
per omnés quinque sensus et fortius per illos quos 
fortiores habemus; quoniam videtur nobis quod 



Ì 1 Vedi Alberto, De somno cit., lib. II, tr. I, cap. 1, 
I dove dà come più certo il primo modo. La distinzione 
| dell'Enciclopedico, a guardar bene, prelude a quella 
| fatta dagli studiosi de' nostri giorni fra sogni psichici 
1 o sogni-allucinazioni e sogni sensoriali o sogni-illusioni 
; (Cfr. De Sanctis, Op. cit., pag. 248, e scritti vari ci- 
tati in Bibliogr., pag. 288-9). 

1 { III, 36-42 (ediz. Moore cit.). 

3 Questo e tutti i sogni raccontati nella Vita nova 
potrebbero esser argomento di più profonda e nobile 
indagine, giacché è curioso in essi queir intrecciarsi 
e quasi fondersi mirabilmente dell'elemento tutto uma- 
no, vivo e integrale dell' anima, amante e sognante Bea- 

ì trice viva, col fantastico, il mistico e F allegorico, a 
! bello studio appostati nella compilazione dell'amoroso 
I libretto dopo la morte di lei. 

4 Però anche le imagini olfattive e gr* w- com'è 
confermato da sempre nuovi esperimen 7» 
elementi non trascubili (Cfr. De SanÌ ^ 
gina 344 e segg.). 
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videamus lumina et colores dare et distincte et 
quod audiamus sonos et tangamus calida vel fri- 
gida, vel homines quorum figuras sonniamus ej 
quod gustemus dulcia et amara. Sed rarissime 
somniat aliquis quod odoret foetida, vel odorifera; 
quod contingit e hoc quod homo habet hunc sensum 
debilissimum » E Dante stesso, non saprei se più 
attento alla realtà o alla dottrina dei suoi maestri 
nel descrivere i sogni, finge sensazioni e percezioni 
visive e uditive e tattili ; soltanto in quello simbo- 
lico della « femmina balba » accenna ad un'ima- 
gine dell'olfatto 2 ricevuto sul finire del sonno; 
nella quale perciò si deve ravvisare piuttosto la 
causa dell'improvviso risveglio che un elemento 
integrativo del sogno. 

Prima di passare alla potenza divinatrice dej 
sogni, argomento preferito dall'antica onirologia, 
trattiamo in breve del tempo e della durata e 
delle condizioni anormali in cui s'avverano certi 
sogni di Dante. A' nostri giorni si propende a 
credere che si può avere nel sogno una lunga 
serie di rappresentazioni in un tempo brevissimo 
e che specialmente i sogni penosi ci sembrano 
lunghi. Ma di questa caratteristica, ch' io sappia, 
non tenevan conto i vecchi psicologici; neppur 
Dante ha circoscritto i complessi gruppi, com- 
ponenti i suoi sogni, in un breve periodo di 
tempo; cosi quello imaginato nel IX del Purga- 
torio si svolge entro due ore, dall'alba alle otto 
del mattino, quando col sonno svanisce anche il 
sogno; cioè dura per tutto il tempo che Lucia 
impiega a portare il corpo del r dormiente sino 
presso la porta del Purgatorio 3 ; e può darsi che 
l'Alighieri, per far andar parallele le due azioni, 
quella del sogno e quella della realtà, abbia a bella 
posta trasgredito alla legge comune secondo cui 
i sogni si svolgerebbero in tempo esiguo, pur 
sembrando, per il loro contenuto emozionale, lun- 
ghissimo. Del resto v'ha su ciò una questione 
molto diffusa, e anche dopo il lungo dibattito, che 
se ne fece l'anno 1 894 nella Revue philosophique 
del Ribot, non s'è risolta in un giudizio concorde. 
Lo stesso è da dire del sogno descritto nel XIX 
della stessa Cantica : comincia ad un' ora e venti 
minuti prima dell'alba 4 e finisce coincidendo, anche 



1 De somno cit., lib. Ili, tr. I, cap, 1. 

t Quel mi svegliò col puzzo che n' uscia 

{Pur*., XIX, 33) 

a Si vedano i vv. 32, 33» 44. 52, 60. 

* Cosi secondo i calcoli del Della Valle, // senso 
geografico 9. astronomico dei luoghi della « Divina Com- 
media », Fu»* peg. 70- 
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j qui, col risveglio quando il sole è già alto \ Il 
terzo sogno del Purgatorio è meno circoscritto 
nel tempo, ma non è difficile arguire che fra i 
primi raggi del pianeta di Venere, preannunzianti 
l'alba, e gli « splendori antelucani » *, cioè per 
tutto il periodo dell'alba, il tempo che corre non 
è punto ristretto; ad ogni modo un sogno sem- 
plice e lieto, come questo, non richiedeva, secondo 
le leggi fisiche e psicologiche, breve durata. Nelle 
altre descrizioni dei sogni danteschi non trovo 
tanto da determinare una proporzione, anche ap- 
parente, tra la loro contenenza e il loro tempo 
di svolgimento. Comunque, tutti e tre questi sogni 
del Purgatorio avvengono all'appressarsi dell'alba; 
su questo punto mi fermerò fra breve, perché ha 
un rapporto diretto con le attitudini divinatrici dei 
sogni; qui è da aggiungere che Dante, come altri 
ha osservato acutamente, neh" indicazione dell'ora 
che precede i sogni del Purgatorio, si giova di 
#e impressioni appartenenti a tre sensi diversi 3 
e si noti che l'una si riferisce all'udito, l'altra 
alla vista, la terza al tatto. Ebbene, la principal 
ragione di questa scelta è certo nella natura spe- 
cifica dei tre sogni, nella qualità delle pene e nel 
contegno che il Poeta assegna alle anime espianti 
dei tre balzi ov'egli s'addormenta; io, lasciando 
da parte tale questione che pur sarebbe da ap- 
profondire, rilevo soltanto la stretta connessione, 
voluta dal Poeta, tra l'ora del sogno, la più ac- 
concia ad un rinnovamento vivace dei tre sensi 
superiori, e l'attività di questi. 
[ Un breve cenno sull'origine, diremo noi, pa- 
I tologica dei sogni. Alberto Magno, fra le tre cause 
I di essi pone anche la « dispositio corporalis » come 
j la collera scoppiata nella veglia, e la febbre per- 

! durante nel sonno, osservando che in tal caso i 

i . . 

j sogni sono € causae et signa passionum et operum 

1 quae circa corpora accidunt » 4 . Un solo sogno di 

! questa specie riscontriamo negli scritti di Dante, 

j quello della canzone: Donna pietosa e di novella 

| etate e, a guardar bene, il racconto prosastico che 

j le va innanzi, non ha il carattere mistico degli 

; altri della Vita nova, ma è un episodio reale del- 

! V anima di Dante, una viva rappresentazione della 

i sua natura passionale. Egli racconta che, durante 

! « una dolorosa infermitade », un giorno, per estrema 

, debolezza, fu colpito da si forte smarrimento che 

I 

I 1 Vedi vv. 37-9. 

* Vedi Purg., XXVII 94-6; 109-13. 

3 F. Romani, // Canto XIX del « Purgatorio », in 
Lectura Danctis, Firenze, G. C. Sansoni, 1902, pagg. 7, 8. 

4 De apprehensione, parte VI, n.° 19. 
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« chiuse gli occhi e incominciò a travagliare come I 
farnetica persona » e a raffigurarsi nella « forte j 
fantasia > la morte della sua donna. « Gli occhi j 
— dice nella canzone — erano vilmente gravati ; 

Ed eran si smagati 

gli spirti miei, che ciascun giva errando. 
E poscia immaginando, 

di conoscenza e di verità fuora, 

visi di donne m'apparver crucciati. 

che mi dicean pur : « Morra'ti pur, morra'ti. 

E a questi altri gruppi fantastici, molteplici e 
straordinari si succedono nel «vano imaginare» 
del dormiente. Tale sogno del Poeta febbricitante 
è, come si vede, uno di quelli che gli antichi 
chiamavano aegri somnia : sotto altro rispetto, poi, 
i moderni alienisti potrebbero classificarlo fra i 
sogni telepatici \ 

Forti « imaginazioni » e « visioni », in cui gli 
si presentano Amore, Beatrice e le amiche di lei, 
troviamo abbozzate nell'amoroso libretto 2 dell' Ali- 
ghieri, esclusione fatta dell'elemento mistico che 
risguarda più il contenuto che la forma di queste 
particolari condizioni della veglia psicologicamente 
simili alle circostanze del sogno: io le classificherei 
fra quelli che il De Sanctis chiama stati pseudo- 
sognanti 3 . E a compimento di queste ricerche in- 
torno la fisiologia e la psicologia dei sogni danteschi, 
noto che Dante in un breve passo del Convivio dà la 
ragione dottrinale di quei sogni emotivi che rac- 
conta figuratamente nella Vita nova 4 e nella Com- 
media, formulando il principio che l'imaginazione 
della veglia si protrae nel sogno 5 . 

Intorno ai vari generi, detti anche gradi da 
Alberto, in cui si possono classificare i sogni, il 
trattatista non è molto chiaro né esattrl, ché ora 
sembra ritener possibile la gradazione soltanto dei 
sogni di origine celeste, ora ne considera la va- 
rietà indipendentemente dall'origine ; la confusione 
in tal caso, a mio avviso, si spiega pensando che 
nel Medioevo la Chiesa teneva conto dei sogni, 
ma solo in quanto avevano il carattere della di- 



1 Vedi De Sanctis, Op. cit., pagg. 382 e segg. 

2 Vedi De Sanctis, Op. cit., pag. 382 e segg. 

3 Vedi per esempio i {( XXIV, XL, XLIII. 

4 Op. cit., pagg. 301-2. 

5 Infatti a proposito del suo secondo amore dice che 
«di picciola in gran fiamma s'accese ; sicché non so- 
lamente vegghiando, ma dormendo, lume di costei nella 
sua testa era guidato» (III, 1, 6-9, ediz. cit.), il qua! 
passo sta a riscontro con quel di Alberto Magno sulle 
« affectiones » dello spirito, che protraendosi nel sogno 
sono « signa dimostrativa dispositionis animae » {De 
apprehens., loc. cit.). 



vinazione, cioè erano d' ispirazione divina 1 ; lo 
stesso Alberto Magno dava come possibile in al- 
cuni casi la divinazione, ma alla maggior parte 
dei sogni non riconosceva il carattere della veri- 
dicità \ Resta tuttavia assodato che i sogni d'ispi- 
razione celeste vanno studiati non tanto nel loro 
meccanismo fisiologico e contenuto psicologico, 
quanto nella loro attività rivelatrice. Tredici sono 
i modi — dice Alberto — « quibus forma coelestis 
sigillatur in anima somniantis vel aliter praevi- 
dentis secundum sui diversitatem » * ; e fra questi 
annovera le visioni e le profezie che altrove ben 
distingue dai sogni in quanto che succedono per 
lo più durante la veglia. In generale considera due 
casi : quando l'uomo « somniat symbolica 3 et me- 
taphorica » e quando « in rei ventate sicut est et 
sicut evenerit ». Dei primi dice più chiaramente: 
« Forma movet adeo expresse quod per meta- 
phoras convenientes exponitur et ista sunt somnia 
quae sapientes interpretantur et ad quae inventa 
est ars interpretandi in scientis magicis » 4 . 

Ora ripensiamo al sogno dantesco del IX del 
Purgatorio: tutto quello che accade realmente al 
Poeta « per metaphoras exponitur » ; ché nel so- 
gno non già vede Lucia farsegli da vicino e por- 
tarlo in su, ma fìnge il volo dell'aquila e il suo 
levarsi rapidamente con essa, né dichiara in modo 
proprio e diretto il mutamento di luogo e di tem- 



1 Cfr. A. Maury, La Magie et l'Astrologie dans 
Vantiquité et en moyen-àge. Paris, 1877, pag. 553 e segg. 

8 Platone, taluni dei peripatetici, la scuola neo- 
platonica e teurgica d'Alessandria attribuivano un ca- 
rattere divinatorio all'anima nello stato di sogno e in 
generale tale fede, in antico, fu si radicata e diffusa 
che la filosofìa non osò combatterla apertamente (Cfr. 
Caetani-Lovatelli, / sogni e V ipnotismo nel mondo 
antico» in Nuova Aniol., i° dicembre 1889). S. Tom- 
maso però, attenendosi ad Aristotele, esclude assolu- 
tamente che i sogni abbiano origine divina ; quindi ne 
arguisce come accidentale il fatto della preveggenza 
che talora l'accompagna (De divinatione per somnium, 
lect.' 1). 

3 De somno cit., lib. Ili, tr. I, cap. 10. 

4 Cosi li chiama perché sono «argumentum non 
apparenti um rationi » : tale concetto mi pare si possa 
desumere dall'aver egli fatto «simbolus» equipollente 
a « fìdes » che definisce : «forma quae est lumen a Deo 
infusum per quod aliquìs assentiat prtmae ventati pro- 
pter se et super omnia quam tamen veritatem ratione 
non comprehendit » (Opera, tomo XXI, De sacrificio 
Missae, tr. II, cap. 8). 

5 De sotnno cit., lib. Ili, tr. I, cap. 10. Altrove 
definisce questo che é il «somnium» propriamente 
detto, cosi : « somnium est fìguris tectum et sine inter- 
pretatione intelligi non potest » (Isag. in lib. de Anima, 
cap. 17). 
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peratura subito ma esprime questo fatto fisico 
ed etico insieme mediante la figurazione poetica 
del levarsi alla sfera del fuoco e dell' incendio 
« imaginato ». Chi ne è V interprete? Virgilio, 
« famoso saggio »(Inf. t I, 89), il «savio gentil che 
tutto seppe » (ibid., VII, 3), « il suo consiglio 
saggio» (Purg., XIII, 76); degno appunto, come 
i « sapientes » ricordati da Alberto, d' interpretare 
i sogni; atto a ciò egli appunto, Virgilio, che 
serba nella Commedia molti caratteri della figura 
di mago profondo come l'aveva foggiato la tradi- 
zione. Non dico che Dante avesse proprio l'occhio 
al trattato del Filosofo di Colonia; ad ogni modo 
il raffronto, oltre che lecito, è ovvio ed attraente. 

Osservo, poi, che si fa spiegar da Virgilio an- 
che il sogno simbolico del Canto XIX del Pur- 
gatorio, ma in modo più breve, perché egli, di- 
ventando di balzo in balzo sempre più « saggio » 
ha meno bisogno di chiose altrui; tanto è vero 
che il sogno mistico del Canto XXVII Dante in 
cuor suo l' intende da sé senza l'aiuto del Maestro. 

Col settimo grado cominciano le forme della 
divinazione ; ma di questa fra poco. 

Intanto è certo che tutti i sogni della Com- 
media, benché vi si manifestino varie affezioni del- 
l'anima e dei sensi, sono da considerarsi d' influsso 
divino, non potendo essere altriménti, se bene in- 
tendiamo le ragioni e i fini reconditi del viaggio 
dantesco. E su questa specie di sogni rivelatori si 
sofferma di preferenza Alberto Magno. In tal caso 
l'influenza celeste determina il sogno in quanto 
« imaginativae animae dormientis imprimit simili- 
tudines metaphoricas conformes dispositioni code- 
sti quam quidem dispositionem aljcuius futuri even- 
tus constat causam esse et per consequens ipsum 
somnium in suam causam quae est coelestis dispo- 
sino reductum eiusdem causam et signum esse even- 
tus futuri » 9 . Questo passo ribadisce quel che testé 
si diceva, che cioè i sogni d'origine celeste sono 
tutt'uno con le divinazioni. 

Dante per questa parte procede liberamente : i 
suoi sogni,, data la natura del Poema, sono per lo 
più simbolici o mistici o, diremo con una sola pa- 
rola, metaforici ; ma egli non ha tralasciato d'ag- 
giungervi la qualità propria di quei sogni nei 
quali pur indicandosi al sognante « quomodo — di- 



1 Allegoricamente —poiché è certo che anche i sogni 
nel Poema di Dante contengono un' allegoria — è un 
maggior accostarsi alla Beatitudine, è un accrescimento 
di fede, di volontà, d'amore. 

* De apprehens., parto 



remo con Alberto — in futurum agere debet » ! , tut- 
tavia il quadro fantastico è « in rei ventate ». 

Siccome però il fondo comune di questi so- 
gni è la divinazione, studiamo anzitutto i proce- 
dimenti di questa. Lo stato mentale, che in tal 
caso si determina in noi, è senza dubbio diverso 
da quello in cui « res comprehenditur . per suum 
simulachrum vel causae suae », e ciò per effetto 
di qualche sostanza superiore. Certo non è l'anima 
che genera i fantasmi ; però il moto che si pro- 
duce nel corpo e nell'anima vegetativa e sensitiva è 
« secundum potestatem recipientis animae sensibilis 
et corporis; et ideo illa forma sic efficiens animam 
sensibilem est ex loco passionis inclinantis ad quod 
movet ». L'anima che ne resta « informata et af- 
fecta», non avendo « simulachra propria », « prae- 
parat aliena ex quorum metaphoris hoc pronun- 
cietur». Avvengono quindi certi sogni « in quibus 
per influentiam causantur verae intelligentiae sive 
cum metaphoris sive cum proprius similitudinibus 
sumptae». Eccone la ragione: « Quando vera in- 
telligentia est cum metaphoricis symbolis, tunc 
prò certo efficit forma influxa animam sensibilem 
et illustralo eius tetigit intellectum per modum 
quem inferius dicemus; sed tamen non est tanta 
vis intellectus per vinculum sensuum et animae 
quod in toto elevet ipsum intellectus et ordinet 
conceptum eius per species proprias ita quod in 
anima rationali fiat notitia certa de hoc et propria. 
Quando autem est somnium ut res ipsa, tunc 
minus fuit vinculum animae, sive in sonino sive 
in visione et ideo tunc intellectus illustratus ab 
influentia abstraxt formas et species proprias a 
phantasmatibus et ordinavit eas sub proprio et 
perfecto conceptu rationis, qui dicit hoc vel illud 
esse futurum; quando autem in toto ligata est 
anima rationalis, tunc prò certo non potest nisi 
•in alienis phantasm itibus manifestari» f . 

Ora non v'ha dubbio che il sogno dell'aquila 
e quello della « femmina balba » sono di natura 
affatto diversa dall'apparizione della giovane Lia 
che pur nel sogno s'avvera ; hanno, come or ora 
si diceva, in comune l'attitudine di preannunziare 
al Poeta il futuro, ché la visione dell'aquila gli 
significa l' intervento di Lucia e un aumento di 
grazia in lui ; quello della « femmina balba » gli 
svela che altre radici d'altri peccati restano da 
cancellare, che altri patimenti e altre espiazioni 
deve egli vedere e soffrire; la terza, infine, pre- 



1 Loc. tU. 

1 De * * 
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para il Poeta alla mirabile vista di Matelda e del 
Paradiso terrestre. Se non che quest'ultima è un'ap- , 
parizione « sub proprio et perfecto conceptu ra- j 
tiònis » ; il sogno è « ut res ipsa » ; l'anima è meno 
vincolata dai sensi ; ritrova in sé le forme del so- 
gno, e, fuor dei veli metaforici, vede, in antici- . 
pazione, il futuro, cioè la «donna soletta», Lia I 
e Matelda raffiguranti una sola persona che ora J 
si annunzia con brevi atti e come avvolta nelle j 
forme evanescenti di un' imagine riflessa, ma che 
poi tutta si svelerà nella sua interezza e consi- 
stenza. Per contro, negli altri due sogni l'aquila 
e la femmina sono espressioni metaforiche o sim- 
boli di azioni e concetti, che più tardi si spieghe- 
ranno al Poeta ; non sa l'anima sua ritrovare in 
sé stessa le forme di quell'atto di grazia e di quelle 
macchie peccaminose che si lavano più sopra ; 
ricorre per ciò a fantasmi esterni; ma siccome è 
vincolata dai sensi non può addentrarsi nel si- 
gnificato di quelle apparizioni metaforiche; quindi 
la soccórre Virgilio ; mentre il sogno della « gio- 
vane donna », in quanto è formato di « species» 
sue proprie, facilmente l' intende. Ecco dunque 
un'altra ragione per cui Virgilio dichiara a Dante 
il senso dei sogni e non di tutti. 

Avviene, poi, che la « forma influxa » — dice 
Alberto altrove — si esplichi in imagini prodotte 
dalla « potentia imaginativa». E soggiunge: « Mul- 
tiplicantur simulachra multa instrumentaliter de- 
servientia ipsi formae influxae. Indique contingit 
quod somnium fit multorum factorum ac dicto- 
rum in quibus demonstratur ipsius formae coele- 
stis explicatio » 4 . E adduce ad esempio : « sicut 
vides amorem venereorum in eo qui concupiscentia 
detineatur, quaerere formas quibus amorexplicetur»*. 
Per ciò in Dante i suoi sogni, le sue visioni e divi- 
nazioni sono bensì causate da influsso celeste, ma, 
sia per mezzo di fantasmi metaforici o di rappre- 
sentazioni dirette, è naturale che si manifesti lo 
stato di coscienza presente nel quale egli appunto 
« detineatur » ; cos{ vede in sogno la « femmina 
balba » perché sono ancóra vivaci in lui le radici 
dell'avarizia della gola e della lussuria, e gli ap- 
pare Lia perché poi, fuori del sogno, una siffatta 
figura femminea egli incontrerà nel proseguire il 
viaggio. 

Ora ci domandiamo : cotali sogni sono ispi- 
rati direttamente da Dio o da intelligenze supe- 
riori ? Anche nel rispondere a questo importante 

1 De apprehens., parte VI, n°. 12. La stessa espo- 
sizione si trova in De sotnno ecc., lib. Ili, tr. I, cap. 9. 
* Loc. cit. 



quesito, intorno al quale battagliavano discordi gli 
espositori del Medioevo, Dante ed Alòerto sono della 
stessa opinione. Alberto scrive : «c Oportet quod lu- 
men radiale diversimode figuratum advehat nobis 
omnes virtutes orbis.... igitur praesignatio occulto- 
rum non est a diis vel demonibus, sed a causis na- 
turae, aut per se, aut per accidens evenire » poiché 
« ex phisicis nullo modo potest probari a diis vel in - 
telligentiis huiusmodi influentias somniorum venire 
in animas » 1 e ne dà le ragioni. Dante medesimo 
non fa intender punto che 1* influsso celeste nei so- 
gni e nelle divinazioni del Purgatorio operi su lui 
direttamente; la causa è sempre naturale : il sonno; 
chi agisce nel sogno non è affatto una sostanza 
divina. 

Che egli poi riconoscesse la veridicità di certi 
sogni, si può facilmente provare ricordando il so- 
gno di Ugolino e degli altri rinchiusi nella « torre 
della fame », il sogno profetico della madre di san 
Domenico* a cui, Dante come i suoi contemporanei, 
prestava sicura fede e quelli che ci racconta nella 
Vita nova. 

È noto altresì che l'Alighieri riteneva coi più 
esser la mente nei suoi sogni quasi divinatrice del- 
l'avvenire alquanto prima dell'alba. 

Ricordiamo : 

Ma se presso al mattiti del ver si sogna 

(/»/.. XXVI, 7) 

il sogno che sovente, 

anzi che il fatto sia, sa le novelle. 

{Purg. % XXVII, 92-3): 

e meglio: 

Nell'ora che comincia i tristi lai 
la rondinella presso alla mattina, 

e che la mente nostra, peregrina 
più dalia carne è men da' pensier presa, 
alle sue vision quasi è divina. 

fPmnr., ix, 13-s). 

E Alberto : « illae quidem imaginationes ad or- 
ganum sensus communis deferuntur et per eosdem 
futuros effectus ad quos disponunt coelestes mo- 
tus advertere possunt praecipue si ab occupa tio- 

nibus quieti fuerint et carnis deìiciis Et ideo 

huiusmodi praecipue sentiuntur in dormiendo et ma- 
xime in nocte et circam horam digestionis com- 
pletae » 3 : manifestamente, dunque, verso la mat- 
tina. 



1 De sotnno ecc., lib. III, tr. I, cap. &. 

* Par., XII, 56-9. 

* De apprehens. y parte IV, n # . 9. 
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Un ultimo raffronto tra un passo del Convivio 
e la dottrina d'Alberto. Dice Dante : « Ancóra ve- 
demo continua sperienza della nostra immortalità 
nelle divinazioni de* nostri sogni, le quali essere 
non potrebbono, se in noi alcuna parte immortale 
non fosse ; conciossiacosaché immortale convegna 
essere lo revelante, corporeo o incorporeo che sia, 
se ben si pensa sottilmente. E dico corporeo o 
incorporeo, per le diverse opinioni eh' io trovo di 
ciò ; e quel eh* è mosso ovvero informato da in- 
formatore immediato, debba proporzione avere 
allo informatore, e dal mortale allo immortale 
nulla sia proporzione » Questo discorso si può 
opportunamente raffrontare con un luogo del De 
natura et origine animae dell' Enciclopedico che, 
trattando « de octo demonstrationibus necessaris ex 
quibus anima ratìonalis immortalisesse convincitur » 
scrive: « Confirmatur autem haec ratio per alia quae 
sumutur a dictis Socratis ex Hermetis trimegisti »; e 
poi : « fuit ratio eorum quod, sicut in sommo et 
vigilia probatum est, quaedam sunt in somniis ve- 
rae intelligentiae, quae non somnii habent rationem 
sed potius oracula sunt, ab intellectibus supemiis 
et intellectui animae influxae, constatai autem quod 
horum receptio non est ?iisi sccundum coiìformitatem 
animae humanae ad mtellectus supernos coelestes et 
non secundum aliquam dependentiam ad corpus ; et 
ideo nec perire potest huiusmodi substantia taìia re- 
ci ptens oracula, cor por e per eunte » *. E nel De somno 
et vigilia, dopo lunga disputa su questo argomento, 
riferisce, senza accettarla, l'opinione di Algazel e 
di Avicenna, a cui contrappone tosto la sua « Per 
philosophiam haberi non potest quod incorporea 
substantia substantiam incorpoream producat et in 
eam agat, neque enim sufficit congruentia naturae, 
sed exigitur quod per aliquid virtus agens et forma 
veniat ab agente in patiente » (lib. I, tr. I, cap. 6). 

Affini ai sogni di Dante sono le visioni esta- 
tiche che gli si producono nell' intelletto all' in- 
fuori d'ogni reale attività del senso. Tali stati in- 
tellettivi, che trovano il loro naturai posto nelle 
figurazioni d' opere d' arte come la Vita nova e 
la Commedia , avevano sempre offerto materia co- 
piosa di studio alla filosofia delle scuole; ne esi- 
steva anzi una vera dottrina. Vediamo se a questa 
si conformino o in qualche modo s'accostino i 
criteri psicologici dell'Alighieri. 



1 Conv. t II, 9, 101-113 (ediz. dt.). 

* Sulle divinazioni nei sogni e salii 
velante discorre S. Tommaso anche fn 
a» a", Q. XCV, art. 6. 



Sul terzo balzo del Purgatorio la sua fantasia 
è tratta d'una visione in altra a contemplare esempì 
di mansuetudine; egli vi è condotto « di sùbito», 
appena giunto sul nuovo balzo : sono tre le appa- 
rizioni che vi si succedono. E poi sulla stessa 
cornice altre visioni lo rapiscono con tre esempì 
d'iracondia punita. Brusco e rapido è il passaggio 
dalla percezione degli oggetti esteriori alla visione 
ardente degli interiori fantasmi intellettivi, ma an- 
che in questa sovraeccitazione della fantasia, che 
senz'altro esce dal campo del sensibile, l'atto del 
senso non manca: il moto iniziale, infatti, del- 
l' imaginare è dato da uno straordinario eccita- 
mento dell'attività visiva: in sé stesso il Poeta 
ha ritratto perfettamente lo stato del visionario 
tanto che ai versi, 

Vidimi giunto su l'altro girone 
si che tacer mi fér le luci vaghe 

{Purg., XV.J3-4) 

stanno bene a commento queste osservazioni di 
uno scienziato moderno : « De mème que dans le 
rève, des sensations réelles et externes viennent 
prendre place, en s'exagérant dans la fable inco- 
hérente que tisse notre imagination, les halluci- 
nations de l'extatique fournissent à ces allegories, 
a ces visions, leurs traits les plus saillants » 

Come e donde si forma la visione ? Il Poeta 
stesso pone il quesito e risponde: 

O imagi nati va, che ne rube 
tal volta si di fuor ch'uom non s'accorge, 
perché d'intorno suonin mille tube, 

chi muove te, se il senso non ti porge? 
Muoveti lume, che nel ciel s'informa 
per sé o per voler che giù lo scorge 
{Purg., XVII, 13-8). 

E chiaro dunque che Dante attribuiva alle visioni 
un'origine celeste e che delle potenze dell'anima 
sensibile vi faceva operare sola e vivace l'imagi- 
nazione. 

Proseguiamo : 

Quando l'anima mia tornò di fuori 
alle cose che son fuor di lei vere ; 

(Pjirg., XV, li 5-6) 

» 

cosi al dileguarsi della terza visione; compreso 
poi nella quarta, séguita a dire: 

e qui fu la mia mente si ristretta 
dentro da sé, che di fuor non venia 
cosa che fosse allor da lei ricetta 

{Purg., XVII, M-4). 



Mauuy, Op. cit. t pagg. 47-8. 



154 



Saggi di varia psicologia dantesca 



Brevi tocchi, ma vivi e veri, che tale appunto, 
come qui Dante disegna, è la vita psichica dei- 
Testatico durante la veglia. 

Ora torniamo ad Alberto : « Visio proprie di- 
catur quod aversis sensibilibus et introrsum retractis 
videatur, sive ex quacumque causa, sive patiatur 
aliquis alienationem, sive non, sive etiam patiatur 
aliquis syncopsim, sive non patiatur ». 

E poco appresso « visio aliquando est cum 
intellectu ; aliquando sine ilio ; semper autem est 
cum phantasmate, aliquando aliquid significante, 
aliquando nihil » Toccando dei vari gradi del 
sonno lo stesso Alberto ricorda una forma supe- 
riore di preveggenza mentale nello stato di veglia 
in cui « forma coelestis movet aversum a sensi- 
bus et retraheniem sensus intra se » e 1' « anima 
imaginativa » può arrivare a tal segno che « ex 
imaginibus soluto intellectu veras et expressas elicit 
intelligentias futurorum et aliorum ocultorum ». * 
Press'a poco dunque gli stessi concetti, non senza 
una certa affinità fraseologica, che abbiam veduto 
nei citati versi del Poeta. 

Dobbiamo ancóra osservare che lo stato fisico 
di Dante, durante la visione, è quasi simile a 
quello di chi dorme per via. Alberto non ne tratta 
di proposito ma da queir « aversum a sensibus » 
s'arguisce che pur egli pensava a un rilassamento 
del sensorio esterno. Meglio fa notare il Maury- 
che « les extatiques finissent par tomber dans un 
état d' immobilite' et d' insensibilité dont rien ne 
peut plus les arracher; leurs membres se roidis- 
sent, leurs muscles perdent toute souplesse et la 

possibilité mème du mouvement » 3 : commento 

utile anche questo a quel che Virgilio dice a Dante, 
vedendolo, dopo la terza visione, « far s( com'uom 
che dal sonno si slega ». 

Che hai, che non ti puoi tenere, 
ma se' venuto più che mezza lega, 
velando gli occhi e con le gambe avvolte 

a guisa di cui vino o sonno piega ? 

• (Purg.. XV, 1*0-3). 

Codeste visioni estatiche che Dante imagina 
nella Commedia, e le visioni e audizioni allucina- 
torie nelle quali cadono gli avari del Purgatorio 



1 De sotnno cit., lib. Ili, tr. I, cap. 3. Vedi anche 



De apprehens., parte VI, n°. 13. ! 

2 De sotnno cit., lib. Ili, tr. I. cap. 10. La visione | 
estatica, pensavano gli Scolastici, è per sé stessa veri- j 
dica ; e Tommaso, commentando Aristotele, osservava j 
« extatici bene praevident de somniis » {De divinatione \ 
per somnium, lect. 2). j 

3 Op. cit., pag. 408. 



per troppo vivo fervore di meditazione, non meno 
della « mirabil visione » che in uno stato di de- 
lirio onirico il giovane Alighieri ebbe realmente 
a subire, com'ei narra nella fine della Vita nova, 
sono di quella specie di stati-sognanti, affini alla 
réverie e rèvasserie dei francesi e alla TraUmerei 
dei tedeschi, in cui appunto, sospesa quasi del 
tutto l'attività dei sensi, Testatico, il visionario 
viene obbiettivando in imagini allucinatorie le idee 
dominanti nella sua mente l . 

Si può inoltre affermare che Dante ideò e ar- 
tisticamente plasmò le visioni estatiche dal Poema 
seguendo una ben nota dottrina degli Scolastici 
e insieme imitando consimili descrizioni di fanta- 
stici esaltamenti che spesseggiano' nelle agiografie 
medievali *. 

La natura di questo saggio non richiederebbe 
che si estendesse la ricerca, fin qui fatta, delle re- 
lazioni dottrinali con l'aristotelismo degli Scola- 
stici, al valore psicologico dei sogni e delle vi- 
sioni in Dante: io però non posso esimermi dal 
toccarne alla fine del mio lavoro, segnatamente 
nel riguardo dei limiti che separano la visione 
dal sogno, e dei caratteri che hanno in comune. 
Il Borinski, in un suo ottimo studio sulla natura 
psicologica e la concezione estetica del divino 
poema, parla di fantasia malata, che nell'eccitamento 
subisce come una costrizione fisiologica, dovendo 
ritenere per realtà le sfumature e le libere ima- 
gini dell'esaltazione (illusioni e allucinazioni). 3 Eb- 
bene : nelle visioni di Dante è manifesto questo 
procedimento patologico della fantasia, poiché men- 
tre il sogno, riposando su processi puramente fisio- 
logici, è per sé stesso un fatto normale e tutti i 
sogni danteschi, escluso qualcuno di quelli della 
Vita nova, non escono dalla categoria dei sogni 
rappresentativi e sentimentali più regolari ; la vi- 
sione invece, per la sua stessa natura e pel modo 
con che il Poeta la descrive, è un fatto essenzial- 
mente illusorio. Ben dice il Borinski che nessuna 
visione viené giù dal cielo senza che la preceda 
una più compiuta circostanza di sogno (Tranm- 
zumstand), del cui passaggio rapido d* imagini 
resta un' impressione nella memoria, e che il fon- 
damento più normale, per cui la sua essenza si 
lascia rappresentare, è la succession d' imagini 



1 Cfr. De Sanctis, Op. cit. t pagg. 292-3 e Bibliogr. 
a pagg. 321-2. 

* Vedi A. MAURy, Op. cit., capp. Ili e IV. 

3 K. Borinski, Uber poetisene Vision und Imagi- 
nation. Ein historisch-psychologischer Versuch anids stick 
Dantes, Halle a. S., 1897. 
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come in un sogno , . È vero che egli risguarda qui 
le relazioni della visione col sogno, in quanto in- 
tende di dimostrare che Dante nella Commedia 
raffigura un sogno e non già un viaggio, come 
valenti dantisti ritengono ; tuttavia le sue osser- 
vazioni giovano anche nel nostro caso a farci con- 
cludere che le visioni dantesche ai sogni si ricon- 
nettono perchè vi si trova obbiettivato il con- 
tenuto dei sogni stessi, e d'altra parte , fra loro 
diversificano in ciò che la realtà soggettiva del 
sogno, per sé stessa vera e sussistente, quando 



* Op. cit., 113. 



sia considerata fuori del sogno stesso, come ob- 
bietta esterior di visione, non è più sussistente 
né vera. Ond'è facile intendere che Dante nel di- 
pingere i sogni della Commedia e della Vita nova, 
oltre che alla dottrina può aver attinto all'espe- 
rienza sua, dirò cosf, psicologica ; ma neir idear 
le visioni, se pur non vogliamo far di lui un mi- 
stico, un estatico sullo stampo dei santi medievali, 
s'è fondato sur un pensiero riflesso e forse su 
meditate letture e nozioni acquisite. 



Luglio 1905. 



Natale Busetto. 



CARLO D'ANGIÒ E UBALDINO DELLA PILA 



Secondo due documenti del tempo 



L'Opera di Dante ha un tal carattere di uni- 
versalità per la materia che tratta e siffatto pla- 
stico rilievo quasi in ogni suo particolare esteriore, 
che tutti quei fatti e tutte quelle . idee che hanno 
attinenza diretta o indiretta con essa non possono , 
non interessare largamente il pubblico dei letterati 
e dei dotti. Le figure storiche, sovratutto, le quali 
in essa l'Alighieri accolse, sono quasi sempre cosi 
potentemente tratteggiate, grazie a quella porten- 
tosa visione fìsica o pittorica di cui il sovrano 
poeta era in grado eccellente dotato *, che diven- 
tati con esse famigliari per la lettura della Di- 
vina Commedia noi volentieri indaghiamo e facil- 
mente apprendiamo tutto che nella storia dei tempi 
a quelle si riferisca. Ond'è che i nostri lettori ci 



1 !?all 'ottima rassegna La Bibliofilia di Leo S. Olschki, 
riproduciamo questi due documenti illustrati e trascritti 
dal benemerito p. G. Boffito. 

La Direzione. 

1 Cfr. F. Romani, Ombre e corpi; Città di Castello, 
S. Lapi, 1901, della Collez. di op. danteschi dir. da 
G. L. Passerini voli. 68-69, pagg. 39segg. 



saranno certamente grati, speriamo, di poter co- 
noscere da due importanti documenti della insi- 
gne Collezione privata Olschki, che qui pubbli- 
chiamo, qualche particolare intorno a due figure 
storiche del poema divino. 

Entrambi i documenti sono di notevole anti- 
chità, appartenendo alla seconda metà del secolo 
decimoterzo. Chi dei nostri lettori, anche non es- 
sendo dantista di professione, non ha presente alla 
fantasia «quel dal maschio naso» (Purg., VII, 113) 
o il « nasuto » (v. 124) Carlo d'Angiò, colui che 

per ammenda 
vittima fé* di Corradino, e poi* 
ripinse al ciel Tommaso per ammenda; 

(^., XX, 67-69) 

e contro il quale 

.... la mala signoria che sempre accuora 

li popoli soggetti.... 

mosse Palermo a gridar: mora, mora? 

(Par., Vili, 73-75). 

Chi non ricorda parimenti Ubaldin della Pila 
che « per fame a vuoto usa li denti » (Purg. t XXI V> 
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28-29) nel girone sesto dei golosi, queir Ubaldino 
che fu fratello del famoso cardinale Ottavio degli 
Ubaldini (/»/., X, 120) e padre dell'arcivescovo 
Ruggieri d'esecrabile memoria? 

A Carlo d'Angiò si riferisce il primo e più 
antico dei documenti, in cui con atto notarile, ro- 
gato in Alba il 15 ottobre del 1262, vediamo 
Raimondo Isoardo, sinescalco di Carlo d'Angiò 
per la Lombardia, ipotecare a nome di Carlo a 
Guglielmo di Braida, per 345 lire astesi \ il celebre 
castello di Cornegliano. Se non si voglion menar 
buone le ragioni addotte nello strumento, si può 
supporre che l'Angioino, disponendosi a scendere 
in Italia, avesse bisogno di accumulare quella mag- 
gior quantità di danaro che potesse e ricorresse 
perciò anche a questo espediente. 

L'altro documento sulla cui autenticità non 
può cadere dubbio di sorta 2 , ci trasporta dal 
Piemonte nel centro dell' Italia e precisamente nel 
Mugello a Borgo San Lorenzo, dove assistiamo al 
giuramento di fedeltà prestato dagli Ubaldini (a 
cui Dante esule s'obbligava con gli altri fuorusciti l'8 
giugno 1302 di compensare i danni che avreb- 
bero sofferto combattendo Firenze) ad Andrea dei 
Mozzi, il vescovo di Firenze che sei anni dopo, 
nel 1295, 

fu trasmutato d'Arno in Bacchiglione 
dove lasciò li mal protesi nervi 

(////. XV, 113- 114). 

Ecco senz'altro i documenti, nel trascrivere i 
quali colloco al lor luogo le maiuscole e i segni 
d' interpunzione 3 . 

G. Boffito. 

)J< Anno Domini a nativitate millesimo du- 
centesimo sexagesimo secundo, indictione quinta, 
die decimo quinto Octobris. Dominus Raimondus 
Isoardus Senescallus in partibus Lombardie domini 



1 Cfr. per il valore della lira astese Cibrario, Della 
economia politica del Medio Evo, Torino, 1854, pagi- 
ne 414, 436. 

8 Al documento accenna il P. Ildefonso da San 
Luigi nelle Delizie degli eruditi toscani (tomo X, Fi- 
renze, 1778, pag. 227J che ricavò la notizia dalle Ri- 
formazioni, Spog. G. a. 54. Del resto nel cosidetto 
Bullettone conservato nell'Archivio di Stato di Firenze 
vediamo qualche anno prima gli Ubaldini giurar fedeltà 
a un vescovo di Firenze di nome Giovanni che dev'es- 
sere Giovanni de Mangiadori. Cfr. Gams, Series Epi- 
scopi Rati sbona, 1873, pag. 787. 

3 I documenti furono trascritti da due miei giovani 
e promettenti discepoli Emilio Sanesi ed Eugenio 
Vajna de Pava. 



Karoli illustrissimi Comitis Provincie fuit confes- 
sus et protestatus se vice et nomine dicti domini 
Comitis mutuo recepisse et habuisse a Guillelmo 
de Braida filio domini Oberti de Braida de Alba 
condam libras tricentas quadraginta quinque asten- 
ses, quam pecunie quamtitatem dictus dominus Rai- 
mondus Senescallus vice et nomine predicti domini 
Comitis eidem Guillelmo stipulanti reddere et sol- 
vere in Alba hinc usque ad vnum annum proxime 
venturum \ renuntiando exceptioni non numerate 
pecunie et exceptioni doli et in scriptum condi- 
cioni sine causa et ex iniusta causa privilegio sive 
prescriptioni fori et omni alii iuri quo se tueri 
posset; alioquin si ad dictum terminum non sol- 
verei ut predictum est, promisit idem dominus 
Raimondus Senescallus vice et nomine predicti 
domini Comitis jam dicto Guillelmo de Braida 
stipulanti restituere integraliter omnia dampna, ex- 
pensas et interesse que quasetquod ipse Guillelmus 
miteret, faceret vel substineret in iudicio et extra 
iudicium eundo, redeundo, nuncios mitendo, tan- 
tam pecuniam mutuo accipiendo, placitando et 
quocumque alio modo prò dicto debito habendo 
vel exigendo post terminum supradictum credendo 
semper eidem Guillelmo de dampnis, expensis et 
interesse predictis in eius simplici verbo sine iu- 
ramento et sine aliqua probatione. Et prò pre- 
dictis omnibus et singulis solvendis, faciendis, com- 
plendis et observandis obligavit dictus dominus 
Raimondus Senescallus vice et nomine domini 
Comitis supradicti prefato Guillelmo pignori omnia 
bona predicti domini Comitis, et specialiter ca- 
strum et villam Corneliani cum omni contitu et 
urisdicione, fidelitatibus et successioni bus homi- 
num, fodris, bannis, drictis, flctis, decimis, debituris, 
rosiis, aconzamentis, venationibus et aucupationibus, 
et redditibus seu provenctibus et exactionibus qui- 
buscumque et quocumque nomine dici possent et 
terris et possesionibus et omnibus aliis ad dictum 
dominum Comitem in predicto castro, villa et ter- 
ritorio Corneliani pertinentibus nullo excepto. Et 
ipsum Guillelmum iussit et esse voluit idem do- 
minus Raimondus Senescallus vice et nomine pre- 
dicti domini Comitis et nunc esse et intrare in 
corporalem possesionem et quasi possesionem de 
omnibus supradictis prò pignore et ex causa 
pignoris supradicti ; tali modo quod ipse Guillel- 
mus omnia et singula supradicta habeat, teneat et 
possideat et quasi possideat *, prò pignore et ex 

1 Si sottintenda promisit. 

8 Nel testo son ripetute queste ultime parole : et 
quasi possideat. 
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causa pignoris supradicti debiti, et fructus, rcd- 
ditus et provenctus omnes sccundum modani infra- 
scriptum habeat et percipiat quousquc sibi fuerit 
de toto debito, dampnis, interesse atque expensis 
supradictis integre satisfactum, non obstante con- 
tradicione ipsius Senescalli vel alicuius persone 
prò dicto domino Comi te. Supradictam vero quam- 
titatem pecunie seu mutuum supradictum confessus 
fuit et protestatus dictus dominus Raimondus Se- 
nescallus vice et nomine jam dicti domini Comitis 
vcrsam esse et processisse in utilitatem eiusdem 
domini Comitis et in eius negociis utilibus et cciam 
necessariis facicndis et specialiter in solutionibus 
faciendis et victualibus necessariis ministrandis ca- 
stellanis et custodibus seu clientibus castrorum 
eiusdem domini Comitis sitorum in partibus Lom- 
bardie, de quibus solvendis dictus Senescallus dice- 
bat et asserebat se speciale mandatum a dicto do- 
mino Comite habuisse; et ad que solvenda et 
facienda dictus dominus Raimondus Senescallus pro- 
testabatur et asserebat se pecuniam non habere nec 
aliunde ita de levi sine maiori dampno et inco- 
modo predicti domini Comitis ad presens habere 
posse, sicut ex obligatione supradicta. Preterea 
convenit et actum fuit specialiter et expressim 
inter cetera supradicta in principio, medio et in 
fine incontinenti inter supradictum dorainum Rai- 
mondum Sencscallum vice et nomine domini Co- 
mitis supradicti et dictum Guillelmum de Braida, 
quod ipse Guillelmus habere debeat et percipere 
prò custodia dicti castri ultra quamtitates sibi con- 
venctas et promisas prò ipsa custodia per eundem 
Sencscallum, de quibus extat instrumentum scrip- 
tum manu Guillelmi de Strata notarii, libras qua- 
draginta quinque astenses omni anno post termi- 
num supradictum primi anni, quousquc sibi fuerit 
de supradicto debito integre satisfactum; prò qui- 
bus eciam libris XLV astensibus annualibus habeat 
et tencat ipse Guillelmus pignora supradicta, sicut 
prò debito principali superius dictum est, quousque 
plenam integram solutionem habuerit, fructus 
autem, redditus et provenctus diete ville et homi- 
num ac territori! Corneliani ad dictum dominum 
Comitem pertinentcs colligi et percipi debeant per 
baiulum seu castaudum qui in dieta Villa per dictum 
dominum Comitem vel per nuncios et Senescallum 
seu vicarium eiusdem domini Comitis per tempora 
fuerit constitutus, et ab ipso baiulo seu castaudo 
tradì et exiberi debeant jam dicto Guillelmo omnes 
sine aliqua diminutione et incontinenti postquam 
habiti vel percepti fuerint, perdpirtu t;*M*pu- 
taiido dictus Guillelmus omnes firtttìt mtt 
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provenctus in solutionem salarii custodie dicti castri, 
scilicet quamtitatum prò dieta custodia promisaruin 
et con vene tar uni ipsi Guillelmo ab eodem Sene- 
scallo, de quibus extat instrumentum factum manu 
Guillelmi de Strata notarii, dum ipse Guillelmus te- 
nuerit dictum castrum et supradictarum libra- 
runi XLV astensium annualium dum cessatum 
fuerit in solutione debiti supradicti, et si quid ex 
predictis fructibus, redditibus et provenctibus re- 
staret vel superesset ultra supradictas solutiones 
et quamtitates custodie dicti castri, illud super- 
fiuum totum debeat computari et compensetur infra 
solutionem debiti supradicti et tantnm de ipso de- 
bito minuatur; si quid vero defficerct sive solui 
non possct ex fructibus, redditibus et provenctibus 
supradictis usque ad supplemen'tum quamtitatum 
et solutionum supradictarum salarii et custodie 
supradicte tam dictarum librarum XLV astensium 
annualium quam aliaruni promisarum et conten- 
tarum in supradicto instrumcnto scripto per Guil- 
lelmum de Strata notarium solui debeat annuatim 
et suppleri eidem Guillelmo de Braida per curiam 
domini Comitis supradicti et de pecunia ipsius 
domini Comitis ab ipso domino Comite sive ab 
eius Senescallo et vicario. Et sic dictus dominus 
Raimondus Senescallus vice et nomine supradicti 
domini Comitis eidem Guillelmo de Braida sti- 
pulanti attendere et observare, solvere et compiere 
promisit, ut supra dictum est, tam de supradictis 
libris XLV annualibus, quam de omnibus aliis et 
singulis supradictis sub obligatione omnium ho- 
norum supradicti domini Comitis. Insuper jam 
dictus dominus Raimondus Senescallus vice et 
nomine predicti domini Comitis promisit dicto 
Guillelmo stipulanti supradictum pignus difendere 
et expedire ab omni persona et universitate et 
promisit cciam jam dicto Guillelmo stipulanti fa- 
cere et curare sic cum effectu quod dominus Co- 
mes supradictus approbabit, ratificabit et confir- 
mabit per suas literas sigillo suo pendenti corro- 
bora tas omnia et singula supradicta et ipsas literas 
tradi et aportari faciet ipse dominus Raimondus 
Senescallus eidem Guillelmo in Alba sine ullo eius 
dispendio quandocumque ipse Guillelmus hoc re- 
quisierit et voluerit, scilicet infra tantum tempus 
post requisitionem quo comode possit fieri sub 
obligatione omnium honorum suorum, et exinde 
unum et plura instrumenta fieri iussa fuerunt. 
Actum Albe ubi fuerunt rogati testes: dominus 
Fredericus Zacharengus, dominus Anselmus de 
Morocio, dominus Laugerius Clavellus, Oto Moi- 
dus Qeratus et Jacobus Lurius. Et ego Ogerius 
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provincialis notarius his interfui rogatus et seriosi, 
feliciter. 

In Dei nomine amen. Anno dominice Incar- 
nationis cius millesimo ducentesimo octuagesimo 
nono, indictione tertia. die vigesimo mensis octo- 
hris. Ex hac publica litterarum serie cunctis clareat 
euidcnter, quod nobiles viri dominus Vgolinus de 
Senne filius condam domini Azzonis de Pila prò 
se et suis filiis et descendentibus imperpetuum, et 
Vgolinus de Filiccione filius condam domini Vbal- 
dini de Pila prò Azzuccio et Gerio filiis suis eman- 
cipatis ab eo, ut dixit continere instrumento scripto 
manu ser Lapi filii Ranerii de Montecchio notarli 
tamquam eorum legiptimus amistrator et prò Tano 
filio condam domini Azzonis et Baddino et Ghino 
fratribus, filiis olim Cauernelli de Vbaldinis ne- 
potibus suis absentibus tamquam eorum coniuncta 
persona et prò omnibus eorum et cuiusque eorum 
filiis et descendentibus imperpetuum, hac presenti 
die ex pura conscientia eorum et non per errorem 
aliquem fecerunt atque iurauerunt fidelitatem ve- 
nerabili patri domino Andree Dei et apostolica 
gratia Episcopo fiorentino recipienti prò se et Epi- 
scopatu fiorentino secundum formam inferius an- 
notatane Imprimis iuraverunt salvare et custodire 
personam et honorem dicti domini Episcopi et 
Episcopatus. Item quod non erunt deincenps In 
tractatu ucl trouamento aut machinationc aliqua, 
quod dicti domini Episcopi vita ucl membrum 
aut honor minuatur ullatenus. Et insuper quod 
nullum castrum nullaque 1 arx uel ulla minutio 
ipsius domini Episcopi et Episcopatus auferatur 
uel detineatur contra suam et suorum successorum 
uoluntatem ; et si aliquem uel aliquos contra pre 
fatum dominum et Episcopatum predicta cognoue- 
rint machinari, disturbabunt inpedient et contra- 
dicent prò posse ne fiant; et si hoc per se di 
sturbare ncquiuerint ipsi domino Episcopo quam 
citius poterint per se uel per alium aut per lit- 
teras ista facient manifesta. Item iurauerunt saluare 
defendere ac manutenere iura possessa et nomina 
fiorentini Episcopatus, que nunc habet aut forsitan 
acquisierit in antea. Item omnes credentias eis ab 
ipso domino Episcopo uel altero prò eo inpositas 
seruare secretas et eas nemini panderc sine dicti 
domini Episcopi licentia uel nisi prius secretum 
quod eis fuerit impositum iam sit quasi omnibus 
patefactum. Item iurauerunt dicto domino Eipscopo 
dare et exibere leale ac utile consilium prout me- 
lius nouerint, quotiens eos ipse uel alius prò eo 



duxerit consulendos. Et hec omnia ideo fecerunt 
et iuraverunt, quia nobiles viri Drudolus et Gianni 
de Pesce fratres, filii condam Orlandini de Rim- 
bertino, olim fecerunt et prestiterunt similem iu- 
ramentum et fidelitatem prò infrascriptis castris 
terris et rebus venerabili patri domino Johanni 
diuina prouidentia olim Episcopo fiorentino, et ea 
omnia ab eodem domino Episcopo et Episcopatu 
ab eo in feudum receperunt, prout continetur in- 
strumento inde rogato et imbreuiato per dominum 
Jacobum de Cerreto iudicem et notarium ; et ipsa 
castra terre et res peruenerunt ad predictum do- 
minum Vgolinum de Senne et filium prò una di- 
midia et ad predictos filios et nepotes predicti, 
Vgolini de Filiccione supra nominatos prò alia 
dimidia titulo emptionis olim facte per predeces- 
sores eorum, ut prefati dominus Vgolinus de Senne 
et Vgolinus de Filiccione recognouerunt et asser- 
uerunt et confessi fuerunt. Postea uero statini 
prestito iuramento predicto, iam dictus venerabilis 
pater dominus Andreas Episcopus florentinus rati- 
fìcans confirmans 1 et aprobans venditionem conces- 
stonem et acquisitionem predictam olim factam per 
dictos nobiles de Vbaldinis uel alteros eorum no- 
mine aut predecessores eorum de infrascriptis castris 
terris ^t rebus, reinuestiuit et reconcessit dictis do- 
mino Vgolino de Senne, recipienti prò se et filiis et 
descendentibus suis imperpetuum prò una dimidia, 
et dicto Vgolino de Filiccione, recipienti prò pre- 
dictis filiis et nepotibus suis et eorum descenden- 
tibus imperpetuum prò alia dimidia, totum et 
quicquid predicti Drudolus et Gianni de Pesce et 
eorum ancessores et successores ultra alpes in feu- 
dum a fiorentino Episcopo et Episcopatu dudum 
consueuerunt habere uersus Lozzolem et Salec- 
chium et nominati Castra Lozzolem et Salecchium 
et quicquid in curiis et districtibus castrorum il- 
lorum habere consueuerunt in feudum, et ctiam 
totum et quicquid predicti de Vbaldinis uel eorum 
antecessore* de pertinentibus ad Episcopatum flo- 
rentinum ultra alpes dudum habere et tenere con- 
sueuerunt uel hodie habent et tenent. Et insuper 
reconcessit eisdem infrascriptos homines et perso- 
nas uel eorum quemlibet uel eorum successores 
si non uiuerent- ipsi uel aliquis eorum, scilicet 
Ghcrardum et Vgolinum fratres filios Moriani da 
Càsanuoua et eorum resedium et podere quod 
habent ibidem ; item nepotes eorum filios olim 
Guillelmi silicet Bonsignore et 4 .... eorum podere; 



1 Testo: nullamqu*. 



1 Testo : confirmas. 
* Lacuna nel testo. 
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item Peruzzum et Mencum fratres, filios olim 
Gianni de Vltignano et eorum podere quod babent 
ibidem ; item Saltum filium Guidonis Tobie de le 
Caselle et eius podere; item Vbaldinum de Vlti- 
gnano filium olim 1 .... et eius podere; item ius 
quod habet idem dominus Episcopus in persona 
Boni de Donerio de Corniole ; item podere quod 
habet Viuianus de le Caselle in dieta villa de Ca- 
selle et non alibi, pacto et condictione retentis 
quod in persona dicti Viuiani et eius fìlli nichil 
dicere possint, et debeant ipsi Viuiano prefatum 
podere de Caselle adfictare ad conueniens serui- 
tium ad dictum Vgolini de Casoli et Spinelli con- 
dam Lombardi; de quibus omnibus castris terris 
et rebus et hominibus supradictis in feudum re- 
concessit prefatus dominus Episcopus eosdem do- 
ni inum Vgolinum de Senne et Vgolinum de Fi- 
liccione nomine supra dicto deuote recipientes, et 
per lembum siue palii mantelli ipsius domini Epi- 
scopi in manibus eorum mittendo presentialiter 
inuestiuit. Sane dicti nobiles viri dominus Vgoli- 
nus de Senne et Vgolinus de Filiccione nomine 
predictorum omnium prò quibus predicta fecerunt 
et receperunt confitentes asserentes et recogno- 
scentes, quod predicti Drudolus et Gianni de Pesce 
et eorum antecessores consueuerunt ab Episcopo 
et Episcopatu fiorentino predicta habere et tenere 
in feudum, et quod predicti superius nominati de 
Vbaldinis eodem modo in feudum habuerunt et 
tenuerunt et hodie habent et tenent omnia supra 



dieta etiam totum et quicquid predicti de Vbal- 
dinis uel eorum antecessores de pertinentibus ad 
Episcopatum florentinum ultra alpes dudum habere 
et tenere consueuerunt uel hodie habent in feudum, 
omnia supradicta in suo fidelitatis iuramento spe- 
cialius contulisent res et bona predicta nulli per- 
sone uel loco alienare uel concedere absque dicti 
domini Episcopi uel eius successorum licentia et 
mandato, mandantes diete partes publicum de pre- 
dictis per me notarium infrascriptum conficere in- 
strumentum. 

Acta sunt sunt hec apud plebem Burgi ad 
sanctuni Laurentium de Mucello, presentibus te- 
stibus domino Schiatta de Vbaldinis canonico Bo- 
nonie, domino Guelfo dela Tosa plebano plebi» 
dicti Burgi, Albizzo condam Paghanelli de Pila, 
domino Bindo condam domini Synibaldi de Pulic- 
ciano, domino Alexandro plebano plebis Sancti 
Stefani de Campoli, domino Parisio plebano sancti 
Petri de Vagla, presbytero Ghisello canonico plebis 
dicti Burgi, domino Zoccholi de Burgo, domino 
Cante de Pulicciano iudice, domino Doscio iudice 
de Burgo et aliis pluribus. 

Ego Johannes imperiali autoritate judex 
ordinarius et notarius olim ser Guidonis Bonto- 
manni notarii de suprascripto Burgo predicta omnia 
a dicto patre meo rogata et imbreuiata ex com- 
missione olim mihi ab ipso facta per publicum 
instrumentum prout in suis imbreuiaturis inueni 
hic fideliter publicaui et scripsi, felicitcr. 



UNA NUOVA INTERPRETAZIONE 

DELLA " DIVINA COMMEDIA " ? 



È nuova? Non saprei. Ad ogni modo, se è 
nuova, contiene però molti elementi vecchi. 

Credo che accada a tutti, come accade a me 
stessa, di non trovare pienamente soddisfacente 
nessuna delle spiegazioni che finora si soa date del 
senso allegorico della Divina Commedia. Se consi- 
deriamo, ad esempio, Beatrice come il simbolo della 
Sapienza divina, non possiamo fare a meno di ricor- 



dare che più d'una volta altrove Dante chiama 
il Cristo stesso la Somma Sapienza, e ci vien fatto 
d'altronde di domandare come egli abbia potuto 
dire (e non solo nella Vita nicova) che Beatrice è 
creatura, e nata tra i mortali \ e « opra di fede » *, 
mentre la Sapienza è etema e precede la fede; e 
come si può spiegare che non sia Breatrice a dare 



1 Lacuna nel testo. 



1 Purg. y XXX, 127; XXXI, 48-54. 
• Purg., XVIII, 48. 
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la visione finale di Dio, e eh' ella segga nel terzo 
giro e non nel primo? Se, col Perez, vogliamo 
vedere in Beatrice quel misterioso quid che gli 
antichi chiamavano Intelligenza attiva, ci farà una 
certa maraviglia osservare che mai una volta nelle 
opere di Dante si trova questa espressione. Oltre 
a ciò, T Intelligenza attiva si confonde, e per gli 
Scolastici e pel Perez stesso, con la Sapienza e 
ci troviamo di nuovo di fronte alle stesse difficoltà 
di prima. Se poi vogliamo intendere per Beatrice • 
la Teologia, come intesero i primi commentatori, 
che significato possono avere le parole « quando 
da carne a spirto era salita » 2 , « V amico mio e 
non della ventura » 3 , « o donna.... sola per cui ! 
L'umana specie eccede ogni contento » 4 , e come 
mai può spiegarsi che Beatrice mandi Virgilio? 
Oltre che, forse a noi moderni ripugna dare un 
significato cosi stretto, e starei quasi per dire bi- 
gotto, al gran poema di Pante, a meno eh* egli ! 
non desse alla parola teologia un senso molto più | 
ampio di quello che ora s'intenda. Se poi in Bea- j 
trice vogliamo vedere Fuso contemplativo dell'in- j 
telletto, come mai nel supremo atto di contem- 
plazione viene essa sostituita da s. Bernardo? 

Passando a Virgilio, se lo prendiamo come 
simbolo della filosofia, ci domanderemo perché 
« la bellissima e onestissima figlia dello Impera- 
tore dell'Universo » 5 sia diventata uno di quelli j 
che « senza speme vivono in desio » 6 . E, sia che 
lo consideriamo come simbolo della filosofìa o sol- 
tanto della ragion pura, è strano che Dante abbia 
scelto a quest' uopo Virgilio piuttosto che il gran 
filosofo Aristotile; è strano ancóra che Virgilio 
citi quest' ultimo come maestro e autore 7 (la filo- 
sofia parla per autorità propria e non altrui) ; ed è 



1 « Per l'età posteriore brevemente or dirò come su- 
prema fosse la influenza che la dottrina peripatetica e 
alessandrina della Intelligenza attiva o Sapienza, eser- 
citò sul facile diffondersi della parte metafisica e psico- ' 
logica del Cristianesimo » (Francesco Perez, La Bea- i 
trice svelata, Palermo, Tipi del Giornale di Sicilia, 1898, 
pag. 156). Ancora: « Questa Intelligenza, o Sapienza, 
è Timagine, o verbo di Dio » (pag. 160); e: « Come... 
non farne cenno quando nella quistione degli Univer- 
sali la Intelligenza o Sapienza rappresentava per l'ap- 
punto, come avea detto s. Agostino, il primo fra gli 
Universali ecc.? » (p. 161). Vedi pure pagg. 150-152, 
165, 210, 223, 230» 233-4, 245, 255, ed altre ancora. 

* Purg., XXX, 227. ! 
a /fi/., II, 61. I 

* /«/., II, 76-8. 
3 Convito, II, 16. 

* In/., IV, 42. 

7 /«/., VI, 106-8; XI, 79-81 « 101-104; Purg., XVII, 
91-94 



più strano ancóra che Virgilio non guidi più Dante 
quando giungono al Paradiso terrestre \ e ch'egli 
svanisca all'apparir di Beatrice. 5 Come ? la perfe- 
zione della vita attiva non consiste per l'appunto 
nel massimo uso della filosofia^ E se alcuni misero 
la fede in opposizione alla ragione, noi fece certo 
Dante, il quale riteneva che bisognasse invece, 
fondandosi sulle verità rivelate, « sillogizzare » s 
per giungere ad altri veri. E quante volte non fa 
Beatrice appello alla ragione di Dante ! 4 

In quanto alle tre belve, in cui alcuni hanno 
voluto vedere Firenze, la Francia e Roma, altri 
la lussuria, la superbia e l' avarizia, altri l' invidia, 
la superbia e l'avarizia, altri ancóra la lussuria, 
la superbia e la cupidigia, altri finalmente « le 
tre disposizion che il ciel non vuole », la varietà 
stessa delle interpretazioni dimostra quanto poco 
si siano soddisfatti gli spiriti delle spiegazioni date. 
Ché, in primo luogo, qualunque di queste inter- 
pretazioni s'accetti, essa non può adattarsi tanto 
al significato politico quando al significato ana- 
gogico. E vero che non siamo punto tenuti a 
cercare da per tutto questo doppio significato 
allegorico (e ce ne fan fede le parole stesse di 
Dante), ma sarebbe strano che i punti più salienti 
d'una allegoria cosi profondamente ponderata e 
magistralmente elaborata, non li contenessero en- 
trambi. Inoltre, accettando l'interpretazione di lus- 
suria, superbia e avarizia, i primi due vizi saranno 
stati propabilmente d'impedimento a Dante, ma 
il terzo no, certo; e quand'anche lo fosse stato, 
un poema allegorico mancherebbe al suo scopo 
se si riferisse a una persona sola, e non al genere 
umano. E noi sappiamo d'altronde che per Dante 
(contrariamente a quel che troviamo in generale 
negli scrittori del medio evo) la lussuria era il 
meno grave dei peccati. E poi Dante fa tante volte 
menzione della cupidigia come causa somma delle 
miserie dell' uman genere 5 , da costringerci quasi 
a riconoscere nella lupa il simbolo di questa 
cupidigia, alla quale non fanno certo degno riscontro 
la superbia e la lussuria, tutti e due peccati d'in- 
continenza e tra i meno dannosi agli altri. E questa 
interpretazione della lupa, dataci quasi da Dante 
stesso, sembra a tutta prima doverci far scartare 

i Purg., XXVII, 126-142. 

* Purg., XXX, 49-50. 

* Par., XXIV, 76-7. 

* Par., I, 88-90; II, 61-3, e 95; V, 25; VII, 54 
e 94; XXVIII, 63; XXIX, 43 e 85-7. 

5 De Monarchia, I, 13; I, 18; III, 15; A/., VI, 
75-76; XII, 49; XIX, 103-4; P*n-, XX, 10; Por* 
diso, XXVII, 121; XXX, 139. , . 
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assolutamente quella delle « tre disposizion che il 
ciel non vuole », tanto più che, se la lonza e il 
leone stanno bene come simboli dell' incontinenza 
e della bestialità, la lupa certo non corrisponde 
per nulla alla malizia, come oggi intendiamo questo 
vocabolo. Se non che, a guardar più « sottilmente »,• 
come dice Dante, le due idee si potrebbero ri- 
conciliare. Lo vedremo appresso. Per ora prefe- 
risco tener altra via. 

Un'altra osservazione. In Matelda quasi tutti 
hanno visto il simbolo della vita attiva, cioè del 
« trattare e del fare », come dice Dante 1 (benché 
per Dante la vita attiva sia qualcosa di più), e 
non hanno considerata la strana contradizione che 
passa tra la cosa e il simbolo. Questa donna leg- 
giadra, che coglie fior da fiore e canta il salmo 
Defedasti, ci porge tutt' altra idea che quella d'una 
vita di virtù pratiche. Della figura di Catone poi 
non ricordo che sia stata data una interpretazione 
qualsiasi. 

Ma è molto più facile trovare il difetto delle 
spiegazioni altrui che escogitarne una senza difetti ; 
e dove tanti ingegni si sono affannati senza giun- 
gere a un risultato accettabile a tutti, è quasi una 
presunzione volersi accingere alla stessa impresa. 
Tanto più che s' incontrano in tale impresa delle 
difficoltà speciali. In primo luogo, un simbolo, per 
quanto studiato, e per quanto chiaro a colui che 
lo porge, offre sempre qualcosa d' incerto e d' in- 
determinato a chi lo contempla dal di fuori — mi 
si conceda l'espressione. Una belva, un monte, il 
sole possono rappresentare tante cose diverse. In 
secondo luogo, Dante stesso usa molta libertà nel- 
l' allegoria. Nello spiegare i quattro sensi diversi 
che può avere una scrittura, pare si attenga alla 
vecchia distinzione: 

Littera gesta docet, quae credas allegoria, 
moralis quid agas; quid speras anagogia; 

ma col recare esempi diversi pei diversi sensi, 
mostra che non tutti e quattro i sensi debbano 
cercarsi in ogni scrittura 2 . Oltre a ciò, ripete con 
s. Agostino che in un* allegoria non ogni cosa ha 
un significato, ma che bisogna prendere le cose 
che non hanno significato per via di quelle che 
l' hanno 3 . E noi infatti cercheremmo invano un 
senso qualunque allegorico nell'abbraccio che Sta- 
zio vorrebbe dare a^irgilio \ o nell 'acquattarsi di 

1 De Monarchia, I, 4. 

* Convivio, Ih x. 

* De Monarchia, HI, 4» 

* Pnrg., XXI, xjo. 



Dante dietro il sasso ! . E infine, quand'anche Dante 
avesse voluto darci il simbolo puro e chiaro in 
tutte le sue parti, era troppo gran poeta per riu- 
scirci. Egli vede e crea personaggi, non simboli. 
Non c'è nulla di vago e di mistico nella fantasia di 
Dante (fantasia, badiamo, non sentimento) ; essa è 
sempre d'un risalto e d'una nitidezza scultorea. 
Egli ha visto i regni ultraterreni e le anime con 
la stessa chiarezza con cui rivedeva nella memoria 
il suo « bel S. Giovanni » e « l'imagine paterna » 
di Brunetto Latini. Sicché Virgilio sarà la filosofia, 

i o la ragione, o^ altro, ma è anche Virgilio; e Bea- 
trice sarà anche la teologia, o la sapienza, o quel 
che volete, ma è anche donna vera; e s. Bernardo 
sarà la contemplazione, ma è anche s. Bernardo, 
e cosf via. E le qualità che appartengono esclu- 
sivamente alla persona sorgono ad ogni momento 
ad oscurare il simbolo. 

È naturale perciò che, viste queste difficoltà, 
ci si metta in cammino con una certa esitanza. 
E se in questo scritto si troveranno più interro- 
gazioni che altro, si voglia credere che non son 
messe il come figura rettorica, ma che esprimono 
sinceramente le mie proprie dubitazioni. 

Voglio premettere alcune osservazioni. Mi pare 
presso che inutile cercare di spiegar Dante per 
mezzo di altre scritture medioevali. È vero ch'egli 
lesse e si appropriò molte cose, ma le rielaborò 
con singolare originalità e potenza. Basti pensare 
alla differenza che passa fra il suo viaggio ultra- 
mondano e i tanti viaggi mistici scritti nel medio- 
evo. Basti dire che non sempre s'attenne rigoro- 
samente neppure alle dottrine aristoteliche, ch'egli 
distinse perfettamente tra le opere stesse d'Ari- 

I stotile e il commento d'Averroès, 2 ed anzi colla- 

j zionò due traduzioni diverse di quelle. Basti dire 
che non si peritò di formare ed esprimere un'opi- 
nione recisamente contraria alla bolla Unam San- 
etani. Basti dire, per venire a una cosa assai più 
piccola, che la tunica inconsunte usata da Boezio 
come simbolo della dottrina filosofica 8 è da lui 
usata come simbolo dell' Impero. È meglio cercare 
nelle opere di Dante stesso la spiegazione della 

! sua allegoria. 

Un' altra osservazione devo fare, ed è che, nel 
cercare il pensiero di Dante, non bisogna attac- 
carsi troppo alla parola. Egli non parla un lin- 
guaggio scientifico-matematico, ma il linguaggio 



* /«/., XXI, 60. 

1 Convivio, IV, 13. 

' De ConsolaHone, I, prosa 3». 
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del poeta. Alle volte la stessa parola gli serve 
ad esprimere due idee alquanto diverse ; alle volte 
esprime con parole diverse la stessa idea. La pa- 
rola avarizia, ad esempio, nel verso: « Quel che 
avarizia fa qui si dichiara — In purgazion » ha il 
significato ristretto che comunemente si dà alla 
parola ; nei versi : « Che la vostra avarizia il 
mondo attrista — Calcando i buoni e sollevando i 
pravi », a ha il senso assai più largo di amore alle 
cose terrene, e si avvicina di molto al senso della 
parola cupidigia. Questa stessa parola cupidigia 
è usata diversamente. Quando Dante dice: « O 

cieca cupidigia, o ira folle » 3 egli intende 

per cupidigia quello che nel verso sopra citato 
egli ha chiamato avarizia ; ma quando egli dice : 
« Benigna volontade in cui si liqua — Sempre 
l'amor che drittamente spira — Come cupidità fa 
neir iniqua » 4 , la parola cupidità ha il senso di 
malo amore, desiderio del male altrui, malignità. 
Ed eccoci alla parola malizia. Nel verso : « Lume 
v'è dato al bene ed a malizia » 5 , la parola malizia 
è T opposto di bene, cioè male, peccato, nel senso 
più generale. Ma nel verso : « D' ogni malizia 
eh' odio in cielo acquista — Ingiuria è il fine » 6 , è 
il peccato che ha per mira Y ingiuria, esclusa per- 
ciò la semplice incontinenza, come appare del resto 
dal contesto. E poco appresso Dante usa la stessa 
parola malizia in senso ancóra più ristretto 7 (e 
ciò ha dato del filo da torcere ai suoi commen- 
tatori), cioè di pervertito uso della ragione, di di- 
letto nel male istesso, che principalmente si esplica 
nella fro^e. Dovremo ritornare su questo. Intanto, 
forse apparrà già da quello che ho detto che Dante 
usa talvolta le parole cupidigia e malizia con 



1 Purg., XIX, 115-16. 

2 In/., XIX, 104-5. 

3 /„/., XII, 49- 

' Par., XV, i-i. 
5 Purg., XVI, 75. 
« In/., XI, 22. 
7 /*/., XI, 82. 

Ecco ancóra altri esempi di quest'uso ondeg- 
giante delle due parole: 

« Iustitiae maxime contrariatur cupiditas » {De 
Monarchia, I, 13). 

«Sedatis fluctibus blandae cupiditatis » (Idem, III, 15). 

« Nel volere e nel non volere nostro si giudica la 
malizia e la bontade » {Convivio, I, a): 

« Quegli intelletti che per malizia d' animo o di 
corpo infermi non sono (Idem, IV, 15). 

« Ahi quorum obstinata cupiditas lumen rationis 
extinxit, et dum patre diabolo sunt, Ecclesia? se filios 
esse dicunt » {De Monarchia, III, 3). 

« Praeterea, quemadmodum cupiditas habitualem 
ustitiam quodammodo, quantumeumque pauca, obnu- 



uguale significato. Ciò premesso, m 1 accingo ad 
esporre le mie vedute. 

E prima di tutto, cerchiamo se Dante non 
abbia espresso altrove, senza velo allegorico, un 
concetto fondamentale della vita umana, quale 
sembra essere contenuto nella Divitia Commedia. 
Neil* ultimo trattato del De Monarchia, dopo aver 
detto che M uomo partecipa del corruttibile e del- 
l' incorruttibile, e che perciò, solo fra tutti gli 
esseri, è a due fini ordinato, procede: « Duo 
igitur fines Providentia illa inenarrabilis homini 
proposuit: beatitudinem scilicet huius vitae, quae 
in operatione propria* virtutis consistit, et per ter- 
restrem paradisum figuratur, et beatitudinem vitae 
aeternae, quae consistit in fruitione divini aspectus, 
ad quam virtus propria ascendere non potest nisi 
lumine divino adiuta, quae per paradisum coele- 
stem intelligi datur. Ad has quidem beatitudines, 
velut ad diversas conclusiones, per diversa media 
venire oportet. Nam ad primam, per philosophica 
documenta venimus, dummodo illa sequamur, se- 
cundum virtutes morales et intellectuales operando. 
Ad secundam vero, per documenta spiritualia, quae 
humanam rationem transcendunt, dummodo illa 
sequamur secundum virtutes theologicas operando... 
Has conclusiones et medias.... humana cupiditas 
postergaret, nisi homines tamquam equi, sua be- 
stialitate vagantes, in chamo et freno compesce- 
rentur in via. Propter quod opus fuit homini du- 
plici directivo.... scilicet summo pontefice, qui se- 
cundum revelata humanum genus perduceret ad 
vitam aeternam; et imperatore, qui secundum phi- 
losophica documenta genus humanum ad tempo- 
ralem felicitatem dirigeret » } . 

Non appare sùbito V intima corrispondenza che 
corre fra queste parole e tutto il poema dantesco ? 
Che cosa infatti narra il Poeta se non ch'egli trovò 
una guida che lo condusse al paradiso terrestre 
(cioè alla piena e libera « operazione della propria 
virtù ») mediante gli € ammaestramenti filosofici », 



bilat ; sic charitas, seu recta dilectio, illam acuit atque 
dilucidat » {Idem, I, 13) e i passi della Divina Com- 
media già citati a pag. 2. Si notino anche queste 
parole del Convivio; « Questa (la giustizia) è tanto 
amata che.... i suoi nemici ramano;... e però vedono 
che il suo contrario, cioè la ingiustizia, massimamente 
è odiata: siccome tradimento, ingratitudine, falsità, 
furto, rapina, inganno, e loro simili; li quali sono 
tanto inutnani peccati », ecc. (I, 12). Non sono questi 
recisamente i peccati che nella Divina Commedi* 
Dante classifìaca come peccati di malizia, cioè di tottk 
pervertimento della natura umana? 

1 De Monarchia, III, 15. Ho poi saputo cfc6 anche 
il Flamini si fond> su questo passo* 
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e che lf trovò un'altra guida, d'origine celeste, 
che lo condusse alla contemplazione delle cose 
spirituali ed eterne, e in ultimo alla « fruizione 
del divino aspetto » ? 

E questo ci aiuterà a determinare quanti e 
qrfali sensi sia principalmente da ricercare nella Di- 
vbia Commedia. Ché, essendo doppio lo scopo 
della vita umana, civile o politico 1' uno, spirituale 
T altro, doppio dev' essere anche il significato del 
Poema, politico e anagogico. Si può ricercarvi un 
terzo? A me non pare. Ché, se facciamo corri- 
spondere il significato politico al senso allegorico 
di cui parla il Convivio l , il significato morale si* 
confonderà ora con questo, in quanto che la 
morale è parte integrale del vivere civile, ora col 
significato anagogico, in quanto che la morale è 
fondamento della perfezione spirituale. Se invece 
si volesse far corrispondere il significato politico 
al senso morale, — e sarebbe giustissimo, poiché non 
al solo vivere civile accenna Dante, ma al pieno 
esercizio* di tutte le facoltà morali e intellettuali 
dell' uomo, — quale significato semplicemente al- 
legorico potrebbe trovarsi? Invero non saprei; a 
meno che non si escogitasse una allegoria perso- 
nale. E questo potrebbe farsi, ma avrebbe assai 
scarsa importanza. 

Ma torniamo al passo citato. L'uman genere 
non può da solo raggiungere questa doppia 
beatitudine, perché la maggior parte degli uomini 
vive secondo il senso « a guisa di pargoli » a , 
lasciandosi trascinare dal torto appetito, e lascian- 
dosi lusingare da vane apparenze, « imagini 
di ben seguendo false » 3 . E Dante stesso ai rim- 
proveri di Beatrice è costretto a rispondere: 
« Le presenti cose — Col falso lor piacer volser 
miei passi » *. Dunque l'uman genere ha bisogno 
di due rettori: il Pontefice e l'Imperatore. Ma 
r uno e l'altro mancano al loro ufficio ; « la sella 
è vuota » 5 , e Roma vedovata grida invano, « Ce- 
sare mio, perché non m' accompagne? », e s. Pietro 
esclama: « Quegli ch'usurpa in terra il luogo mio, 
— Il luogo mio, il luogo mio che vaca — Nella 
presenza del Figliuol di Dio » 6 . Perciò il mondo 
è « tutto diserto d'ogni virtù », e « di malizia 
gravido e coverto » 7 . Ora che faranno coloro i 
quali desiderano giungere alla perfezione della 

1 Convivio, II, x. 

2 Convivio, I, 4. 

» P W ., XXX, 13.X 
* Pvrg., XXXI, 34-35. 
» Purg., VI, 89 e 114. 

6 Par., XXVII, 3**4. 

7 Purg., XVI, 58 e 60. . ' 



virtù e alla vita eterna ? Che guide troveranno ? 
E quali guide possono esservi se non quegli stessi 
« ammaestramenti filosofici », — ossia quella legge 
universale, naturale e civile, che la ragione illu- 
minata dalla scienza insegna, — secondo la quale 
l' Imperatore avrebbe dovuto reggere il mondo ; 
e quella stessa verità rivelata e legge divina, se- 
condo la quale il Pontefice avrebbe dovuto guidare 
le anime a vita eterna? 

Forse a tutta prima questa mia interpretazione 
sembrerà strana e inaccettibile, tanto più che es- 
sendo in apparenza cosf diversa da quelle finora 
porte, non può non destare diffidenza. Ma, un poco 
di pazienza, e io spero dimostrare che, non solo 
essa s'accorda meglio con le opinioni espresse da . 
Dante, e coi simboli da lui usati, ma ancóra che 
essa racchiude quasi e concilia le altre, e chiarisce, 
quella parte di vero che contengono. 

Cominciamo con Virgilio, che a me sembra 
rappresentare la Legge : secondo il significato po- 
litico-morale, la legge universale civile la cui origine 
è nell'autorità filosofica, e .alla quale l'autorità im- 
periale deve conformarsi, ché altrimenti sarebbe 
non imperio, ma tirannia; e anagogicamente, la 
legge universale naturale, che l'uomo trova scritta 
nel proprio cuore, che la ragione e la scienza 
sanzionano e illuminano, e a cui sola spetta il 
legittimo imperio dell' anima. E forse giova ri- 
cordare, benché ciò non abbia alcuna forza come 
prova, che al medio evo, e fino a tutto il Quat- 
trocento, la parola ragione fu adoperata nel signi- 
ficato anche di legge e di diritto. Più volte nel 
Convivio Dante usa l'espressione ragione scritta 
a significare il codice delle leggi l , e Marsilio Fi- 
cino, nella sua versione italiana del De Monarchia, 
traduce sempre la parola ius colla parola ragione. 

Ricordiamo ora le principali idee espresse da 
Dante intorno all' imperiai reggimento. Egli dice 
che, uno essendo il fine delle umane operazioni 
(naturalmente parlando), uno dev'essere colui che 
le regola o regge f ; che il Maestro il quale 
dimostra e considera il fine della vita è massima- 
mente degno di fede e d'obbedienza * (e questo 
è lui per Aristotile); egli chiama il Filosofo «prae- 
ceptor morum » \ come Boezio aveva chiamato la 
filosofia « magistra virtutum » 5 ; quindi egli non 
vuole ché l'autorità imperiale vada disgiunta dal- 



1 Convivio, IV 9, 12, 19, 24. 

* De Monarchia, I, 7. 

9 Convivio, IV, 6. 

*' De Monarchia, III, 1. 

5 De Consolatone, I, prosa 3* 
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l'autorità del filosofo, che « quella senza questa è I 
pericolosa, e questa senza quella è quasi debile, : 
non per sé, ma per la disordinanza della gente » l . 
Onde continua esclamando: « Congiungasi la fi- 
losofica autorità colla imperiale a bene e perfet- 
tamente reggere. Oh miseri, che al presente reg- 
gete ! e oh miserrimi che retti siete ! ché nulla 
filosofica autorità si congiunge con li vostri reg- 
gimenti... sicché a tutti si può dire quella parola 
dello Ecclésiaste : 1 Guai a te, terra, lo cui re è 
fanciullo'. E ricordiamo che per Dante Tesser 
fanciullo o adolescente, è essere guidati dal senso, 
« amare secondo la sensibile apparenza » e che 
la maggior parte degli uomini rimangono sempre 
fanciulli, onde, « per le loro cupidità, hanno bi- 
sogno di essere rifrenati », perché « questo amore 
nell'uomo ha massimamente bisogno di rettore » *. 
Ricordiamoci inoltre ch'egli ci dice essere questa 
vera e perfetta autorità imperiale reggitrice di 
tutte le nostre operazioni, quelle cioè « che sog- 
giacciono alla ragione e alla volontà», e che essen- 
dovi in tutte queste operazioni « equità alcuna da 
conservare, e iniquità da fuggire, la quale equità 
per due ragioni si può perdere, o per non sapere 
qual cosa si sia, o per non volere quella segui- 
tare, trovata fu la ragione scritta e per mostrarla 
e per comandarla.... A questa scrivere, mostrare 
e comandare, è questo ufficiale posto di cui si 
parla cioè lo Imperadore » 3 . 

Molti altri passi si potrebbero citare in cui 
Dante esprime e lumeggia le medesime idee. Forse 
se il Convivio, il quale, nelle sue parti principali, 
era probabilmente destinato a divenire un trattato 
di morale, fosse stato compiuto, molte cose ci sa- 
rebbero più chiare. Ma ci basti questo. E ora 
vediamo se il simbolo scelto da Dante non si 
adatti meglio a rappresentare la legge che do- 
vrebbe avere autorità e imperio sulle azioni umane, 
piuttosto che la filosofia o la ragione. 

Ora, non appare subito che, essendo l' Impe- 
ratore quegli che doveva custodire e inculcare 
questi autorevoli ammaestramenti filosofici, nes- 
suna figura poteva meglio rappresentare l'autorità 
e il dolce e salutare reggimento di quello del 



Poeta il quale dell'Impero cantò l'origine divina 
e le glorie ? Oltre che mi pare, benché Dante in 
nessun luogo lo <lica espressamente, che per lui 
Virgilio fosse anche egli « Poeta della rettitudine ». 
Non ne cita più volte i versi come pieni di» sa- 
pienza e di ammaestramento? Non accenna nel 
Convivio a un significato morale dell'Eneide, per 
cui in questo poema si trovano figurate le quat- 
tro età dell'uomo e le virtù che massimamente a 
quelle convengono? {Convivio, IV, 26). Inoltre forse 
Dante non ignorava che ai tempi antichi le leggi 
e le massime erano dettate in metro, e che i primi 
poeti furono anche i primi filosofi, sicché quasi 
una stessa cosa erano filosofo e poeta 1 ; e a Dante, 
il quale aveva tanto alto concetto dell' arte sua, 
non doveva dispiacere di poter unire al suo sim- 
bolo di sapere e di autorità anche le « dolci per- 
suasioni della rettorica » 2 . E forse, meditando la 
cosa nel suo significato spirituale, egH ricordò il 
luogo ove s. Paolo disse che « la legge fu peda- 
gogo aspettando Cristo » 3 . Proseguiamo. Uno dei 
passi ove più è evidente doversi trovare un senso 
allegorico è quello in cui, giunti all'amena selva, 
Virgilio dice a Dante : « Lo tuo piacere ornai 
prendi per duce.... Non aspettar mio dir più. né 
mio cenno; — Libero, dritto, sano è tuo arbi- 
trio, — E fallo fora non fare a suo senno; — Ond'io 
te sopra te corono e mitrio» 4 . Che nel Paradiso 
terrestre non sia più uopo di filosofia e di ra- 
gione sarebbe un nonsenso, ché precisamente nel- 
l'uso massimo di queste cose consiste la beatitu- 
dine della vita umana 5 ; ma ben si comprende 
invece che, quando l'arbitrio è divenuto libero, 
dritto e sano, e si diletta nella virtù, non fanno 
più mestieri le leggi. E Dante stesso ce lo ricorda: 
« Se questa (equità), dice, citando s. Agostino, gli 
uomini la conoscessero, e conosciuta servassero, 
la ragione scritta non sarebbe mestieri » *. E al- 
trove : « Il vecchio per più esperienza dee esser 
giusto, e non seguitatore di legge, se non in quanto 
il suo dritto giudicio e la legge è quasi tutt'uno, 
e quasi senza legge alcuna dee sua giustamente 
seguitare, che non può fare lo giovane, e basta 



4 Convivio, IV, 6. 
2 Convivio, IV, 9. 

Rammentiano anche le parole di Platone, citate 
da Boezio, e ricordate pure da Dante: « Beatas fore 
republicas, si eas vel studiosi sapienti» regerent, vel 
earum rectores studere sapienti* contingisset » (De 
Consolatone, I, prosa 4*). 

* Si ricordi la sua interpretazione del mito d' Orfeo 
(Convivio, II, 1). 



1 « Rethoricae suadela dulcedinis» (De consoiaiione , 
II, prosa 1*). E Dante, parlando del volgare illustre: 
€ Quid maioris potestatis est quam quod humana corda 
versare potest, ita ut nolentem volentem, et noientem 
volentem faciat ? » (De vulgati Eloquentia, I. 17). 

1 Epistola ai Galati, cap. 3, v. 34. 

3 Purg., XXVII, I39-U3. 

4 Convivio, I, 1 ; III, i5i IV, a*. 

5 Convivio, IV, 9. „ : 

6 Convivio, IV, 26. 
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che esso séguiti la legge e in quella seguitare 
si diletti » 

E forse adesso non ci sarà grave capire il 
troppo famoso « disdegno di Guido » su cui tanto 
si è detto. Ché nessuno, credo, di fronte alla 
testimonianza contraria dei suoi contemporanei , 
vorrà dire che Guido Cavalcanti sdegnasse la ra- 
gione e la filosofia; e non so chi possa sul serio 
accogliere Topione del Fraticelli, che Dante al- 
ludesse alla poca stima che faceva Guido del la- 
tino di fronte al volgare, giacché non si capirebbe 
davvero come una tale ragione potesse escludere 
il Cavalcanti da quel viaggio verso la beatitudine. 
Ma se ricordiamo qual violento uomo di parte fu 
questi, e come si gettò a capo fitto nelle lotte 
di quelle fazioni che Dante cercava invano di ri- 
conciliare, non ci parrà strano che sia detto di 
lui ch'egli sdegnò e pose in non cale la gran 
legge universale la quale è fonte di concordia pel 
genere umano e, come dice Seneca, « vincolo della 
umana società » 2 . 

Inoltre, non è la legge che, comandando l'equità, 
mostra «da quante procelle e iatture e naufragi 
è travagliata V umanità quando, fatta belva dai 
molti capi, volge i suoi sforzi a diverse cose e, 
malata neir intelletto e nell'affetto, non cura né 
le ragioni irrefragabili deir intelletto superiore, né 
il vólto dell'esperienza » ? 3 . E quindi, con quale 
« abito di buona intenzione » 4 si possa ascendere 
alla virtù ? E, anagogicamente considerando, non 
è la legge che rivela all'anima umana lo stato di 
coloro che son morti nel peccato, che « reca la co- 
noscenza del peccato » *, come dice s. Paolo ? e 
che poscia è norma a coloro che, « morti al pec- 
cato, vivono alla giustizia » 6 , e « mortificano l'uomo 
vecchio coi suoi atti ?» 7 E osserviamo come qui 
Dante ci indichi ancóra l' insufficienza della legge, 
col dirci che nessuno poteva salire il Monte di 
notte 8 , e col mostrarci Virgilio che, ignorando 
la via, si volge verso il sole, e secondo quello si 
dirige 9 . Poiché Dante non separa mai in modo 
assoluto la ragione della fede, e la scienza dalla 
grazia. 



1 De Monarchia y II, 5. 

* Qe Monarchia, I, 18. 

3 Convivio, IV, 17. 

4 Epistola ai Romani ', cap. 7, v. 7. 
8 Idem, cap. 6, v. 10. 

6 Idem, cap. 8, v, 13 e Epistola agli Efesi, 4, v. 22. 
i Purg., VII, 33-54. 
8 Purg. t XIII, 13-01. 

• I*/., XXXIV, 110*119. 



E ancóra, quasi tutto quello che fa e dice 
Virgilio s'attaglia bene a questa interpretazione. 
L'autorità con cui parla ai custodi infernali, i suoi 
rimbrotti e i suoi incoraggiamenti, l'approvazione 
ch'egli mostra quando Dante parla contro la cu- 
pidigia papale, i discorsi in cui spiega i diversi 
gradi di malvagità e le rispettive pene, l'origine 
dei vizi e delle virtù, la natura dell' amore, il 
dritto e il perverso appetito, il libero arbitrio, 
tutto ha uno scopo morale. Vi sono, è vero, dei 
luoghi in cui parla semplicemente di fenomeni fi- 
sici, del sorgere o tramontare della luna e delle 
costellazioni, e spiega a Dante la posizione del 
Purgatorio rispetto a Gerusalemme \ e perché 
colà il sole li ferisca dal sinistro lato. Ma questi 
luoghi fanno essi parte integrale dell'allegoria, o 
sono di quelle cose che di per sé non hanno si- 
gnificato, e che bisogna prendere per via di quelle 
che hanno significato? 

E infine, non appare ragionevole che Virgilio 
citi continuamente Aristotile, giacché la legge si 
fonda sulla filosofia, è, per cosi dire, il lato pra- 
tico di essa, la filosofia messa in atto ? 

Ma, e dell'altro uso della filosofìa, dell'uso spe- 
culativo, che Dante stimava ottimo, in cui è 
maggior beatitudine, della scienza, ovvero eser- 
cizio delle virtù intellettuali nella contemplazione 
delle opere del Creatore, non avremo nessun 
simbolo ? E non vi ricordate la donna soletta e 
leggiadra, [[che pare la beatitudine incarnata, che 
va cogliendo fior da fiore cantando il salmo Delec- 
tastif II suo nome stesso, Matelda, pare signifi- 
care òfesiderio o amore di scienza 9 , benché, a dir 
vero, il significato ad esso attribuito da Dante ci 
rimanga ignoto. E non è naturale che l'uomo, 
il quale, obbedendo alla legge, si è assuefatto 
alla virtù tanto da trovarla spontanea e dilettevole 



1 Purg., IV, 61-75. 

* Non sappiamo quanto, o quanto poco sapesse 
Dante di greco, ma qualcosa doveva pur saperne, giac- 
ché cita alcune volte parole greche, dandone il signi- 
ficato. Supponendo che non possedesse altro che la co- 
noscenza delle lettere greche e di qualche flessione 
grammaticale, un cattivo lessico, e il buon lume natu- 
rale, avrebbe potuto far derivare il nome di Matelda da 
una radice pa6 (scienza) e dal verbo lÀJouat (deside- 
rare). Il vero significato della parola Matelda non son 
riuscita a ritrovarlo ; ma son sicura che Dante aveva 
troppo buon senso per i macinarsi che potesse avere 
una derivazione cosi ibrida come quella data dagli an- 
tichi commentatori : mat - El - da. Greco, ebraico e 
italiano 1 E si può attribuire un pensiero simile alla 
mente che fu la prima a scoprire una relazione fra le 
diverse lingue romanze ! 
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come il vagare in una foresta piena del profumo 
dei fiori e del canto degli uccelli, sentendosi 
libero ed in pace, si volga a quell'uso speculativo 
della ragione che'è ottimo e più beatifico ? E non 
è naturale che in questo ottimo uso della ragione 
egli trovi l'oblio delle colpe passate e una rinno- 
vata forza pel bene? 

E non lasciamoci trarre in errore dall'opposi- 
zione che Dante mette altrove fra vita attiva e 
vita contemplativa, e dal desiderio di far corri- 
spondere esattamente Matelda e Beatrice, Lia e 
Rachele. Ho già detto che Dante non sta molto 
attaccato alla parola, e le contradizioni apparenti 
svaniscono se vogliamo darci la pena di leggere 
e confrontare i diversi luoghi in cui Dante tratta 
la quistione. Egli dice, è vero : « Veramente l'uso 
del nostro animo è doppio, pratico e speculativo, 
l'uno e l'altro dilettosissimi; avvegnaché quello 
del contemplare sia più... Quello del pratico si è 
operare per noi virtuosamente... quello dello spe- 
culativo si è, non operare per noi, ma conside- 
rare l'opere di Dio e della natura » 1 (e altrove, 
« la scienza è l' ultima perfezione della nostra 
anima ») *. Ma poco appresso dice : « Ma questa 
parte (l' intelletto speculativo) in questa vita per- 
fettamente lo suo uso avere non può, il quale è 
vedere Iddio », e continua dicendo che l'angelo 
della nobiltà viene alle tre sette della vita attiva 

» 

cioè gli Epicurei, gli Stoici e i Peripatetici, e dice 
loro che la beatitudine non è nella vita attiva, 
ma in Galilea, cioè nella contemplazione 3 . E qui 
l'espressione vita attiva si è estesa a significare 
tutto l'àmbito della vita naturale secondo ragione, 
non solo la virtù, ma la scienza, mentre la pa- 
rola contemplazione ha assunto un significato mi- 
stico, che non aveva certo nel primo caso. Altrove 
nel Convivio Dante dice che la filosofia « è un 
amoroso uso di sapienza, il quale massimamente 
è in Dio » 4 , che l'anima « ha tre operazioni, cioè 
animale, intellettuale e divina » 5 ; e nel De Mo- 
narchia, che la potenza intellettiva non si di- 
rizza solo alle forme universali e alle specie (la 
scienza, cioè), ma per estensione alle cose parti- 
colari. Onde T intelletto speculativo diventa pra- 
tico, il cui fine è « trattare le cose civili », « e 

1 Convivio, Anche Boezio aveva espresso figu- 
ratamente questo pensiero, dicendo che la vesta della 
Filosofia recava in alto un 6 (06opi'<7&>) e in basso un 

7T (7rf/crTT'*>). 

2 Convivio, IV. 22. 

3 Convivio, III. 12. 

4 Convivio , IV, 2i. 

5 De Monarchia, I, 4. 



fare con arte le cose meccaniche » ; le quali cose 
« servono tutte all'uomo contemplante come a ot- 
j timo stato » ! . Mettiamo assieme tutto questo, e 
I non badiamo alle fluttuazioni dell' espressione ; 
j l'idea è chiara, ed è la stessa idea che abbiamo 
i trovata espressa nel brano con cui abbiamo co- 
| minciata la nostra investigazione. L'anima umana 
1 può giungere a due perfezioni: razionale e spi- 
; rituale. Alla prima egli può giungere col solo lu- 
! me naturale; essa consiste nell'esercizio di tutte 
; le sue facoltà morali e intellettuali, nella virtù, 
| cioè, e nella conoscenza, e questa, eh' è pure un 
| primo grado di contemplazione, appartiene pur 
sempre alla vita terrestre, che possiamo, volendo, 
chiamare vita attiva. Alla perfezione spirituale 
l'anima non può giungere se non per la grazia 
divina, coll'esercizio delle virtù teologali, e ad essa 
s'appartiene un grado superiore di contemplazione, 
la contemplazione mistica delle cose eterne, e fi- 
nalmente la visione di Dio. Ora mi pare che la 
Matelda del Paradiso terrestre rappresenti appunto 
la perfezione della vita razionale, quel primo grado 
di contemplazione che è la somma beatitudine alla 
quale l'uomo possa giungere con le sole sue forze. 
E mi pare anche che Matelda e Lia non siano 
identiche, ma che tutte e due insieme rappresen- 
tino la completa vita razionale, Lia la beatitudine 
inferiore eh' è nell'esercizio delle morali virtù, di 
cui essa s'inghirlanda, Matelda, come abbiam 
j detto, della beatitudine che si trova nello studio 
I delle opere di Dio e della natura. Anch'essa co- 
j glie fiori, ma non per farsi bella, bensì per ral- 
legrarsi delle maraviglie del creato. 

Ma all'anima umana la perfezione razionale 
non basta. Essa deve divenire «cittadina d'una 
! vera città » 2 , d'un altro impero spirituale ed 
J eterno, ed ereditare un'altra beatitudine. « Morta- 
! lis ista felicitas quodammodo ad immortalem feli- 
! citatem ordinatur» E perciò viene la guida 
celeste, Beatrice. 

Non sarebbe essa la Rivelazione divina, la Ve- 
j rità manifestata agli uomini per grazia, la Sa- 
j pienza fatta carne, per usare una espressione bi- 
j blica ? Si capirebbe allora perché anche nella Vita 
l nova Dante la dica « un miracolo, la cui radice 
è nella Trinità » 4 ; e perché, pur essendo mira- 



1 Purg., XIII, 94-S. 

* De Monarchia, III, 15. 

8 Vita nova, \ 30. 

4 Questo è uno dei pochi argomenti comuni ài Fil- 
mini e a me, appunto perché è uno *d màémA. 
Alcuno potrebbe obbiettare che il Éfcr ' 
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colo essa sia detta, anche nella Divina Comme- 
dia, creatura e mortale; giacché è simbolo non 
dell'eterna sapienza nascosta in Dio, ma di quella i 
parte di essa eh' è data agli uomini per la loro 
salvezza ; e si capirebbe ancóra perché Vigilio la 
chiami « opra di fede », poiché soltanto per fede 
si può ottenere. E, preso in questo senso il sim- 
bolo, non è convenevole e bello che Beatrice ap- 
parisca dapprima velata, ritta sul carro della Chiesa, 
preceduta e seguita dai simboli dei libri del Vec- 
chio e del Nuovo Testamento ? 1 

Ma dobbiamo ricordare che per Dante la ri- 
velazione divina non è nelle sole scritture. Ogni 
cosa bella è un raggio della luce divina. La dot- 
trina platonica della scala di bellezza per cui l'anima 
s'innalza dall'amore delle cose visibili a quello 
delle cose spirituali e invisibili, accolta da s. Ago- 
stino e da altri Padri, era diventata proprietà ge- 
nerale al medio evo. « Totum universum nihil aliud 
est quam vestigium quoddam divina? bonitatis » 2 , 
e nella Divina Commedia : «Ciò die non muore 
e ciò che può morire — Non è se non splendor 
di quella idea — Che partorisce amando il nostro 
Sire » 3 , ove continua: «Se fosse a punto lacera 
dedutta — E fosse il cielo in sua virtù suprema 
— La luce del suggel parrebbe tutta ». Onde, nella 
creatura più perfetta e più nobile, è più ch'altrove 
manifesta la divinità. E noi sappiamo quale uso 
abbiano fatto di questa idea il Guinizelli e i poeti 
del « dolce stil nuovo », che la donna amata cele- 
brarono come creatura divina, la quale innalza l'a- 
nimo del Poeta dalle cose vili, ch'è posta da Dio in 
terra « per fare maravigliare » 4 . Le poesie della 
Vita nova furono scritte, io non dubito, per una 
donna reale ; ma Dante, seguendo i suoi maestri 
Guinizelli e Cavalcanti, dice di lei cose come que- 
ste : « Vede perfettamente ogni salute — Chi la 
mia donna tra le donne vede » 5 , e « Fuggon di- 



ugualmente bene al significato di teologia, e si capisce, 
giacché la teologia è lo studio della verità rilevata nelle 
scritture. Ma pel resto, s'adatta male. 

4 De Monarchia, I, io. 

* Par., XIII, 52-54. 

3 Questa frase è di Guittone d'Arezzo (lettera V), 
il quale, pur non essendo di quella scuola, scriveva : 
« Perché non degni fummo che tanto preziosa e mira- 
bile figura, come voi siete, abitasse intra l'umana 
generazione d'esto secolo mortale, ma credo che pia- 
cesse a Lui di poner voi tra noi per fare maraviglia** * 
(Vedi la Dissertazione del Fraticelli sulla VU* 

che precede l'edizione Barbèra, Firenze 188 
era generale l' idea in tatto il medio evo. 

4 t*7. 



nanzi a lei superbia ed ira» 1 , «E qual soffrisse 
di starla a vedere — Diverrfa nobil cosa, o si 
morria »*, e ancóra: «Ogni dolcezza, ogni pen- 
siero umile — Nasce nel core a chi parlar la sente 
— Ond'è beato chi prima la vide » 3 . « E par che 
sia cosa a noi venuta — Di cielo in terra a miracol 
mostrare » 4 . Dal considerare la donna in tale guisa 
al considerarla come simbolo, non v'era che un passo. 
E già dalle prose della Vita nova si vede che 
Dante questo meditasse, benché forse il simbolo 
non gli si fosse pienamente chiarito nella mente. 
Ora, dopo aver considerato la donna come il sommo 
splendore di Dio rivelato nelle cose visibili, non 
era naturale transizione vedere in lei la rivelazione 
divina per eccellenza nelle cose invisibili e spiri- 
tuali? Onde ben può Beatrice parlare ancóra del 
suo corpo, e dire: « Quando da carne a spirto era 
salita» 5 . E questo trapasso di Beatrice che altro 
sarebbe se non per l'appunto il passare dalla con- 
templazione delle cose visibili alla contemplazione 
delle invisibili ? Per il che Dante dice che il par- 
lame sarebbe un lodare sé stesso 6 . E giacché 
tutto è rivelazione divina, o direttamente o indi- 
rettamente, si capisce che sia Beatrice che manda 
a Dante come guide Virgilio e Matelda quando 
egli, essendosi lasciato traviare dalle vane appa- 
renze delle vili cose, si era rivolto indietro dalla 
vita spirituale. 

E la rivelazione divina non è soltanto nelle 
sacre scritture, ma viene anche per grazia speciale 
ad alcuni, o spontaneamente o per preghiera, con 
sogni o altro segno 7 , con tanto isplendore, infine 
che la mente umana può appena sostenerlo, finché 
la rivelazione cede il posto all'atto di contempla- 
zione pura, che si fissa in Dio. E si comprendono 
allora le parole di Beatrice : « Né l' impetrare 
spirazion mi valse — Con le quali ed in sogno 
ed altrimenti — Lo rivocai ; si poco a lui ne 
calse » 8 , e che il suo riso diventi sempre più 



1 i 19 (Donne eh 9 avete). 
* i 21. 

3 | 26 (Tanto gentile). 

4 Purg., XXX, 127. 

5 Vita nova, { 29. 

6 « Occultum vero est iudicium Dei ab humana ra- 
tione, qua? nec lege naturale, nec lege scripta (le Sacre 
Scritture in questo caso) ad eum pertingit; sed de gratta 
speciali quandoque pertingit ; quod sit plurimis modis : 
quandoque simplici revelatione, quandoque revelatione, 

fatte quaedam mediante. Simplici revelatione 
atit sponte, aut oratione impetrante» (De 
11,8). 

x, 133-35. 
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fulgido, e che dopo aver mostrato a Dante la 
condizione della Chiesa corrotta e le anime sante, 
e il trionfo di Cristo, e gli ordini angelici, e 
avergli spiegato la virtù dei cieli, e la giustizia 
della morte di Cristo e della vendetta di essa, 
e T immortalità e la risurrezione, essa torni al 
suo seggio, cedendo il posto a san Bernardo. E 
tutte le cose che si dicono di Beatrice, chiamandola 
« loda di Dio vera » 1 , e «donna di virtù, sola per 
cui — L'umana specie eccede ogni contento — 
Da quel ciel e* ha minor li cerchi sui » 2, e quella 
« che lume fia tra il vero e V intelletto » a , e che 
dispose Dante « a cosi lunga scala » 4 , bene con- 
vengono a questa interpretazione. 

Ora si può^ vedere che quella filosofia, o « amo- 
roso uso di sapienza » 5 , che nel Convivio è trat- 
tata sotto una sola figura, nella Divina Commedia 
è distinta nei suoi quattro aspetti diversi, ciascuno 
dei quali è rappresentato con un simbolo diverso: 
prima come autorità morale e civile, legge al ben 
fare (Virgilio); quindi come uso speculativo del- 
l' intelletto nella « contemplazione delle opere di 
Dio e della natura » (Matelda) 6 ; poi come rivela- 
zione delle cose spirituali ed eterne (Beatrice), 
e infine come atto di contemplazione pura per 
cui si giunge alla « fruizione del divino aspetto » 
(s. Bernardo) 7 . Non pare dunque che le inter- 
pretazioni finora date si trovino per cosi dire rac- 
chiuse e conciliate in questa ? 

Bisogna ora tornare indietro al principio del 
mistico viaggio per cercare la spiegazione di un'al- 
tra figura importante. Dante aveva vagato tutta la 
notte entro la selva selvaggia della vita erronea, 
della vita secondo il senso, di quella vita « eh 'è 
un correre alla morte » 8 . Trattosi in salvo, egli 
vede innanzi a sé un colle illuminato dal sole, il 
vero fine dell'uomo, la vita secondo ragione e 
secondo giustizia, il quieto e libero vivere civile, 
per cui solo l' uman genere può mettere in atto 
le morali e intellettuali virtù. Egli vorrebbe giun- 
gervi ; ma tre belve gì' impediscono il passo : una 
lonza, un leone, e una lupa. Che cosa rappresen- 
tano queste tre belve? 

Nel De Monarchia, dopo aver dichiarato quale 
sia il fine della vita umana, e come a questo fine 



sia necessaria la pace universale, e perciò che il 
mondo sia retto da un solo Imperatore, procede 
a dimostrare quali sono le condizioni necessarie 
al perfetto e quieto vivere. E le dichiara tutte 
quasi con le stesse parole: « Mundus optimus 
disposi tus est cum iustitia in eo potissima est »; 1 
« Et humanus genus potissimum liberum, optime 
se habet »; 2 « Genus humanus optime se habens 
est quaedam concordia ». 3 Concordia, libertà, giu- 
stizia, sono le tre cose massimamente necessarie agli 
uomini, le tre cose che l'Imperatore dovrà recare e 
ì mantenere. Non saremo dunque portati a pensare 
j che gl'impedimenti massimi al perfetto vivere 
i civile siano precisamente il contrario di questo, 
cioè discordia, tirannia o mal governo, e cupi- 
digia? (E per cupidigia bisogna intendere con 
Dante, non solo la sete delle cose terrene, ma 
anche il mal diletto, l'amore del male in tutte le 
sue manifestazioni). E che Dante avesse continua- 
mente davanti agli occhi gli effetti miserevoli delle 
discordie civili, e del mal governo le cui forme 
egli enumera, chiamandole tutte « politiae abli- 

quae quae in servitutem cogunt genus huma- 

num » 4 , e della cupidità che spingeva i potenti, 
e specialmente il Papa, a dilaniare l' Italia, chi 
può dubitarne? E s'egli queste tre cose partico- 
larmente vide per cosi dire incarnate in Firenze, 
in Carlo di Valois e nella Curia romana, chi potrà 
sorprendersene ? Pure non v' ha dubbio che Dante 
mirasse piuttosto al senso generale che al parti- 
colare. 

Ma, interpretando cosi la figura, si può, 
senza troppo sottilizzare, trovarvi un senso ana- 
gogico? Credo di si. Anche il regno spirituale, 
« il regno di Dio in noi », è giustizia, libertà e 
pace. A Dante erano certo familiari te parole di 
s. Paolo : « Essendo francati dal peccato siete di- 
venuti servi della giustizia », 5 « Giustificati adun- 
que per fede, abbian pace appo Dio per Gesù 
Cristo » °. La pace in Cristo, la libertà in Cristo, 



1 /«/., II, 76-78, 
* Purg. t VI, 45- 

3 Par., XXVI, 3. 

4 Convivio» III, 12. 

5 Convivio, IV, 22. 

6 De Monarchia, III, 15. 
' Purg.. XXXIII, 54. 

8 De Monarchia, I, 13. 



1 De Monarchia, I, 14. 

2 Idem, I, 17. 

3 Idem, I, 14. Ricordiamoci anche le parole: «La 
mala condotta — È la cagion che il mondo ha fatto 

reo» (Purg., XVI, 103-4); «Che avete sofferto 

— Per cupidigia di costà distratti — Che il giardin 
dell'impero sia diserto»; «Che le terre d* Italia tutte 
piene — Son di tiranni, ed un Marcel diventa — Ogni 
villan che parteggiando viene» (Purg., VI, 103-5 e 
124-126). 

4 Epistola ai Romani, cap. 6, v. 18. 

5 Idem, cap. 5, v. 1. 
* Purg., II, 122-3/ 
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la giustizia in Cristo, sono i punti più salienti della 
dottrina di s. Paolo. Ora, a questo regno di Dio 
si oppone in noi il peccato, il male. E il male ha 
tre gradi di forza; esso può mettere nell'animo 
la lotta tra il piacere e la coscienza; può signo- 
reggiare sull'animo che vi s'abbandona e trasci- 
narla a tutti gli eccessi; può cagionare tale per- 
vertimento nell'essere umano ch'egli giunge a volere 
il male e compiacersi in esso. E a nessuno sfuggirà 
che in fondo questi tre gradi del peccato non sono 
altro che le tre disposizioni di cui parla Dante : 
incontinenza, bestialità, e malignità. Questi non 
sono peccati diversi, ma gli stessi peccati con di- 
versa forza. Perciò vediamo i lussuriosi posti fuori 
della città di Dite, e i seduttori e i sodomiti nei 
cerchi inferiori ; fuori i prodighi e gli avari, e nel 
settimo ed ottavo cerchio i violenti contro sé nelle 
sostanze e i simoniaci; entro la palude stigia Fi- 
lippo Argenti, nella città di Dite, Capaneo. E 
perciò nel Purgatorio non troviamo fatta menzione 
che di peccati d'incontinenza, ché qui si tratta 
solo di anime già liberate per la fede dall'amore 
e dalla signoria del male, in cui non rimane più 
che la torta disposizione, le inclinazioni malvage, 
« lo scoglio » che non lascia loro « Dio esser ma- 
nifesto », e che móndano coll'« abito della buona 
intenzione » \ 

Virgilio è impotente contro le belve. Solo il 
Veltro, il verace imperatore che porterà la pace 
al mondo, come Cristo la porta all'anima, potrà 
fugarle. Per salvare Dante, egli deve tenere altra, 
più lunga e più difficile via; egli deve fargli 
vedere il male nel suo vero aspetto, egli deve far- 
gli vedere le ultime conseguenze della discordia, 
del mal governo e della cupidità che sono nel 
mondo e nell'animo, la condizione miseranda di 
quelli che, morti nel peccato, « hanno perduto il 
ben dell' intelletto » 2 , e come massima punizione 
della loro nequizia sia il loro continuare in esso 3 ; 
deve mostrargli come, affrancatosi 1' uomo dalla 
servitù e dall'amore del male, egli possa liberarsi 
da ogni residuo di vizio, diventare sano, e « avan- 
zando in virtude », sentire sempre « più dilet- 



4 Convivio, IV, 17. 
» /«/., Ili, 18. 

3 « O Capaneo, in ciò che non s'ammorza — La 
tua superbia se' tu più punito » (In/., XIV, 63-4). E 
molte pene, come quelle dei lussuriosi, degli avari, di 
quelli che «l'anima col corpo morta fottio» AmX ** 
dri, ecc., non sono che un simbolo di qtaarf 
Boezio aveva detto : € Improbi* nequitiaip* 
est» (De Gm&à* r" osa 3*). 



tanza bene operando » 1 ; egli deve finalmente 
ricondurlo a Beatrice, la quale per la sua salute, 
e « in prò del mondo che mal vive » 3 , gli rivela 
le cose eterne. 

A guardia del Purgatorio sta la figura di Ca- 
tone. Non ricordo d'aver letto alcuna interpreta- 
zione di questa figura, ma non posso credere che 
Dante l'abbia posta H senza un significato. In quanto 
a me, in questo venerando uomo, il cui vólto è 
illuminato dalle « quattro luci sante », in questo 
« severissimo tutore della libertà » 3 , io non saprei 
vedere che la rigida e inflessibile volontà del bene, 
la quale non permette che l'anima si svii o s' in- 
dugi anche per cose in sé stesse innocentissime 
e che la legge non condanna 4 . E invero, nulla 
meglio della volontà del bene potrebbe porsi al- 
l' inizio dell'ascensione dell'anima alla libertà e alla 
rettitudine, e nulla potrebbe essere più conve- 
nevole che il mostrare come, dopo la contempla- 
zione di tutte le miserie di cui è cagione il male, 
sorga nell'uomo la volontà del bene. 

Credo che, spiegato cosi il Poema, i due signi- 
ficati politico-morale e anagogico siano assai più 
chiari e coerenti, si corrispondano e si completino 
a vicenda. È inùtile che li riassuma. Non farei 
che ripetere gran parte di ciò che ho detto. Cia- 
scuno può farlo per sé. In quanto al terzo senso 
allegorico, che gli smaniosi della simmetria po- 
trebbero volervi rintracciare, esso si riferirebbe a 
Dante stesso, ai suoi errori personali, e al suo 
personale ravvedimento. Ma ciò che a Dante im- 
portava era il significato più generale del suo 
Poema. Egli narra di sé come rappresentante del 
genere umano e bell'anima umana ; vuol mostrare 
al mondo « che mal vive » il perché delle miserie 
che lo travagliano, vuole ricondurlo sulla via della 
rettitudine, a quella verace felicità di cui ha tro- 
vato la fonte, vuole mostrare all'anima umana 
come essa possa liberarsi dalle ritorte del peccato, 
e farsi pura, e ascendere di gloria in gloria, e di 
beatitudine in beatitudine sino a contemplare la 
faccia del Signore. 

Certo il concetto che Dante ebbe della vita è 
ben lontano dal concetto moderno. Esso non può 
fare appello che ai credenti, e non a tutti. Il no- 
stro modo di vedere e di sentire è cosi diverso 
che per tentare di esprimere le sue idee io ho do- 



» Par., XVIII, 58-60. 
» Purg., XXXII, 103. 
* De Monarchia, II, 5. 
, II, 107-133. 
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vuto ricorrere alle sue parole e alla fraseologia 
della Bibbia. Ma dobbiamo ammirare e rallegrarci 
nel vedere come, malgrado i ceppi «della scolastica 
e della teologia medievale, Dante abbia saputo 
formarsi della vita un concetto cosf largo e cosf 
veramente umano, come in esso ' non vi sia nulla 
d'ascetico o di deforme, ma ch'esso abbraccia tutte 
le manifestazioni della vita ed accoglie tutto ciò 
che in esse si può trovare di bello e di puro e 
di veramente dilettevole. È per questo che v* è 
qualcosa d'eterno nel gran Poema. Non possiamo 
avere la fede di Dante ; ma finché vi saranno anime 
che sentono il male in sé e attorno a sé, che aspi- 
rano e cadono, che errano e risorgono, il Poema 
ci farà appello, non solo per la bellezza delle sue 
singole parti, ma anche per la grande idea che lo 
ha ispirato. 



Palermo, 16 luglio 1905. 



Irene Zocco. 



NOTA 



Terminato questo scritto, prima ancóra d'aggiun- 
gervi le note, volli mostrarlo a uno dei professori della 
nostra Università, e questi mi disse che il Flamini aveva 
di recente pubblicato sullo stesso argomento un'opera 4 , 
ove giunge a conclusioni identiche o simili a quelle che 
io ho esposte, che perciò il mio scritto diveniva presso 
che inutile, non solo, ma eh' io sarei tacciata di voler 
far passare per mia la roba altrui. Pur troppo è cosi, 
benché a me sembri che chi voglia leggermi spregiu- 
dicatamente troverà tale diversità d'argomenti e tale 
differenza sostanziale in alcuni punti dell'interpretazione 
da convincersi che si tratta veramente di farina del mio 
sacco. E a chi si convincerà di questo, il fatto stesso 
che due persone siano arrivate, indipendentemente l'una 
dell'altra, a identiche o simili conclusioni, sarà un ar- 
gomento fortissimo in loro favore. È questa la sola 
utilità che possa ormai avere questo mio scritto — per 
quel che risguarda il concetto principale. 

In alcuni punti differisco dal Flamini, e confesso 
che anche adesso che ho letto (benché con molta fretta) 
l'opera sua, e malgrado tutta l'ammirazione e la stima 
che spettano a tanto ingegno e a tanta coltura, mi 
pare ancóra d'aver ragione. Forse più tardi nuovi la- 
vori, o del Flamini o d'altri, mi faranno mutar parere. 

Sembrerà forse strano che io abbia ignorato sinora 
l'opera del Flamini, e ciò non mi fa certo onore. Ma 
è cosi. Mi si permetterà, spero, in prova di questo, 
d' indicare i punti in cui la mia interpretazione coincide 
con quella del Flamini, e quelli in cui differisce più o 
meno. 

i° Pel simbolo di Beatrice siamo tanto d'accordo 
che abbiamo trovato tutti e due la stessa espressione : 
Verità rivelata. 



1 / significati reconditi della «Divina Commedia». Livorno, 
Raffaele Giusti, 1903 e 1904. La spiegazione del significato allegorico 
ai trova nel 2° volume, cap. I e II. 



2° Pel simbolo delle tre belve, interpretiamo tutti 
e due, nel significato spirituale, € le tre disposizioni che 
il del non vuole*, ma in quanto al significato politico 
non conosco ancóra l'opinione del Flamini, perché il 
terzo volume della sua opera, ove darà la sua inter- 
pretazione del significato politico, non è ancóra uscito, 
eh' io sappia. Oltre a ciò, il Flamini vede nella lonza 
la malizia e nella lupa V incontinenza, ed io stimo che 
sia invece il contrario ; ché mi parrebbe strano che 
Dante rappresentasse la peggior forma del male, ma- 
lizia (o cupidigia), come la meno terribile e quella su 
cui sperava di trionfare, e la semplice debolezza o in- 
continenza con quella terribile lupa «carca di tutte 
brame », che € Non lascia altrui passar per la sua via 
— Ma tanto lo impedisce che l'uccide». Mi pare che 
questo sarebbe un metter Dante in aperta contradizione 
con sé stesso. In quanto al significato delle parole ma- 
lizia e cupidigia, e come siano da Dante adoperate 
l'una per l'altra, ho già detto, né occorre ripeterlo. 

La mia interpretazione differisce ancóra da quella 
del Flamini nei seguenti punti: 

i° Virgilio pel Flamini è la retta ragione. Ma 
coli 'aggiungere la spiegazione «in quanto dimostra e 
persuade » , egli par quasi accennare a un concetto molto 
simile al mio, giacché che cos'altro sarebbe questa di- 
mostrazione e persuasione della ragione se non il co- 
mando interno ch'essa dà alla volontà ? Qui forse la 
differenza sta piuttosto nelle parole che nel pensiero. 

2 0 In Catone il Flamini vede il giudizio d'ele- 
zione. Confesso che la frase mi sembra piuttosto am- 
bigua, e avrei pensato che anche qui si trattasse piuttosto 
di differenza di parole che d' idea, se non fosse che il 
Flamini trova il simbolo del retto volere nel giunco 
schietto di cui si corona Dante, e che a me pare piut- 
tosto essere il simbolo della sincerità di cuore. 

3° Matelda è pel Flamini la spontanea e abituale 
elezione della virtù. — Cioè, spontanea ce l'ho messo 
io, ma credo che fosse anche nel pensiero del Flamini. 
Comunque sia, si vedrà sùbito che questo significato è 
quello ch'io ho attribuito al simbolo di Lia, mentre 
per me Matelda è l'altro aspetto della vita razionale, 
cioè lo studio e la contemplazione delle opere di Dio 
e della natura. Certo, potrà parer strano che Dante 
ponga questa contemplazione al disopra della virtù, ma 
ce 1' ha dichiarato egli stesso, e ciò non solo per la 
vita razionale, ma anche per la vita spirituale : «Quinci 
si può veder come si fonda — L'esser beato nell'atto 
che vede — Non in quel ch'ama, che poscia seconda » l . 

4° Il Flamini chiama significato allegorico o mo- 
rale quello eh' io ho chiamato il significato anagogico, e 
viceversa, chiama significato anagogico il significato po- 
litico (ch'egli non ha ancóra spiegato). Non saprei se, 
infine, la cosa abbia molta importanza. Ma nella filo- 
sofia d'Aristotile si trovano intimamente unite politica 
e morale. Inoltre, se, secondo il detto antico, V anagogia 
doveva insegnare «quid credasi, è evidente che trat- 
tava del significato spirituale, delle relazioni dell'anima 
con le cose invisibili ed eterne. E mi confermano in 
questa opinione gli esempi recati da Dante. Ché, come 
esempio di allegoria, ci dà la favola d' Orfeo il quale 
con il suo canto rendeva mansuete le fiere — « che 
vuol dire che il savio uomo collo strumento della sua 
voce fa mansuescere e umiliare li crudeli cuori, e fa 



» Par., XXVIII, X09-11. 
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muovere alla sua volontà coloro che non hanno vita 
di scienza e d'arte, e coloro che non hanno vita j 
ragionevole di scienza alcuna, sono quasi come pietre ». ■ 
E tutto questo si riferisce alla semplice vita razionale. 
Come esempio d'anagogia, Dante cita l'uscita del po- \ 
polo d'Israele d'Egitto — « cioè che nell'uscita del- 
l'anima dal peccato, essa si è fatta santa e libera in 
sua podestade » 4 . Dal che si vede che Dante non 1 
avrebbe chiamato anagogico un significato politico. 

Stupiranno alcuni forse dell'esiguità di questo scritto ■ 
di fronte all'opera in tre volumi del Flamini, il quale 
ha dato un'interpretazione completa e particolareggiata, 
mentre io non volli che tracciare le linee principali della 
mia. Di alcuni particolari sarebbe stato superfluo par- 
lare, perché sono stati già spiegati e rispiegati ; ri- 



guardo ad altri, rimango ancóra incerta. Non posso 
fare a meno però di accennare al significato delle tre 
facce di Lucifero, dato dal Flamini, e che conoscevo 
per essere stato riportato non ricordo più da chi, credo 
dallo Zingarelli : cioè, le tre forme del male impotenza, 
ignoranza, odio, in opposizione alla potenza, alla sa- 
pienza e all'amore di Dio. Sono d'accordo. Ma non 
sarebbe meglio dire cecità che ignoranza? L'ignoranza 
può essere involontaria o inevitabile; la cecità spiri- 
tuale è sempre voluta. E ben da questa cecità deriva, 
come un vento, la malvagia disposizione che Dante 
chiama bestialità, e che ho tentato di spiegare con la 
frase signoria del peccato. 

Irene Zocco. 
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lated by Dante Gabriel /fossetti. Venice, S. Ro- 
sen publisher (s. n. tip.), 1905, in-18 0 fig., 
Pagg. (2>272. 

Minuscola ristampa della notissima versione rosset- 
tiana del libello dantesco, con nitide riproduzioni zin- 
cografiche delle pur note e bellissime rappresentazioni 
di Beatrice, e del saluto di Beatrice. Peccato che alla 
legatura all'antica non corrisponda, né per gusto di 
tipi né per qualità della carta, l'interno del volumetto! 
Il frontespizio e l'occhietto sono una vera stonatura, 
alla quale il diligente editore vorrà certamente riparare 
in una seconda edizione, che auguriamo prossima, del 
gentile volumetto. (3144) 

— Das Neue Liòen, ilbersetz und mit einer kurzen 
Laut-und formenlehre des denkmals verschen 
voti Friedrich Bec/i. Munchen, Piloty u. Loehle, 

1903, in-8 u , pagg. VIII-(2)-79-(i). 

(3M5) 

— The « De Monarchia ». Edittt witk Trans- 
lation and Notes, by Aureli* He**?- Boston 
and New- York, Huughton, MiflSuok 

1904, in-8°, pagg. II<i)-2x6. 

» Om 



Amaducci Paolo, Guido Del Duca e la /ami- 
glia Mainar di. Bologna, Ditta N. Zanichelli, 
1902, in-8°, pagg, 84. 

(3i47) 

Amenta Nicola. — Cfr 1 . il no. 3241. 

Antoniazzi Ottorino, Nel mondo femminile dan- 
tesco. Umbertide, Stab. tip. tiberino, 1904, 
in-8°, pagg. VII-(i)-227-(i). 

(3148) 

Arezio Luigi, // « piè fermo » di Dante per la 
piaggia diserta. Palermo, A. Reber, editore, 
1902, in-8°, pagg. 20. 

(3149) 

Barbi Michele, Prefazione al primo Indice de- 
cennale [del] Ballettino della Società dantesca 
italiana. Firenze, tip. di S. Landi, 1904, in-8 u , 
pagg. 15- 

Proemiando all'Indice del primo decennio dell'ot- 
tima rassegna dantesca da lui diretta, il B. trova modo 
di parlare, con la conoscenza ch'egli ha della materia, 
del presente stato degli studi danteschi e del loro av- 
venire, mostrando, non senza un certo suo giusto or- 
goglio, i benefici arrecati a questi studi dal Bullettino 
della Società dantesca italiana. Peccato però che gli 
Indici, «compilati con tanta cura ed avvedutezza dal Pin- 
tor», siano ancóra sotto stampa, e, per quanto ite sap- 
piamo, non ancóra molto vicini a vedere la luce ! 

(3i5o) 

Bartalini Faliero, Lectura Dantis. (In Flo- 
rentia, III, 586). 

Delle letture del Corradino e del Mantovani (XI 
e XXXI Purg.) fatte nella sala di Orsanmichele e di 
" S. Sonnino (VI, Par.), nella sala del Naz- 
; Roma e alla Leonardo da Vinci in Firenze. 
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Da questa lettura, della quale, non a torto, dice un 
gran bene, il B. prende occasione per dare una tira- 
tina d'orecchi, non sappiam quanto utile e opportuna, 
ai «dantisti di professione», ch'egli chiama leggia- 
dramente « infernisti, purgatoristi e paradisisti », e pa- 
ragona ai « gassisti avventizi che in uno sciopero del 
personale regolare hanno la lodevole intenzione di il- 
luminare le vie, ma tormentano un'ora coir inutile asta 
il beccuccio d' un lampione senza venire a capo di 
nulla». A irridere la vana opera di questi € avventizi» 
il B. si propone di assumere per sé la parte del « mo- 
nello... dantesco » ; grazioso passatempo, col quale pro- 
mette anche di divertire « a più riprese, in una mi- 
gliore occasione » i lettori di Florentia. (3 151) 

Beck Friedrigh. — Cfr. il no, 3145. 
Bellezza Paolo, Del citare Dante, Firenze, Uff. 
della « Rassegna Nazionale », 1903, in-8°. 

(3152) 

Bellucci Ada. — Cfr. il no. 3223. 

Biondi Emilio, Frammenti. Faenza, tipolitografia 
di G. Montanari, 1903, in-8°, pagg. VI-67-(i). 

Vi si parla de La chiesa di S. Pietro in Syfvis 
di Bagnacavallo ; di Un'immagine dai profilo dantesco; 
di Dante a Bagnacavallo e de La Befiefatttice dell'Ali- 
ghieri. 

(3153) 

Boccaccio Giovanni. — Cfr. i ni. 3177, 3200, 
3201, 3208. 

Boffito Giuseppe, // « De principiò astrologiae » 
di Cecco d'Ascoli, novamente scoperto e illu- 
strato. Torino, E. Loescher, 1903, in-8°, pa- 
gine 73-CO- 

Dal Giorn. stor. della Letterat. italiana, anno 1903. 

(3154) 

— La leggenda degli antipodi. (Nella Miscellanea 
di studi critici in onore di A. Graf). 

(3i55) 

— Intorno alla « Quaestio de aqua et terra », 
attribuita a Dante. Torino, Carlo Clausen, 
editore, 1 902-1 903, voli, due, in-4 0 , pagg. 342. 
I . La controversia dell' acqua e della terra prima e 
dopo Dante; II. // trattato dantesco. (3 J 5 6 ) 

— Polemica dantesca. Pavia, fratelli Fusi, 1903^ 
in-8°, pagg. 4., 

(3i57) 

Borsacchi Onorina, Stazio nel « Purgatorio » 
di Dante. Firenze, B. Seeber, edit., (tip. M. 
Ricci) 1902, in-8° gr., pagg. 45-(3>- 

(3158) 

Brancia Vincenzo, Nell'arte dantesca il più 
bel fior ne colsi; abbozzi. Bologna, tip. pont- 
Mareggiani, 1903, in-8°, pagg. 94<2). 

(3i59) 

Bruni Leonardo. — Cfr. il no. 3232. 

Bucalo Filippo, La riforma morale della Chiesa 
nel Medioevo e la letteratura antiecclesiastica 



italiana dalle origini alla fine del secolo XIV. 
Palermo, R* Sandron, editore, 1904, in-8°, 
pagg. 180. 

Alle invettive dantesche è dedicato un intero ca- 
pitolo di questa utile e bene ordinata operetta, nella 
quale il B. ci mostra ordinatamente V influenza che le 
condizioni morali della Chiesa medievale ebbero su pro- 
satori e poeti invocanti la riforma e il rinnovamento 
de* costumi de' chierici. (3 l6 °) 

Calò Giovanni, Filippo Villani e il « Liber de 
origine civitatis Florentiae et eiusdem famosis 
civibus ». Rocca S. Casciano, L. Cappelli edi- 
tore, 1904, in-16 0 , pagg. 290. 
Della biografìa di D. furono precipue fonti la vita 
boccaccesca e il Commento. Qualcosa, ma ben poco, 
trasse Filippo dalla Cronaca dello zio Giovanni e dalla 
tradizione. — Il voi. appartiene a una serie di Indagini 
di storia letteraria e artistica, dir. da G. Mazzoni. (3 161) 

[Carranza . G.], Similitudini dantesche nell'« In- 
ferno ». In Pisa, dalla tip. del cav. Mariotti, 
1901, in-8°, pagg. 43<3)- 

Di soli 63 esemplari. — Di niun valore. (3162) 
Cecco d'Ascoli. — Cfr. il no. 3154. 

Celani Enrico, Dante e dantisti; Filippo Mer- 
curi. (Nel Fanfulla della Domenica, XXVI, 24). 
Utile e importante racconto della vita e degli studi 
danteschi di Filippo Mercuri, nato a Fara Sabina il 
4 febbraio 1799 e morto nell'agosto del 1864. (3163) 

Chiappelli Alessandro, Dalla trilogia di Dante. 
Firenze, G. Barbèra, editore, (tip. Alfani e 
Venturi), .1905, in-8°, pagg. VIII-(i>286. 
Sommario: Ventrata di D. ne IV Inferno ; L Odis- 
sea dantesca ; / consorti del conte Ugolino ; Dal Val- 
damo alla Romagna nel Canto XIV del « Pur?. » ; Im 
rosa mistica nel « Par. » di Dante. In appendice, Dante 
e Pistoia {Vanni Pucci e Campo Picino). — Vedasi la 
recensione di V. Cian, nella Rassegna bibliografica della 
Letteratura italiana, XIII, 147. (3164) 

Cimegotto Cesare, Dante al monastero di Fonte 
Avellana. (Nella Rivista abruzzese, settem- 
bre 1903). 

(3165) 

Cimmino Antonio, Ancóra il giubileo del 1300 
e Dante in occasione di una rivista alla « Ri- 
vista d' Italia » : conferenza. Napoli, Stab. tip. 
Michele d' Auria, 1903, in-8°, pagg. 6i-(i). 

(3166) 

— 77 « vero » velato ai Dantisti nell' Vili del 
« Purgatorio » : conferenza. Monza, tip. ed. 
Artigianelli, 1905, in-8°, pagg. 24. 

(3167) 

Contratto nunziale di Pellegrina di Cacciane- 
mito Caccianemici. Bologna, reale tip. cav. L. 
Andreoli, 1904, in-8° gr., pagg. 5. 



) 



173 



Pubblicazione fatta da E. Gitti e Fr. Giorgi, nelle 
nozze Bagnoli-Musi. — Il contratto, del 1271, è estratto 
dai Memoriali del bolognese Arch. di Stato (Mem. 
del 1271, di Amadore di Guido di Albertino) ed ha 
fra i testimoni Venetico di Alberto de'Caccianemici. 

(3168) 

Corbellini Alberto, Quistioni cintane e la« Vita 
nova » di Dante. Pistoia, Casa tipo-lito editrice 
Sinibaldiana G. Fiori e C, 1904, in-8°, pa- 
gine 6i-(i). 

(3169) 

Corradino Corrado — Cfr. il no. 3151. 

Costanzo G. Aurelio. — Cfr. il no. 3214. 

Crescini Vincenzo, A proposito dell' « accis- 
mare » dantesco. (Nel Giornale storico della 
Letteratura italiana, XLV, 454). 
È il notissimo e tormentatissimo luogo d' /«/*., 
XXVI II, 37-38, Un diavolo è qua dietro che, n' accisma 
Si crudeltnente — cioè (dall' acesmer frane, e dal prov. 
acestnar) ci adorna, aggiusta o acconcia in si malo modo. 
Il C. accosta il passo dantesco a un luogo della can- 
zone di gesta su Girart de Rossillon, dove trenta 
sciagurati, mutili orribilmente a mo' de' danteschi se- 
minatori di discordie, si presentano al re Carlo « brut- 
tamente acconciati ^ lait acesmat. (3170) 

— L'episodio di Francesca. Padova, Angelo Dra- 
ghi, libraio-edit., 1902, in-8°, pagg. 32. 
Importanti osservazioni sul Canto V dell' Inferno. 

(3170 

D'Ancona Alessandro. — Cfr. il no. 3200. 

D'Annunzio Gabriele. — Cfr. il no. 3215. 

Dante [Le] par mm. Victor ien Sardou et Émile 
Moreau. (Nella Revue univ., agosto 1903). 
Con belle riproduzioni degli scenari del Dante di 
Sardou. . (3172) 

Del Balzo Carlo. — Cfr. il no. 3174. 

Del Chicca C, La lupa dantesca. (Nella Ras- 
segna nazionale, 1903). 

(3i73) 

Delines Michel, Dante dramatisé: d'après une 
étude de m. C. Del Balzo. (Nella Revue uni- 
ver selle, agosto 1903). 

(3174) 

Della Torre Arnaldo, La giovinezza di Gio- 
vanni Boccaccio {1313-1341]- proposta di u?ta 
nuova cronologia. Città di Castello, Casa tip. 
ed. 8. Lapi, 1905, in-16 0 , pagg. IX-(i)-359-(i). 
Della Collezione di opuscoli danteschi inediti o rari, 

diretta da G. L. Passerini, voli. 79-82. (3*75) 

Dorez Lìon, Le mamycrù di Dante ojffert par 
Jacques Minuta* t poi* I. m Paris, E. 

Bouillon, editeur, j. i9<0- 

(3i76) 



D'Ovidio Francesco. — Cfr. i ni. 3200, 3218. 

Elet az Erdelyi Irodalmi Tdrsasdgòan. (In Sza- 
badsdg di Kolozsvàr, 14 maggio 1905). 
Vi si parla anche degli studi danteschi di G. L. 
Passerini, a proposito della sua elezione a socio della 
Società lettreraria ungherese di Transilvania. (3177) 

Falorsi Guido, // restauro del torrione dell'Arte 
della Lana: lettera aperta. Firenze, tip. Do- 
menicana, 1905, in-4 0 , pagg. 4. 

Contro i lavori di restauro del Palagio (non Tor- 
rione!) dell'Arte della Lana, eseguiti per conto della 
Società dantesca italiana dal prof. Enrico Lusini. 

(3178) 

Fava Onorato, Illustrazioni dantesche. (In Na- 
tura ed Arte, Milano, 15 agosto 1904). 
Sulla edizione della Divina Commedia pubblicata 
dalPAlinari. (3179) 
Federici Vincenzo. — Cfr. il no. 3223. 

Federzoni Giovanni, La vita di Beatrice Por- 
tinaro Seconda edizione. Bologna, Ditta Nicola 
Zanichelli, in-16 0 , pagg. VII-(i)-i78-(2). 

(3180) 

— Sapia. (Ne La Romagna, II, 217). 

Non sarebbe stato possibile a D. far sentire con 
tanta potenza la finezza della invidia nella risposta della 
Sapia senese, s'egli non ne avesse fatto alcun acre 
esperimento. Ma D. confessò d'essere stato riarso d'in- 
vidia, benché in piccola misura; e a tutti può esser 
facile persuadersi che a lui fu tutt'altro che ignota si 
fatta passione, leggendo il Poema, e specialmente il 
Canto Vili dell'Inferno. L'odio è «l'uno degli estremi 
dell'anima di D. » di cui l'altro estremo «è la carità 
umana; l'alto amore in lui non meno vivo». Il comin- 
ciamento del cap. XI della Vita nuova è un periodo di 
semplice prosa in cui il giovine amatore di Beatrice 
disse quello che egli provava nel cuore all'appressarsi 
di lei per la via. « Questo periodo — come scrisse già 
il Carducci — basta a fare della Vita nuova uno dei 
libri più notevoli del medio evo. Immaginarsi fra quelle 
risse perpetue di città a città, di casa a casa, D. cosi 
umano, è qualche cosa che sorprende. E si che quel 
tempo era ancóra molto lontano dal sentimentalismo 
del secolo decimonono ! » (3 I 8i) 

Ferretti Lodovico, San Tommaso e Dante: ter- 
zine. Firenze, tip. e libr. domenicana, 1903, 
in-8, pagg. ii-(i). (3182) 

Fiammazzo Antonio, / Codici « Canonici misceli. 
449 » della Badleiana di Oxford, con commenti 
latini alla « Dinina Commedia ». (Nella Misceli, 
di studi critici in onore di A. Grafi. 

(3183) 

Flamini Francesco, Ancóra dell' ordinamento 
morale de' tre regni danteschi : risposta al Prof 
D. Ronzoni. In Firenze, presso F. Lumachi, 
edit., (Perugia, Unione tip. cooperativa), 1904, 
in-8°, pagg. 35-(i). 

Cfr. il no. 3219. (3^4) 
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Bullettino bibliografico 



FoÀ Arturo, La necessità d'un esilio. (Ne La 
nuova parola] ottobre 1903). 
Si parla di Dante e della sua opera. (3185) 

Franco Augusto, Numismatica dantesca. Firen- 
ze, tipografia Galletti e Cassuto, 1903, in-8°, 
P*Rg. I9-C0- 

Gargàno Cosenza Giovanni, II passaggio del- 
l'Acheronte. Castelvetrano, tip. editrice L. S. 1 
Latini, 1903, in-8°, pagg. 43-O). 

(3i«6) ! 

Gigli Giuseppe, Per la storia di una « Fran- 
cesca da Rimini ». (Nel Fanfulla della Dome- 
nica, XXVII, no. 31). 

Si parla della « tragedia nazionale » del conte Edoardo 
Fabbri di Cesena, compita tra il febbraio e l'agosto 
del 1801, e però anteriore anche alla famosa Francesca \ 
di Silvio Pellico. (3187) j 

Giordano Antonino, La « Divina Commedia » j 
esposta in tre grandi quadri sinottici. Napoli, , 
Luigi Pierro, editore, 1905, in-16 0 , tre tavole, j 

Il prof. Antonino Giordano, per altri diligenti la- ■ 

vori già cosi benemerito dei giovini studiosi di Dante, j 

raccoglie ora tutta la materia della Comtnedia in tre I 

quadri, compilati con buon ordine e con gran cura, che ! 

son come un utile compimento a quella sua breve e ! 

lucida Esposizione della « Divina Comtnedia », già arri- | 

vata alla quarta ristampa, e annunziata a suo tempo con 1 

la debita lode in questo nostro Giornale. (3188) i 

Giuffrè F. Italo, A Dante Alighieri. (Nella 1 

Rivista abruzzese, XVII, 355). ' 
Sonetti. (3189) 

Gorra Egidio, Carlo I d'Angiò nel « Purgato- 
rio » dantesco. (Nella Misceli, di sludi critici in \ 
onore di A. Graf). 

(3190) , 

Grassi Carmelo, // giudice nel concetto di Dante, j 
(Nella Rivista abruzzese, XVII, 1 e 238). 

(319O 

— Dante giurecotisulto. (Nella Rivista abruzzese, 
settembre 1903). j 

(3192) 

1 

Guariglia Onorato, Sulla « Comedia » di Dante \ 
Alighieri: studi, con prefazione del cav. Luigi 
Mariani. Napoli, Lit. ed. Paravia e C, 1904, j 
in-8°, pagg. 328. i 
Il libro è vòlto a' giovani ; ma non sappiamo qual 
proritto potrà recare loro, con tutte le gravi inesattezze 
che lo deturpano. (3193) 

Henry Aurelia. — Cfr. il no. 3146. 

Koch Theodore Wesley, A list 0/ Danteiana 

in American libraries. Boston, Ginn and Co., i 

1901, in-8°, pagg. (4)-67-(i). 

Supplemento al Catalogo della Collezione Cornell, j 

(3194) I 



Lanczy Jules, Note sur le grand réfus et la ca- 
nonisation de Célestìn V à propos de publi- 
cations récentes. Paris, A. Colin, edit., 1901, 
in-8°, pagg. 22. ( 3 i 95 ) 

Leone Angelo, Note dantesche. Torino, tip. ed. 
Giacinto Marietti, 1903, in-8°, pagg. i5-(i). 
Su alcune dottrine cosmogoniche in Dante. 

(3196) 

Lesca Giuseppe, // Canto dei giusti: lettura fatta 
a Firenze mila Sala Dante, a Padova nel 
Museo civico. Firenze, Uff. della Rassegna 
naziotiale (Pistoia, tipografia Fiori), 1 904, in-8» 
pagg» 34- 

Buon commento del Canto XX del Paradiso. 

(3'97) 

Livi Giovanni, Memorie dantesche degli anni 1 324 
e 1325. (Nella Nuova AntoL, 9 aprile 1904). 

(3198) 

Lo Forte Randi Andrea, Dante e l'uomo mo- 
derno. (Ne La nuova parola, ottobre 1903). 

(3199) 

Lori Francesco, Indice alfabetico dei versi della 
« Divina Commedia » di Dante Alighieri. Fi- 
renze, tip. di Raffaello Ricci, 1904, in-16 0 , 
Pagg. (i2)-402-(8). 

Precedono un' Avvertenza di P. Vigo, una lettera 
all'Autore di F. D'Ovidio, alcune parole ai lettori di 
G. L. Passerini e un giudizio di A. D'Ancona. (3200) 

Magyar huszàrok és olasz dnkéntesek. — (In /?«- 
dapesli Hirlap, 15 maggio 1905). 
Vi si parla della elezione del conte G. L. Passerini 
a socio della Èrdélyi Irodahni Tarsasag di Kolozsvàr 
e si r eriscono le parole di saluto e di ringraziamento 
inviate dal P. all'Accademia e lette da uno dei soci 
nella solenne adunanza del 14 maggio. (3»oi) 

Mantovani Dino. — Cfr. il no. 315 1. 

Mariani Luigi. — Cfr. il no. 3193. 

Mercuri Filippo — Cfr. il no. 3163. 

Mini Giovanni, I feudatari della Romagna nel 
Canto XXVII dell' « Inferno »: saggio di studi 
storici e araldici. Seconda edizione. Castrocaro, 
tip. Moderna, 1904, in-8° gr., pagg. 35-O). 

(3202) 

— 1 nobili romagnoli nella « Divina Commedia »: 
studio storico-araldico. ForH, tip. Artigianelli 
G. Montanari, 1904, in-16 0 , pagg. 55-(i). 
Notizie de 'personaggi e delle case romagnole ri- 
cordate da Dante, con la descrizione del loro stemma. 

(3*>3) 

— // libro d'oro di Firenze antica mi Canio XVI 
del « Paradiso ». Castrocaro, tip* Moderna, 
1903, in-8° gr., pagg. 39<|> <f*»tf 
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Monti Angelo, // Canio XVII dell' « Inferito ». 
(Nella Rassegna nazionale, settembre 1903). i 

(3205) ! 

Moreau Emile. — Cfr. il no. 3172. 

Moschetti Andrea, // « giudizio universale » 
di Gioito nella cappella degli Scrovegni. Pa- 
dova, tip. Gio. Batt. Randi, 1 904, in-8°, pagg. 1 9, 
con tavola. ! 
Notevole memoria sulla famosa rappresentazione 
giottesca, letta dall'operoso Direttore del civico Museo 
padovano alPAccad. di scienze, lettere e arti e inserita 1 
nel voi. 20 degli Adi e tnem. di quello insigne Istituto. 

(3206) | 

Murari Rocco, Danie e Boezio: contributo allo 1 
studio delle fonti dantesche. Bologna, Ditta Ni- ; 
cola Zanichelli, 1905, in-8°, pagg. (4)-XV-(i)- 
430.(2). i 
Il voi. contiene i segg. studi, ben noti, in parte, 
ai lettori del Giornale dantesco: I. Severino Boezio: ; 
La vita di Boezio ; B. nella leggenda ; Le opere ; La 1 
fortuna. — II. Dante e Boezio: La ConsoL phil. alla j 
mente dell'Alighieri ; La presentazione scenica di Bea- j 
trice nella Commedia e della filosofia nella Consolatio; 1 
La fortuna e il fato; La teoria del libero arbitrio; 
La preghiera del lib. Ili, 9 della Consol. nell'opera 
dantesca ; La nobiltà nel Conv. e nella Consol. ; Altri 
raffronti. — Il voi. è corredato di utili indici de* luoghi 
danteschi e boeziani citati. (3207) 

Papp Cs. Jozsef. Passerini grdfról. (In Ncmzeti 
Hirlap, di Kolozsvàr, 17 maggio 1905). 
Notizie intorno agli studi danteschi di G. L. Pas- 
serini. Cfr. il no. 3177. (3208) 

Parducci Amos, I rimatori lucchesi del secolo XIII: 
testo critico. Bergamo, Ist. ital. d'Arti grafiche, ! 
1905, in-8°, pagg. III-(3)-i4i-(5). 
È il 7 0 voi. della preziosa Biblioteca storica della 
Letteratura italiana diretta dal prof. Francesco Novati, 
e contiene, dopo una erudita introduzione sui poeti 
compresi nella raccolta, sulla autenticità delle loro rime, 
sul metodo usato in questa stampa e una accurata bi- 
bliografia dei mss. e delle edizioni, le rime di Bona- 
giunta Orbicciani (Canzoni, discorsi, ballate e sonetti), : 
di Gonnella Antelminelli (Sonetti e la stanza Certo I 
non si convene) t di Bonodico (Sonetti), di Bartolom- j 
meo (il son. Vostro saver provato tn'è mistieri), di Fredi j 
(la canz. Dog liosaf nenie con gran tnalenanza) e di Dotto j 
Reali (la canz. Di ciò che 7 meo cor sente, e i sonetti). ì 
Seguono, oltre gli indici, le varianti, le osservazioni al 
testo delle varie rime, un'appendice contenente le di- 
vergenze di lezione tra la stampa del Valeriani e la 
presente, e un glossario. (3209) 

Passerini Giuseppe Landò, // Canio XXIV 
dell' « Inferno » letto nella Sala di Danie in 
Orsanmickele. Firenze, G. C. Sassoni, editore» 
(tip. di F. Carnesecchi e f.)» I90S> in 
pagg. 37- - , (3*«9 

Passerini Giusbfpk Landò. — Cfr. i ni 
3200» 3*» 



Pazzi Giuseppe, Sul Canto V del « Purgatorio ». 
Fermo, tip. di F. Desidèri, 1904, in-8, pagg. 43. 
Buona e ordinata esposizione. (3211) 

Pelitti Carolina, Affetti e sentimenti nella 

« Divina Commedia ». Milano, tip. editr. L. F. 

Cogliati, 1904, in-16 0 , pagg. XIX-(i>337-(5)- 

(3212) 

Picotti G. B., / Caminesi e la loro signoria in 
Treviso dal 128 3 al 131 2: appunti storici. 
Livorno, tip. di Raff. Giusti, 1905, in-8°, 
pagg. XII-(2)-395-(i). 

Importantissimo lavoro sulla signoria in Treviso 
dei Da Camino: I. I progenitori di Gherardo da Ca- 
mino e le relazioni loro con Treviso : II. // « buon Ghe- 
rardo» signore di Treviso; III. I figli del « buon Ghe- 
rardo » e la caduta della signoria. — Segue un regesto 
di docc. e un'appendice. (3213) 

Pintor Fortunato. — Cfr. il no. 3150. 

Pirandello Luigi, « Dante » : poema lirico di 
G. A. Costanzo. (Nella Nuova Antol., 16 gen- 
naio 1904). 

Favorevole recensione espositiva de 'sonetti del Co- 
stanzo. (3214) 

Pratellesi Emilio, La grandezza dell'arie dan- 
tesca in relazione allo sviluppo e agli ideali 
dell'arte moderna. Firenze, Tip. e libr. dome- 
nicana, 1903, in-8°, pagg. 23-(i). (3215) 

Presutti Giuseppe, Francesca da Rimini nella 
storia e nella tragedia di Gabriele D'Annun- 
zio, Torino, Streglio e C, 1903; in-8°, pa- 
gine (2)-68-(6). 

Pretenderebbe, per sue ricerche d'archivio sicura- 
mente utili e stimabili, toglier valore alla tragedia del 
D'Annunzio, che è opera d'arte e di poesia. (3216) 

Proto Enrico, Sulla « Poetica » di G. G. Tr is- 
sino. Napoli, regia tip. Francesco Giannini e 
figli, 1905, in-8°, pagg. (2>io2, 
Diligente e dotto studio sulla Poetica del Trissino, 
che, malgrado i molti difetti, bene il Proto giudica un 
documento importante dell' indirizzo che pigliava la 
poesia del secolo XVI e di cui il Trissino può dirsi a 
buon diritto lo iniziatore. «UT. — conclude il Proto — 
tende ad assorbire nelle forme classiche tutte le varie 
manifestazioni poetiche compresa la lirica, in cui timi- 
damente accennava ad una riforma pindarica: ma dà 
le regole soltanto di quelle forme che egli crede pos- 
sibile di introdurre nuove nella letteratura italiana, e 
di cui (questo anche è notevole) egli si era già fatto 
autore, componendo una tragedia, una commedia, un 
poema ed alcune egloghe ». — ' La monografia del P. è 
estratta dal voi. IV degli Studi di letter. ital., del Pèr- 
copo. (3217) 
Ricchi Gino, // meccanismo della visione secondo 
Dante Alighieri. Imola, coop. tipografica editr., 
in-8°, pagg. 7-(0- 

kbblicato in questo Giornale. (3218) 
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Rocco Serafino, Medaglioni: Francesco D' Ovidio. 
(Nella Biblici, delle scuole Hai., XI, 67). (3219) 

Ronzoni Domenico, La scena dell'anione fittizia 
della « Divina Commedia » secondo Francesco 
Flamini: note ed appunti. Napoli, stab. tip. 
M. d'Auria. 1903, in-8°, pagg. 42-(2). 
Cfr. il no. 3184. (3220) 

Rossetti Dante Gabriele. — Cfr. il no. 3144. 

Rossi Giovanni, // carattere dello spirito italiano 
nell'opera di Dante: lettura. Salerno, stab. 
tip. Jovane, 1902, in-8°, pagg. 26<2). (3221) 

Rostagno Luigi Andrea, Chi sia « Colui che 
fece per viltade il gran rifiuto » : memoria. 
Torino, C. Clausen (Catania, Monaco e Mol- 
lica), 1903, in-8°, pagg. 26-(2). (3222) 

Rustico di Filippo, Le Rime, raccolte ed illu- 
strate da Vincenzo Federici. Bergamo, Istituto 
italiano di Arti grafiche, 1899, in-8°, pa- 
gine XLIV-68. 

A una dotta introduzione intorno all'Autore, le 
Rime, l'edizione, seguono il testo delle poesie di Ru- 
stico, d'amore e burlesche, le note, i documenti, i glos- 
sari. — È il 4 voi. della Bibl. storica della Letteratura 
italiana, diretta da F. Novati. (3223) 

Sabatier Paolo, S. Francesco e il movimento 
religioso nel XIII secolo : versione italiana di 
Ada Bellucci. Perugia, Un. tip. cooperativa, 
1902, in-16 0 obi., pagg. 43"(3)- (3224) 
Saintsbury George, A. history 0/ criticism and 
Uterary toste in Europe. London, fìlackword, 
1902, voli, tre in-8°, pagg. 499-593-656. 
Vi si parla anche di Dante, e del tratt. De vulgari 
Eloquentia. — Cfr. la Rassegna bibliognafica della Let- 
teratura italia/ta, XIII, 187. (3225) 

Sardou Vittorio. — Cfr. il no. 3172. 

Salva dori Giulio, La prima idea del dramma 
di Dante. (Nella Nuova Antol. t 1 6 gennaio 1 904). 

(3226) 

— La lingua della « Vita nuova ». (Nel Fan- 
fulla della Domenica, XXVI, ni. 31 e 32. (5227) 

Savj-Lopez Paolo, Storie teòatie in Italia: testi 
inedili illustrati. Bergamo, Istituto italiano 
d'Arti grafiche, 1905, in-8°, pagg. XLIII- (5)- 
I2ó-(2J, con una tavola. 

Questa diligente edizione del Romanzo di Edipo dal 
cod. veneziano Marc. ci. VI, 7, e delle storie di Tebe 
dal Marc. ci. VI, 50 contenente una parte della Fiorita 
di Armannino, forma T8° volume della Biblioteca sto- 
rica della Letteratura italiana diretta da Francesco No- 
vati. Precede una dotta introduzione e seguono ai due 
testi opportune note e un glossario. (3228) 



Savj-Lopez Paolo, Dantes einfluss au/ Spanisene 
Dichter des XV Jahrhunderts. Neapel, A. Tes- 
sitore u. Sohn (s. a.), in-8, pagg. 1 2. (3229) 

Scarano Nicola, Saggi danteschi. Livorno, Raff. 
Giusti, editore, 1905, in-8°, pagg. (i2)-2Q2. 

Contiene, oltre una breve avvertenza, questi studi, 
già pubblicati nella Nuova Antol. y negli Studi di Leti, 
ital. ne* Rendiconti dell' Accad. di arch., ecc . di Napoli 
o in questo Giornale: La saldezza delle ombre ; L'ap- 
parizione dei beati: Perché D. non salva Virgilio; Come 
D. salva Catone : Gli Spiriti dell* Antmfemo ; Sul verso 
« Chi per lungo silenzio parca fioco »/ A che ora D. sale 
al Cielo; Una contradizione apparente; e gli studi, ine- 
diti: Dante giudice; Il «lombardo» di Virgilio e le 
Trasformazioni de 9 ladri, che è parte della sposizione 
del XXV In/., fatta dallo Scarano a Napoli per la So- 
cietà Dante Alighieri. O230) 

Schiavo Giuseppe, Stazio nel « Purgatorio » : 
contributo agli studi danteschi. Firenze, F. Lu- 
machi edit. (Vicenza, L. Fabio e C), 1902, 
in-8°, pagg. 42. (3231) 

Tozer H. F. — Cfr. il no. 3143. 
S. Quirico di Vemio, agosto 190$. 

G. L. Passerini. 

COMUNICAZIONI 



Il sig. G. Piranesi, autore di un articolo su Le case 
degli Alighieri, pubblicato dall' Italia moderna del 
i° maggio 1904, del quale abbiamo, non già preteso 
trattare né fatta alcuna recensione, ma solamente dato 
un rapidissimo annunzio in questo Giornale (XIII, 108), 
ci ingiunge ora — nientemeno che per mano di usciere! — 
di pubblicare questa sua dichiarazione e « rettifica » (;ùr). 

Firenze, 2 agosto 1905. 

Signore ! 

Nel quaderno III dell'anno XI li (1905) del Giornale Dantesco, 
è comparso uno scritto a firma G. L. Passerini, riguardante la mia 
pubblicazione Le case degli Alighieri (Firenze, Fr. Lumachi, editore, 
in 8°, pagg. 60). In esso scritto si dichiara aver io affermato che le 
case degli Alighieri non furono mai là dove si è sempre creduto che 
fossero, ma piuttosto presso il trivio formato dalle vie de' Magazzini 
e de' Cimatori, sul lato nord della via dei Cimatori o sul lato ovest 
della via de* Magazzini, tra via de* Cimatori e piazza S. Martino. 
Ciò non risponde a verità. — lo affermai che le case degli Alighieri 
non furono mai là dove si pretende che fossero, ma che sono invece 
da cercare sul trivio attualmente formato dotte vie de* Magazzini e 
de* Cimatori, preferibilmente sul lato est della prima di esse vie. Ven- 
gasi detta mia pubblicazione a pag. 48 linee 7-9. — Le parole sul 
lato nord della via de' Cimatori ecc. citate dal sig. Passerini esistono 
bensì a pag. 49, linea 10 e segg., ma fanno parte di un periodo che 
egli ha snaturato, tarpandolo, e che dice nella sua integrità: £ se 
invece si suppone V abitazione degli Alighieri edificata sempre presso 
il detto trivio, ma sul lato nord della via de' Ornatori ecc. È dunque t 
ritenersi che il sig. Passerini non abbia letto attentamente 11 lavoro 
di cui ha preteso trattare. 

Giorgio Piranesi. 



Proprietà letteraria 



Prato di Toscana, Officina tipo-litografica editrice Fratelli Passerini e C. 
Q. L. Passerini, direttore-comproprietario — Leo S. Olschki, editore-propri^tario-respoiigabite. 



IL PIÈ FERMO 



Ho potuto mostrare che i due versi della Com- 
media apparsi fino ad oggi come i più irriducibili 
— le oscure parole di Pluto e la lingua strana di 
Nembrot — offrono invece materia sicura e ab- 
bondantissima di indagine E non c'è da farne 
meraviglia: ben altre sorprese ci ha già fatte la 
ricerca metodica dèlia scienza di Dante attraverso 
quella del tempo suo, e nessuno può dire quante al- 
tre ancóra ce ne serbi. 

Giacché, se l'anima del nostro sommo e so- 
vrano Poeta sarà sempre all' altezza di tutte le 
civiltà e di tutte le generazioni che si succede- 
ranno, la sua dottrina è già virtualmente tramon- 
tata, e si farà sempre più remota da noi, anche 
nel suo interesse storico. Possederla oggi per in- 
tero sarebbe cosa ben ardua ; riviverla, con l'at- 
teggiarla come Dante fece, è quasi impossibile. 

Accadrà quindi ancóra più volte che una ri- 
cerca fortunata distrugga d'un tratto lunghe e 
faticose costruzioni di critici. Ché un dato solo, 
ma certo, viene ad assumere per molti problemi 
esegetici il valore di una cifra in un calcolo; fin- 
ché quella cifra non è al suo posto, si può se- 
guitare le prove all' infinito, ma il conto non 
tornerà mai ; trovata la cifra, è risoluto il pro- 
blema. 

Il difficile sta appunto nel ritrovare dati po- 
sitivi. In un arsenale di ferri vecchi qual'è per 
noi grandissima parte della cultura del medio evo 
(mentre è tutta cultura viva di Dimte) difficilmente 



(1) Cfr. Gionmk émUtmi t» Xtt: 'tao*, fasci- 
colo IX, e anno XI1I V qfc&'flk 



si potrebbe dire sempre dove si ha da cercare ; 
come nessuno, anche esperto, battendo il piede 
in un terreno archeologico, può dire: proprio in 
questo punto sta il fossile; ma è sicuro che non 
potremo mai fidarci di avere avvantaggiato il la- 
borioso commento del poema dantesco, finché la 
ricerca meditata, o magari il caso stesso, non ci 
abbiano condotti all'acquisto di quei dati di cui 
difettiamo. 

Perciò io non esito punto a propugnare che 
la maggior parte dei più astrusi problemi dante- 
schi son nati non già dalla loro intrinseca e reale 
difficoltà, ma dall' insufficienza della cultura nostra. 
Se si fosse frugato per tempo nei lessici medie- 
vali, quella gazzarra multiforme di ipotesi attorno 
al verso di Pluto non sarebbe stata possibile ; se 
si fosse conosciuta bene la sottile dottrina della 
confusione di Babele e si fosse razionalmente ap- 
plicata, le parole di Nembrot non avrebbero fatto 
dire tanto solenni sciocchezze. E cito questi due 
esempi perché mi sembrano (e forse sono) i più 
caratteristici, non perché mi riguardino ; ma son 
tutt'altro che soli. 

Se ne impara che per molti almeno di quei 
casi, dove la critica ha esaurito tutti i suoi mezzi 
più alla mano, i riscontri interni, gli adattamenti 
di contesto e simili, è necessario cambiar rotta. 
Anche la formula : « spiegare Dante con Dante » , 
a tutto non arriva, e forse poco più potrà dare di 
quel che ha fatto. Conviene che i dati ci vengano 
dal di fuori. Bisogna insomma pensare che quei 
luoghi vadano trattati come quelli palesemente dot- 
trinali e scientifici, come un dato astronomico, ^ct 
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esempio, o una teorìa teologica, dove non è chi 
non sappia che non bastando la cultura nostra 
dobbiamo rinfrescarla in quella del tempo. E del 
resto la dottrina s'insinua per mille vie, special- 
mente in uno scrittore come Dante, anche nei 
singoli termini. Troveremo allora die i cosidetti 
indovinelli ed enimmi danteschi non esistono af- 
fatto, o almeno molto limitatamente, per ciò die 
ha riguardo all' interpretazione letterale, ma sono 
stati creati da una lunga abitudine di cattiva crì- 
tica. Rimarranno forse, pd senso allegorico, molti 
casi irridudbili, perché è materia che consente 
ampia soggettività: ma anche in questo campo 
acquisteremo sicuramente moltissimo, mano mano 
che scopriremo un maggior numero di movenze 
allegoriche tradizionali e la diuturna abitudine con 
esse d dia la capacità di applicare come a dire 
la cifra o la formula che la conoscenza sicura 
delle dottrine d può suggerire. 

Insomma, la sfiducia ostentata dai dantisti e 
divenuta di moda per parecchi di quei quesiti 
ermeneutid, dibattuti da secoli, che aspettano an- 
cora una soluzione, non è razionale né ragione- 
vole: cerchiamo e troveremo. 

Il piè fermo presenta pochi elementi per una 
ricerca metodica. Quei pochi ci sono perdò più 
preziosi, e a maggior ragione dobbiamo cercare 
di fissarli bene. 

E cominciamo dal contesto, che del tormen- 
tato problema è parte integrante e prìncipalissima. 

Non si possono delineare i contorni della scena 
che Dante, nella sua visione o fantasticato viag- 
gio, finge avvenuta sopra la terra, perché man- 
cano i dati. È indeterminatezza voluta, avendo il 
Poeta mirato a muovere la fantasia a immagina- 
re e lo spirito alla riflessione : non si può né si 
deve valutare o misurare; lo richiede la situa- 
zione stessa. È superfluo ricordare che lo smar- 
rito Poeta narra di non saper lui stesso come si 
sia ritrovato nella selva oscura, e ciò che grava 
ndla sua memoria non ne è davvero V estensione, 
il contorno o la forma, ma l'azione che ebbe nd 
suo spirito travagliato. Poi, per tutta la scena, 
l' indeterminatezza e l' indefinito, oltre che dalla 
situazione, nascono anche da ciò che le parole 
adoperate a designare le cose si prestano ad una 
interpretazione oscillante, comportando una signi- 
ficazione piuttosto ampia anche nd linguaggio co- 
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• mime; tanto più qui, dove sono pregne di signi- 
ficato allegorico. 

Ciò spiega,» e in parte anche giustifica, le con- 
troversie dd critid. Hac'è una misura nelle cose 
e se saremo discreti, se d studieremo di ricevere 

; la impressione pura e genuina di dò die Dante 
dice veramente, senza nulla aggiungervi, potremo 
riuscire a uguagliare la visione nostra a quella 
dell'artefice. 

Non bisogna gettare il pondo di intesi e sot- 
tintesi, di distinzioni e sottodistinzioni non palesi 
e mal sicure, in un luogo già carico per sé stesso 
e denso di significati manifesti. 

Quello die c' è di concreto, di manifesto — to- 
pograficamente — è che Dante, smarrito e pieno 
di sonno, si trova in una selva, nd buio della 
notte ; al mattino ha dinanzi un monte, che ap- 
parisce come isolato. Di più precise determinazioni 
va parlato con discrezione. Con qual ragione si 
potrebbe indagare tutto intorno la forma della 
valle dove la sdva giace, quando Dante non si 
è curato di dirlo, perché tutta la sua attenzione 
è rivolta altrove ? È posta ai piedi dd monte, sta 
in contrasto con esso, nel suo valore allegorico, 
e perciò è gioco forza immaginarcela come terreno 
basso, pianeggiante ; ma niente altro che questo 
Cercarne i confini e tentare di stabilire la confi- 
gurazione che Dante non ha data e che sarebbe 
inverosimile avesse notata, se si trovò nella sdva 
smarrito, nel buio della notte e dell' anima, non 
può condurre ad altro che a fantasie oziose *. 



1 Giovanni Balbi (Cod. Laur. PI. 27 sin. 2): Val- 
lis a vallo -Uas dici tur.... quia vallata stt montibus. 
Unde vallosus.... vallestris.... et per compositionem 
hec convallis -Uis, idest magna vallis. Vel valles di- 
cuntur ubicumque sunt humilia loca camporum et de- 
pressa, quasi vulsa. Hinc et convalles depressa loca 
ter r ani m inter montes.. 

1 E non vale, come crede il Flamini (/ significati 
reconditi della c Commedia » di Dante e il suo fine supremo, 
Livorno, Giusti, 1903, p. 73 e segg.) che Dante ado- 
peri altrove la parola valle ad indicare « un profondo 
incavamento del suolo, simile a quello che, sotto il li- 
vello delle terre emerse, riempiono le acque del mare». 
Non la valle dà la forma ai contorni, ma sono questi 
che stabiliscono la forma della valle, che per sé stessa 
non è altro che terreno basso. Altra è la maggior valle 
in che r acqua si spande.... fuor di quel mar che la terra 
inghirlanda (Farad., IX, 82, 84), doè il Mediterra- 
neo, e altra l'alta valle fede, la valle 'aVabisso, la volte 
buia, ecc., espressioni con cui Dante designa tutta o una 
parte della conca d' Inferno. E fra gli stessi esempi che 
il Flamini adduce d sarebbe buon giuoco a ridire ; ché 
le died valli in cui è distinto il fondo di Malebolge, e 
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S'illuminano alcun poco anche i dettagli col 
sorgere della luce sul colle e il rifiorire della spe- 
ranza nell'anima del Poeta. Ma bisogna procedere 
anche qui con man leggera. Cosi, è un monte o 
un cotte quello che il Poeta si trova dinanzi ? Egli 
si vale dell'uno e dell'altro nome indifferentemente; 
né forse basta a giustificar ciò quella certa oscil- 
lazione dell'uso, o che la comune lessicologia me- 
dievale distinguesse poco bene fra mons e Collis x ; 
perché se Dante avesse avuta la visione netta della 
forma dell'altura che agognava salire, non l'avrebbe 
attenuata pel lettore con la sinonimia delle espres- 
sioni. La ragione è da ricercare anche qui nel 
fatto che tutta la rappresentazione è inspirata a 
un senso molto forte dell'indefinito. In fondo, 
monte o colle che sia, quest'altura che fa rina- 
scere la speranza nell'anima del Poeta non è che 
un simbolo, più che il teatro di una scena ; nel 
quale simbolo la forma specializzata non entra 
per nulla. 

* * 

Difatti i simboli fondamentali di questa azione 
primordiale sono due e non più, come è nell' im- 
pressione della pluralità dei lettori e come vuole 
la grandissima maggioranza dei commentatori. Da 
una parte la selva, che è oscurità e bassura ; dal- 
l'altra il monte, che è luce e ascensione *. Figu- 
razioni simboliche, dirò, in sott'ordine, non ce ne 
sono, per la ragione semplice e palese che Dante 
non le suggerisce. Certo la valle non è scindibile 
in parti, mancando ogni elemento nei versi del 



quella del Purgatorio dove la costa face di sé grembo 
(VII, 68), dove il monte era scemo (Vii, 65) cioè la pie- 
ciola vallea che da una parte non ha riparo (Vili, 97-98), 
nella quale sono accolte le anime dei Principi, non sono 
più cun profondo incavamento del suolo», ma dovreb- 
bero dirsi piuttosto valli a mezza costa ! 

1 Giovanni Balbi (Cod. Laur. PL 27 sin. 2) : Mons 
a moveo dicitur.... altus terre tumor etdividitur in tria: 
radicem, latus et iugum, quod est summitas montis. 
Idem et Collis. Et dicitur a moveo quod ibi a terra in 
altum movetur etc. — Collis.... preminentiora iuga mon- 
tai m, quasi colli ; vel ipsi ascensus contra summitates 
montium. 

* Giova aver presenti le molteplici allegorie che gli 
esegeti trassero dai libri sacri. Mi valgo della compila- 
zione di Rasano Mauro, Allegoriae quaedam in Sacram 
scripturam in Mignk, Patr. Lat., voi. CXIJ. Segno in 
corsivo quelle che, secondo me, possono illuminare la 
concezione di Dante. 

Vallis est vita praesens, ut in Psalmis : « Ascensio- 
nes in corde suo disposuit, in valle lacrymarum [Ps. 



Poeta, e non essendo giustificato da nessun mo- 
tivo darle una forma. E pel monte, se si avessero 
a vedervi più parti o zone simboleggiami ciascuna 
a sé qualche cosa, dovrebbe esser manifesto, come 
è sempre con accurato dettaglio per i tre regni 
d'oltre tomba. 

Tutt'al più, un* apparenza di ragione potrebbe 
avere chi trovasse nel monte la triplice divisione 
che è nella tradizione secolare della nomenclatura 
orografica 1 e che, a sé presa, non è estranea 
neanche a questo passo : radice o piede, nominato 
espressamente da Dante ; il fianco, che Dante 
avrebbe veduto nella determinazione di piaggia, 
erta, costa; il giogo o vetta o cima, che è indi- 
cata implicitamente nelle spalle vestite dai raggi 
del sole quando Dante guarda in alto e nàti al- 
tezza che le tre fiere, ma principalmente la lupa, 
gli tolgono la speranza di raggiungere. Perché è 
chiaro che in questo genere di cose dobbiamo 
esser tratti allo schema, piuttosto che a variare e 
a scindere, pur restando esso schema indefinito. 
Non si allegorizzano altro che elementi materiati ; 
e se questi possono essere appena appena accen- 
nati, vuol dire che corrispondono alle supposizioni 
comuni, altrimenti sarebbero fissati e indicati bene 
dal Poeta. 

È chiaro che anche con un* interpretazione sif- 
fatta la piaggia manterrebbe il suo significato di 
terreno montano in pendenza. Ma dico sùbito che 
anche questa divisione rispondente allo schema e 
l'unica, se mai, che possa essere affacciata, non 
è probabile che sia nell' intenzione di Dante, come 
non ha fruttato niente pur nella fervidissima fan- 



CXXXVII, 7] » quod vir sanctus per merita nititur quo- 
tidie ascendere in praesenti vita. Vallis mens humilis, 
ut in Evangelio: € Omnis vallis implebitur id est, mens 
humilis plenitudinem gratiae habebit». Per valles mentes 
iniquorum, ut in Job : € Sicut torrens qui raptim transit 
in convallibus [Job. VI, 15]» id est, dilectionis impetus 
ex abrupto se immerget iniquorum mentibus. Per val- 
lea humiles, ut in Psalmis : € Et valles abundabunt fru- 
mento [Ps. LXIV, 14]» quod humiles verbo replebuntur 
divino (p. 1072). 

Silva est mundus iste, ut in Psalmis : € Exterminavit 
eam aper de silva [Psal. LXXIX, 14]» quod plebem 
Judaicam extirpavit Roman us imperator, qui principatum 
agebat in toto mundo. Silva mens fiumana, ut in Deute- 
ronomio: tCum amico simpliciter ad silvam [Deut. 
IX, 5] » id est, si se intromiserit de aedificatione subjecti 
sui. Silva sacra scrìptura ecc. (p. 1054). 

Mons suòlimitas kuius mundi, ut in Isaia : « Super 
montem caliginosum levate [Isa. XIII, 2] » id est, subli- 
mi tatem mundi humiliate ad crucem Christi (p. 1001). 

1 Vedasi qui sopra a n. 1 il passo citato dal Balbi. 



i8o 



// piè fermo 



tasia dei simbolisti medievali. Ci vorrebbero ra- 
gioni esegetiche molto forti per sostenerla, e non 
credo che se ne possano avanzare di cosi decisive, 
da provar falsa 1' impressione prima che si ha che 
piaggia, erta e costa siano tutt' uno col piede del 
monte, cioè valgano a denotare la parte più bassa 
di esso, dove la scena si svolge. 

* 
* * 

Cioè, non parliamo di impressioni in un ter- 
reno cosi insidioso e cosf insidiato e per tutti so- 
spetto. Per l'erta, può nascer qualche dubbio se 
sia veramente la stessa cosa che la piaggia o se 
piuttosto stia ad indicare la parte più elevata del 
colle; nel qual caso, ad ogni modo, andrebbe con- 
fusa col suo culmine o giogo. La frase poi non 
chiarisce punto, perché quasi al cominciare può 
voler dire tanto dopo poco cominciato, quanto 
poco prima di cominciare. Lo spostamento sarebbe 
rilevante, perché parte dell'azione, a seconda delle 
interpretazioni, andrebbe trasportata o verso la 
sommità del colle o verso il piede. Ma siccome 
d'esser salito molto Dante non lo dice altrimenti 
e non lo fa supporre ; siccome questa distinzione 
fra erta e piaggia niente ce la mostra voluta, men- 
tre le designazioni manifeste ci richiamano alla 
parte più bassa del monte (come la comparsa di 
Virgilio ' e il colloquio con lui nel secondo Canto, 
che ha luogo sulla costa del monte f , la quale è 
pur sempre l'estrema falda, il piede, da cui Dante 
non dice di essere uscito, per entrare nel « cam- 
mino alto e Silvestro ») 3 , si può affermare con tutta 
certezza che l'erta è una stessa cosa col piede, 
come la piaggia e la costa. 

Nella Divina Commedia -ci sono cento altri 
casi consimili. Abbiamo già rilevato che monte e 
colle sono usati promiscuamente. La valletta dei 
Principi nel Purgatorio, nel giro di non molti 
versi è designata lacca, valle, lama, valica, (Canti 
VII-VIII). Più innanzi vedremo che anche altrove 
piaggia e costa designano uno stesso ripidissimo 
declivio ; e potremmo moltiplicare gli esempi. 



Lo Duca a me si volse con quel piglio 
dolce ch'io vidi in prima appiè del monte. 

(/«/., XXIV. 20-1). 

Tal mi fec'io in quest'oscura costa. 

(In/., II, 40). 

.... e poiché mosso fue 
entrai per lo cammino alto e Silvestro. 

(In/., II, 141-142)- 



Molto meno poi si potrebbe ricavare che la 
j piaggia è terreno in pianura dal movimento re- 
! trogrado che Dante fa dinanzi alla lupa. È vero 
{ che le espressioni « a poco a poco mi ripingeva » 
e « mentre eh* io ruinavo in basso loco », prese 
a sé, parrebbero indicare due movimenti distinti; 
ma, nel contesto, non si possono scindere, perché 
è evidente che si tratta di un'azione sola, la quale 
si svolge immediatamente sotto la pressione della 
paura e non può essere riportata a siti diversi, 
/ dal momento che non è detto. Anzi, non ci vuol 
molto sforzo per assicurarci del contrario. Dante 
si è riposato nel limite fra il monte e la valle: 

i 

Poscia che fui a piè d'un colle giunto 

I là ove terminava quella valle ; 

1 

! ha preso la via del monte, cioè ha cominciato a 
salire « per la piaggia diserta »; e, poco o molto 
che ridiscenda, riman sempre in questa zona di 
terreno fino alla comparsa di Virgilio, perché lo 
dice espressamente altrove: 

Lo Duca a me si volse con quel piglio 
dolce eh' io vidi in prima appiè del monte. 

(Ih/., XXIV, ao-ai) 

C'è un termine da cui muove e un termine a cui 
ritorna che non cambiano ; e non possiamo noi 
far rovinare il Poeta giù per l'alto argine della 
valle (se pur ci fosse), quando la lupa non è giunta 
a sospingercelo. 

1 

I *** 

i 

Dunque quelle frasi non pesano niente sulla 
bilancia di questo problema. Ma se, aprendo una 
parentesi, vogliamo analizzare le impressioni fan- 
tastiche tradotte da Dante in quelle parole, cer- 
cando di indagare come si è determinata la figu- 
razione artistica nel contemperamento, o meno, 
degli elementi e delle esigenze allegoriche e figu- 
rative, parrebbe che dovessimo ragionare cosf: il 
Poeta è sotto la suggestione dell'allegoria che va 
trattando, e il « ruinare » risponde bene sia al- 
l' idea simbolica che deve destare, in quanto la 
ricaduta nella selva sarebbe stata un ritomo nella 
rovina morale, sia all' immagine reale della scena, 
perché è da pensare che V irrompere della lupa 
lo getti veramente giù a precipizio. L' « esser ri- 
pinto a poco a poco » non c' è terreno piano 
[ quanto si voglia che basti a giustificarlo: la brutta 
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lupa, con tutta « la paura ch'usrfa di sua vista », i 
l'avrebbe messo in fuga ben anche in pianura ; e 
se è necessario rispondere con argomenti pedestri 
ad argomenti futili, ognun sa che troppo più ce- 
lermente si può darsela a gambe in terreno piano 
che in quello rotto e scosceso, e può calcolare 
che questa fuga è molto più rapida che qualun- 
que discesa a precipizio per la ripa d'un botro, 
se addirittura non è un tuffo nel vuoto. Dunque 
è falsamente osservato che « mi ripingeva a poco 
a poco » possa dinotare una speciale andatura 
dovuta a una speciale forma del terreno. La frase 
stonerà sempre un po' ; ma credo che non si possa 
spiegare altrimenti che come una risonanza della 
comparazione precedente: 

E quale è quei che volentieri acquista, 
e giugne il tempo che perder lo face, 
che in tutti i suoi pensier piange e s'attrista, 

ove il rincrescimento suscita l'idea della resistenza, 
sia pure non efficace, ma che passa ugualmente 
nell'anima del paziente come un indugio ; pari- 
menti, nel sottinteso etico, il Poeta che perde il 
già acquistato nella ascesa e più la speranza del- 
l'altezza, dolorandone, sente la resistenza e indi- 
rettamente la traduce. 

Si rifletta ad ogni modo a quello che ha os- 
servato il Flamini con giustissimo discernimento, 
che in questa prima parte del Canto « non sono 
ancóra finzioni poetiche al modo delle rimanenti, 
cioè tali che possano essere intese, valutate ed 
ammirate anche senza badare alla verità che na- 
scondono ; bensì pura concretazione d' idee astratte, 
pura espressione sensibile di concetti filosofici 1 »; 
e si troverà che non c'è molto da scandalizzarsi 
se qualche espressione risponde poco bene alla 
scena figurata, quando si sa che il Poeta ha l'occhio 
più che altro al concetto simboleggiato. 

* * 
* * 

Io credo che siamo cosi molto vicini alla vera 
visione dantesca. Particolareggiare non si può, e 
chi lo tenta non acquista, ma si allontana dalle 
intenzioni del Poeta. Il « dilettoso monte » non 
ha una forma particolare, non è volutamente di- 
viso in zone e comporta un simbolo solo; per 
conseguenza la piaggia, che è una parte di que- 
sto monte, non può esser vista che come terreno 
in pendenza. 



* Op. cit. t pag. 58. 



Ciò per il contesto. Scema perciò il valore 
della questione che si è voluto introdurre nell'ar- 
gomento, sul significato e sull'uso della parola 
piaggia. Logica vuole che se essa sta qui a de- 
signare tutto o una parte del fianco di un monte, 
senza altra determinazione, diretta o indiretta, che 
la qualifichi meglio, noi non le diamo altro valore 
che questo, foss'anche poco esatto e poco appro 
priato. 

Ma non è affatto cosi, e gli stessi esempi che 
altri ha addotto in contrario, possono valere per 
una conferma. Cosa strana questa, ma pur troppo 
non rara nella minuta cronaca della critica, anche 
non dantesca ! 

Il Flamini che conosce bene la topografia del 
Canzoniere petrarchesco 1 sostiene che la parola 
piaggia, cosi spesso usata dal Petrarca a designare 
il teatro dei suoi amori, sta a indicare propria- 
mente « lo spazio situato fra il declivio dei colli, 
ove Laura era nata e villeggiava, e le acque della 
Sorga ». E sia. Ma mi permetta di dubitare che in 
passi come questi: 

valli chiuse, alti colli e piagge apriche * 

e 

Non è sterpo né sasso in questi monti, 
non ramo e fronda verde in queste piagge, 
non fior in queste valli o foglia d'erba 3 , 

il vocabolo piaggia abbia proprio un senso cosf 
delimitato, mentre, all'apparenza almeno, vorrebbe 
e dovrebbe indicare quel che sta di mezzo fra 
gli alti colli e i monti da una parte, e le valli 
dall'altra. E per gli altri passi ancóra, ove i con- 
trapposti possono dar qualche luce, io dubito assai 
che, se non è zuppa, sia pan bagnato, secondo il 
detto volgare. Cosi questo : 

ebbe in costume 

gir fra le piagge e '1 fiume \ 

a mio senso, qui dove pare indicata tutta la zona 
percorsa, nei suoi confini, significa che Laura, dal 
declivio dei suoi colli, vagava fino alla Sorga ; e quel 
declivio non possono essere altro che le piagge, 
primo termine del movimento. Di mezzo ci sarà 
la riva, la valle, quello che c'è insomma, ma non 
la piaggia da cui la bella Avignonese si muove. 

1 F. Flamini, // luogo di nascita di M. Laura e 
la topografia del « Canzoniere » petrarchesco, in Studi di 
storia letter. Hai. e straniera. Livorno, Giusti, 1895, 
pagg. 73-105. 

2 Nel sonetto in morte di Laura : Amor che meco, ecc. 

3 Nel sonetto, pure in morte di Laura : /' ho pien, ecc. 

4 Canz. : Se 7 pensier, ecc. 
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Sarebbe poi una prova dubbia» anche se fosse 
dimostrata. Sull'uso di certi termini ci troviamo 
mal d'accordo anche quando vogliamo parlare 
tecnicamente e scientificamente ; figurarsi in poesia 
e fra poeti tanto diversi pure in fatto di lessico, 
come sono Dante e il Petrarca! 

Ma veniamo a Dante. 

È sicuro che non distingue fra piaggia e spiag- 
gia, come del resto è stato sempre nell'uso poe- 
tico, e un tempo anche dei prosatori. In tre luo- 
ghi della Commedia usa piaggia nel senso preciso 
di spiaggia di mare; van dunque messi fuori di 
discussione. Ma non è cosi degli altri. Riesami- 
niamo questa terzina : 

Una palude fa che ha nome Stige 
questo tristo ruscel, quando è disceso 
appiè delle maligne piagge grìge. 

(/»/., VII, 106-8). 

Che cosa sono qui le piagge, appiè delle quali 
le acque dell'Acheronte formano la palude di Stige ? 
Il Flamini dice : « i piani inclinati dei cerchi », 
perché .... « i pendii tra cerchio e cerchio Dante 
li avrebbe chiamati coste, o ripe, o grotte, ma non 
piagge », che per il critico debbono a forza essere 
un'altra cosa. 

Né io mi piccherò a voler dimostrare una cosa 
forse non dimostrabile a rigore, che le piagge 
sono invece le rispettive pendenze di questi cer- 
chi ; a me piace di credere che Dante pensasse 
alle une e agli altri insieme, nel sistema che formano. 
Ma ove questo non sia, e tocchi deciderci fra i 
piani dei cerchi e le loro ripe, dico che riesco 
facilmente a trovare il piede di queste (la linea 
fondamentale dell'architettura dell' Inferno è un 
cono rovesciato), mentre non lo so scorgere pei 
cerchi, che son piani orizzontali, a meno di non 
ricorrere al loro sistema, tornando cioè col pen- 
siero e con la visione alle ripe digradanti che li 
congiungono. E allora le piagge viste da Dante 
non potrebbero essere altro che queste ripe su cui 
il pensiero e la visione nostra si appuntano. 

Quest'altro luogo è più esplicito. Dante, che 
si trova ancóra nell'antipurgatorio, guidato fino a 
quel varco da Manfredi e dalle anime ch'eran con 
lui, entra per un sentiero strettissimo e cosi ri- 
pido da vincere qualunque erta che uomo possa 
aver visto sulla faccia della terra. E prosegue: 

Poiché noi fummo in sull'orlo supremo 
dell'alta ripa alla scoperta piagga : 
« Maestro mio », diss' io, € che via facemo ?» 



Ed egli a me: «Nessun tuo passo caggìa; 
pur su al monte retro a me acquista, 
fin che n'appaia alcuna scorta saggia». 

Lo sommo er'alto che vincea la vista, 
e la costa superba più assai, 
che da mezzo quadrante a centro lista. 

Io era lasso, quando cominciai : 
c O dolce padre, volgiti, e rimira 
com' io rimango sol, se non ristai » . 

« Figliuol mio » , disse, « infin quivi ti tira » , 

. additandomi un balzo poco in sue, 
Che da quel lato il poggio tutto gira. 

Si mi spronaron le parole sue, 
eh' io mi sforzai, carpando appresso lui, 
tanto che il cinghio sotto i piè mi fue. 

(Purg. t IV, 34-51). 

Mi pare che ogni commento sia superfluo. 
Come si può sdoppiare, far cioè della piaggia una 
cosa diversa da questa costa superba, di cosi forte 
inclinazione che stanca il Poeta, lo fa rimanere 
indietro al suo Duca, lo costringe a camminare 
carponi ? Proviamoci a scindere con elementi po- 
sti e suggeriti da Dante e non ne troveremo nes- 
suno. Donde ricava il Flamini che questa piaggia 
sia da immaginare « come uno stretto ripiano in- 
clinato in fuori », ecc., che sia anch'essa, insomma, 
« uno spazio pianeggiante fra due declivi »? È 
evidente invece (e qui non è possibile ingannarsi) 
che Dante con i versi : 

Poiché noi fummo in sull'orlo supremo 
dell'alta ripa alla scoperta piaggia 

ha inteso di segnare il passaggio dal sentiero an- 
gusto e incassato, al terreno aperto. Che ci sia 
anche un certo stacco fra la pendenza del terreno 
che il Poeta ha faticosamente e penosamente per- 
corso e l'altro per cui dovrà incamminarsi, si può 
affermarlo o negarlo a piacere, perché Dante non 
ne dice nulla ; ma se il nuovo pende ancóra molto 
o no, va lasciato dire al Poeta, che in questo caso 
non ci lascia davvero dubitosi. « Nessun tuo passo 
caggia ; pur su al monte retro a me acquista », ri- 
pete il Duca che sa di dover sorreggere le stanche 
forze del discepolo ; e noi vorremo spezzare l'ascen- 
sione imponente, rompere il simbolo cosi carezzato 
dal Poeta? 

Un altro luogo ancóra, e sarà 1' ultimo. Dice 
Dante nel Convivio (III, cap. 3 0 ) : € Le piante, 
che sono prima animate, hanno amore a eerto 
loco più manifestamente, secondoché la comples- 
sione richiede ; e però vedemo ccr** ^ tango 
l'acque quasi sempre confarsi, " "ta K 

gioghi delle montagne, e certe e a 
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piè de' monti, le quali, se si trasmutano, o muoiono 
del tutto o vivono quasi triste, siccome cose di- 
sgiunte dal loco amico ». Il Flamini (tralascio qui 
ciò che il critico dice sul genitivo dichiarativo 
« de 1 monti », se debba o no riferirsi oltre che a 
piè anche a piaggia, perché la questione sul si- 
gnificato della parola nel luogo riferito rimane 

aperta egualmente), commenta cosf : « Dante 

novera le principali complessioni di piante, ridu- 
cendo a tre molto acconciamente le cinque di Boe- 
zio (ConsoL Philos., Ili, 11; ed. Teubner, p. 79). 
Ora, se le prime due sono le acquatiche e le al- 
pestri, la terza dovranno essere di necessità le 
pianigiane : le quali verrebbe ad escludere inde- 
bitamente chi desse a piagge il senso di pendici ! 
Dicendo nelle piagge e dappiè de 9 monti, Dante 
ha compreso in una sola classe (e sta bene) le 
piante che allignano ne' piani digradanti dal 
monte al mare e le altre che nascono ne' piani 
fra monte e monte, cioè quelle che campis oriun- 
tur e quelle di cui fecundae sunt steriles harenae 
(Boezio, 1. e). Allo stesso modo ha fatto tin'unica 
categoria delle piante che monUbus oriuntur e di 
quelle che saxis haerent, parlandoci solo di piante 
che amano starsi sopra li gioghi delle montagne. 

Ebbene, ecco qua anche il passo di Boezio ; 
il lettore ne sarà aiutato a giudicare da sé se que- 
sti riscontri reggono o no. 

Puoi vedere, dice la Filosofia al suo dotto disce- 
polo, « herbas atque arbores sibi convenien- 

tibus innasci locis, ubi quantum earum natura queat 
cito exarescere atque interire non possint. nam 
aliae quidem campis aliae montibus oriuntur, 
alias ferunt paludes, aliae saxis haerent, aliarum 
fecundae sunt steriles harenae, quas si in alia qui- 
spiam loca transferre conetur, arescant». E questo 
amore al luogo conveniente è portato da Boezio 
come argomento che anche le piante, come già 
ha dimostrato per gli animali e dirà poi per le 
cose inanimate, appetiscono naturalmente alla pro- 
pria conservazione, la quale verrebbe a distrug- 
gersi ove si scindesse l'unità naturale degli ele- 
menti della vita, per giunger poi a questa con- 
clusione : « quod .... subsistere ac permanere pe- 
tit, id unum esse desiderat .... sed unum id ipsum 
monstravimus esse quod bonum .... cuncta igitur 
bonum petunt ». 

Dante invece con gli esempi dei corpi sem- 
plici, dei corpi composti, delle piante, degli ani- 
mali bruti e finalmente degli uomini, intende di 
provare che ciascuna cosa ha il suo «speziale 
amore » per il «t loco proprio », e che perciò l'amore 



di che parla nella Canzone che va commentando 
(« Amor che nella mente mi ragiona ») ha fa sua 
sede nella verità e nella virtù, perché la mente 
in che gli ragiona, vale a dire la vera umana na- 
tura, angelica, razionale, è naturata di verità e 
di virtù. 

Le due tesi non sono dunque precisamente le 
stesse ; ma non è di questo che giova discutere. 
Ho voluto però ripresentarle alla memoria di chi 
per avventura legga queste pagine, perché risalti 
sùbito che tanto Boezio quanto Dante non pos- 
sono, in siffatto argomento, aver pensato di pre- 
sentare, sotto qualsiasi forma, una classificazione. 
Basterebbe riflettere al carattere affatto esterno su 
cui l'avrebbero fondata, cioè sul terreno adatto 
alla loro cultura e questo stesso (si badi bene) 
esposto in termini cosf lati. Né è da credere che 
il pensiero scientifico al riguardo fosse allora tanto 
bambino ; ché faceva testo il trattato di Aristotile 
sulle piante. In esso il grande « maestro di color 
che sanno », senza presumere di dare una classi- 
ficazione completa, ma cercando di awicinarvisi, 
insegnava (mi valgo della versione corrente al 
tempo di Dante) : « Plantarum quedam sunt ar- 
bores, quedam inter arbores et herbas nominan- 
turque ille ambrachion (gli arbusti), et quedam 
sunt herbe, et quedam sunt olerà : et fere omhis 
pianta sub his cadit nominibus 1 ». A queste fami- 
glie erano' da aggiungere i funghi e le tuberose, 
di cui pure era tenuto conto. 

E Alberto Magno, pur dando maggior rilievo 
alla classificazione *, insisteva che non tutte le 
piante dovevano credervisi comprese, «.... quia 
natura non subito transit de extremo ad extre- 
mum, sed transit per omnia media quae congruum 
est fieri inter ea, ideo fecit media multa, quorum 



1 I caratteri delle diverse specie erano determinati 
così : € . . . . arbor est que habet ex sua radice stipitem 
et nascuntur in eo rami multi ut olive et fici. sed pianta 
que est inter arbores et erbas minutas que dicitur am- 
brachion habet in radicibus suis multos ramos et id quod 
dicitur .... (il testo è qui corrotto) rubus. olerà sunt 
que multos stipites habent ex una radice et multos ra- 
mos ut ruta, sunt autem herbe que non habent stipitem 
ex una radice sed folia » , ecc. (Cod. Laur. PI. LXXXIV, 
3, che non ha le pagine numerate ; ho avuto presente 
anche il Cod. Laur. PI. XIII sin. 8). 

9 c Si autem considerarne plantas secundum com- 
munita tem et ambitum suae praedicationis, tunc partes 
eius sunt de quibus univoce nomine et ratione praedi- 
cantur », e prosegue, secondo la versione del testo. 
De vegetalibus et plantis, tract. II, c. V. In quas spe~ 
cies dìviditur genus plantae et propter quam causam, 
in Opera, voi. V, p. 361. 
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quidem unum solum per aequidistantiam est me- 
dium" et alia sunt quae magis vicinantur extre- 
mis.... Has autem plantas ideo determinare opor- 
tuit, et sicut exemplantur proportionate, ex quibus 
syllogizemus causas proportionaliter omnium alia- 
rum, sicut diximus, quod non omnès in specie et 
numero plantas diffiniendo determinare possumus: 
hoc enim est infinitum de quo secundum Plato- 
nem non potest fieri disciplina ». 

Siamo adunque ben lontani da quella straor- 
dinaria puerilità di idee che verremmo ad attri- 
buire a Dante, ove ammettessimo eh* egli abbia 
inteso, nel citato passo del « Convivio », noverare le 
principali complessioni di piante, tanto da poter 
dedurre, col criterio della compiutezza di quel no- 
vero, la parte che tocca alla piaggia. Non è ne- 
cessario riconoscere che, sia Boezio che Dante, 
ciascuno per conto suo, non vogliono dare altro 
che semplici esemplificazioni? E allora nessuno 
vorrà trovarvi una compiutezza che non era af- 
fatto richiesta. Se Dante non nomina le piante 
della pianura, c'è la sua buona ragione, trattan- 
dosi proprio del terreno che ha la flora meno 
caratteristica, perché la più ricca di tutte. Anche, 
avrebbe capito assai poco il suo modello, se avesse 
inteso di poter comprendere tutte in un fascio le 
piante dei campi e quelle di cui Boezio, con un 
bisticcio lezioso di parole, dice che fecundae sunt 
steriles harenae. Io per verità saprei dir poco 
bene di che sorta di vegetazione si tratti e molti 
altri, credo, con me; ma certo Boezio, se non ha 
detto cosa del tutto oziosa, deve avere accennato 
a una spiccatissima particolarità. E distanza poco 
minore passa tra la flora de* monti in genere e 
quella ristrettissima e particolarissima delle rocce. 
Dunque, né riduzioni, né correzioni nel passo di 
Dante, alle parole di Boezio , . Il poeta nostro ha 



1 Trattandosi di cose che cadono sotto l'osservazione 
comune, si può ammettere, tutt' al più, un* ispirazione 
dall'uno all'altro, non una vera fonte. Concetti molto 
affini si leggono anche nel passo che cito della versione 
medievale del trattato di Aristotele: «... quedam plan- 
tarum nascuntur in locis siccis et quedam in maribus 
et quedam in fluminibus. et que nascuntur in mari rubro 
erunt illic magne et in aliis locis parve, et quedam 
plantarum nascuntur in ripis fluminum, quedam in sta* 
gnis. sed plantarum que nascuntur in locis siccis que- 
dam nascuntur in montibus, quedam in planicie et 
quedam nascuntur et vivunt in locis aridissimis, ut in 
terra ethiopum que dicitur zachara, et ibi melius prò- 
creantur quam alibi, et quedam vivunt in locis altis, et 
quedam vivunt in humìdo loco, quedam in arido et 
quedam in utroque ut salix et acharafa. et pianta mul- 



scelto gli esempi che più gli son piaciuti, e forse cor 
maggior criterio del poeta latino. Ché par quasi cert> 
che, accennando alle piante che fanno nei gioghi 
dei monti, nelle piagge e a piè dei monti, abbia 
voluto dividere in tre zone la flora montana, pro- 
babilmente secondo un concetto corrente anche 
allora, com'è adesso per noi. È difficile che possa 
intendersi altrimenti, dal momento che vediamo 
nominate coi lor propri nomi tradizionali la parte 
più elevata e quella più bassa del monte , . Che 
cosa ci starebbe a far di mezzo la piaggia, se non 
per indicare appunto la zona mediana? E cosi, 
insieme con le piante aquatiche, avremmo quattro 
complessioni o, per meglio dire, quattro grandi 
gruppi di complessioni di piante abbastanza bene 
individuati e che hanno in modo esemplare biso- 
gno di « loco proprio » come condizione di vita. 

Posto anche, ed è il massimo che si possa 
concedere *, che la piaggia e il piede fossero tut- 
t'uno nel pensiero dantesco, resterebbe sempre che 
la piaggia è anche qui terreno in pendenza, per- 
ché il piede non è nella terminologia del tempo e 
non è mai per Dante il terreno che è attorno e 
fuori del limite del monte, sibbene quella prima 
zona che da esso limite, materialmente o ideal- 
mente tracciato, sale verso l'alto 8 . 



tum permutatur secundum diversitatem locorum et ideo 
oportuit considerare eorum diversitates. et pianta terre 
affixanon separatur abea. quidam vero loci meliores sunt 
quibusdam. similiter quidam fructuum meliores sunt in 
uno loco quam in alio » ( Codd. citati). Cfr. anche Al- 
berto Magno, op. e luogo cit., cap. VI, p. 362. 

1 Cfr. n. 1 a pag. 179. 

2 Io non ho potuto sincerarmene, ma vedremo dal- 
l'edizione critica se dovremo leggere com' è nelle edi- 
zioni correnti, o come dànno non pochi codici : « e 
certe nelle piagge e certe a piè de' monti », nel qual 
caso anche questa supposizione non avrà più ragione 
di sussistere. 

8 II Flamini si vale anche della definizione che dà 
il Due Ange del vocabolo latino medievale plagia o 
plagea: «ora, aestuarium, vel etiam campus planus, 
Italis piaggia vel spiaggia», ma credo che abbia in- 
cappato male anche in questo. I lessici e i glossari 
adoperati dal Ducange (compresi i nostri tre massimi 
Papia, Uguccione e il Balbi) non portano la parola 
«plagia», e di conseguenza egli ricostruisce la glossa 
dai passi che cita. Ora, neanche a farlo apposta, quei 
luoghi si riferiscono tutti a regioni marittime (cfr. per 
es. € habeant, teneant, usufructent rigariam et portum, 
ripam, plageas et penditias»); l'unico che accenna a 
una topografia diversa («de terris, campis, pratis pa- 
scuis, atque sii vis, montibus et collibus, plagiis et pia- 
nitiis»), prova invece, a luce meridiana, che «plagia» 
non è « planities». 
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Adunque nessuno dei passi danteschi smenti- 
sce il significato comune della parola piaggia che 
è : « terreno uniformemente pendente del fianco 
di un monte ». Purché non sia variato e rotto, 
qualunque ne sia l'inclinazione, forte o no, un sito 
di montagna può sempre dirsi piaggia. Quando 
poi il terreno circostante dà rilievo a questa 
qualità, località siffatte assumono quel nome ge- 
nerico come nome proprio. Perciò parecchi luoghi 
di montagna sono designati coi nomi : la Piaggia, 
la Piaggiaccia, il Piaggione, e anche le Piaggie, 
le Piaggiacce. Lo so per conoscenza propria e 
perché ne ho domandato a molti toscani. E in 
genere, ma non sempre, si tratta di terreni che 
non producono o non sono coltivati \ 



* * 



Il discorso è riuscito molto più lungo di quel 
che avrei desiderato; ma le proporzioni non le 
dà qui il tèma, come dovrebbe esser sempre, ma 
l'estensione, se non l'importanza, che esso ha as- 
sunto nella critica. In un argomento come questo 
che trattiamo, preso di mira da tanti, dantisti emi- 
nenti e critici sfaccendati, e controverso da secoli, 
è assolutamente necessario procedere coi piedi di 
piombo. Non si potrà mai riuscire a una dimo- 
strazione categorica, se quei pochi elementi che 
il tèma offre avaramente non sono fìssati in modo 
netto e incontrovertibile. Di più m'imponeva di 
essere minuzioso fino allo scrupolo il rispetto 
stesso al nome del valoroso dantista contro le 
opinioni del quale principalmente ho discusso; 
opinioni che presentate sul principio di un'opera 
che farà scuola, potevano avere maggior credito 
di tutte le altre. 

Stabilito dunque saldamente che Dante sale, 
vediamo come sia spiegato quell'andare nel verso 
« s( che il piè fermo sempre era il più basso ». 
E fermiamoci a\...piè fermo. Perché va fissato che 
cosa valga questa espressione nella quale sta la 



1 Passando per Le Piagge, nella via tra Ontignano 
e Settignano, a Nord-Est di Firenze, domandai a quei 
coloni che cosa intendevano essi per piaggia, e mi fu 
risposto: quella dove fa il vin buono. E difatti quelle 
coste esposte a solatio sono in gran parte coltivate a 
vigneti. 

Si consultino del resto i dizionari. Vedasi anche 
Fr. D'Ovidio, Il piè fermo, nel voi.: Dm tempi mUkM 
ai tempi moderni. Da Dante mi im/femM» per none 
Scherillo-Negri, Milano, Hoepii, 190* p» **4 Kg- 



chiave del problema. Finché gli uni potranno chia- 
mare ingenuità quello che gli altri dicono, e tutti 
con mezze ragioni, cento altri volumi sulla que- 
stione non varranno a smuoverla dal punto di par- 
tenza : pesteremo sempre nel campo delle opinioni. 
Perciò, o trovare un dato sicuro, un punto saldo 
di appoggio, o rinunziare risolutamente al problema. 
Ma ecco il dato. 

La meccanica del movimento degli animali in 
genere e dell'uomo in specie era nota dottrinal- 
mente ai dotti del medio evo dal libro De prò- 
gressu (o de incessu) animalium di Aristotele e dal- 
l'altro trattato, pur considerato come aristotelico, 
De causa motus animalium. I due trattati, nei 
manoscritti esaminati dal Jourdain, 1 seguono ai 
dieci libri della versione greco-latina del De Ais- 
toriis animalium (l'apocrifo prima) e tengono 
loro dietro i quattro libri De partibus e i cinque 
De generatione. La versione è condotta direttamente 
sul greco. 

È probabile che Dante abbia conosciuto i due 
trattati nell'ordine che assegnavano loro quei co- 
dici; 2 ma che poi li abbia letti non può esser 



1 Recherches critiques sur l'àge et V origine des tra- 
ductions latine s d'Aris lo le et sur des commenteurs grecs 
ou arabes employés par Ics docteurs scolastiques par Ama- 
ble Jourdain. Nouvelle édition revue et augtncntée par 
Charles Jourdain, Paris, Joubert, 1843, pag. 173. Io mi 
varrò dei codici laurenziani PI. LXXXIV, 3, del se- 
colo XIII (c. 190 segg.) ove il trattato di Aristotele ha 
il titolo: «de motu animalium»; e PI. XIII sin. 8, 
del sec. XIV (c. 307 sgg., col titolo: «de gressu ani- 
malium»), che contiene anche il trattato apocrifo, da 
c. 285 sgg. Un frammento del medesimo si legge an- 
che nel cod. PI. LXXXIV, 12, a c. 16, dal principio 
fino alle parole a se ipso, et augmentato de generatione a. . . 

* In Cono, II, 9, Dante dice: «... la natura umana 
è perfettissima di tutte le altre nature di quaggiù e 
questo nullo niega; e Aristotele rafferma quando dice 
nel duodecimo degli Animali, che l'uomo è perfettissimo 
di tutti gli animali». Qual'è questo dodicesimo libro? 
Alla //istoria (dieci libri) non può appartenere; al se- 
condo del De partibus o a quello corrispettivo del De 
generatione neppure (nell'ipotesi che Dante fosse abi- 
tuato a considerare Puna o l'altra opera di séguito al- 
V //istoria e non distinte da essa), perché la citazione 
non vi ha riscontro. Bisogna dunque ricorrere al De 
progressu, che secondo l'ordine visto dal Jourdain viene 
appunto a risultare il dodicesimo dei vari libri perti- 
nenti agli Animali. E la citazione va riferita ad una 
frase detta per incidenza: «... absoluta autem habent 
sinistra animalium maxime homines, propter seenndum 
naturam habere maxime animalium »; espressione oscura, 
ma che vuol dire senza dubbio (confrontisi il testo): per 
esser gli uomini conformati in tutto secondo natura me- 
glio degli altri animali. 
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dubbio, perché erano notissimi 4 . Si trovano diffusi 
in parecchi manoscritti, anche isolatamente. 

I concetti in essi esposti sono fondamentali 
anche per la teoria generale del moto, per le fa- 
cili catene, nella filosofìa di Aristotele e più nella 
scolastica medioevale, dal particolare al generale, 
dal sensibile all'insensibile, dalla fisica alla meta- 
fìsica. Ora, una delle osservazioni meglio fissate 
nel libro del filosofo greco, e che servirà poi al 
compilatore del De tnotu per risalire a discorrere 
del luogo dove poggia il motore de* cieli, della 
favolosa narrazione di Atlante sostenitore del mon- 
do, del movimento cosmico ecc.', è appunto questa 
che l'animale, per camminare, ha bisogno di una 
parte che stia (come devo dire?) ferma, mentre 



1 Addurrò una prova che certamente è nuova. 
Quando Giovanni Balbi, nel comma Motus del suo 
Catholicon (Cod. Laurent., XXVII, sin. 2) fissa a sei le 
dimensioni, altezza e profondità, destra e sinistra, avanti 
e indietro («... motus secundum locum vi sunt species 
si ve differentie scilicet sursum deorsum ante retro de- 
xtrum sinistrimi, ad omnes enim has partes fit mo- 
tus »), è sicuro che lo ha imparato dal libro di Ari- 
stotele, nella versione della quale parliamo. Cfr. in- 
fatti: « sunt autem distensiones sex, coniugationes autem 
tres: prima quidem sursum et deorsum, secunda autem 
ante et retro, tertia autem dextrum et sinistrum » ; 
e «... sunt distensiones secundum numerum sex quibus 
determinali (forse disterminarit) nata sunt vivencia, sur- 
sum et deorsum, ante et retro, amplius autem dextrum 
et sinistrum». È sicuro che il Balbi non deriva la sua 
dottrina da Platone (attraverso Apuleio, de Platonis 
dominate , nelle prime pagine : « septem motus locorum... 
processus et retrocessus, dexterioris ac sinistri, sursum 
et deorsum nitentium, et quae in gyrum circuitumque 
torquentur »), sia per la non perfetta corrispondenza 
delle parole, sia perché quella riduzione, d'autorità sua, 
non è concepibile. £ ciò, nonostante che il passo di 
Apuleio fosse stato rilevato dagli Scolastici (Cfr. Al- 
berto Magno, De motibus animalium, 1. II, tract. I, 
c. II, in Opera, voi. V, pag. 123). 

* Rilegherò nelle note le citazioni strettamente ne- 
cessarie. È una versione non solo barbara per la lingua, 
ma oscurissima nella dicitura, e sgrammaticata, tanto 
da far perder la testa a chi si mette in animo di ca- 
pirne qualche cosa. Io ho dovuto rilegger parecchie 
volte tutti e due i trattati. Non tutto a torto il Petrarca, 
trovando tanto smentita dalle versioni correnti l'antica 
lode di eloquenza tributata ad Aristotele, scriveva : 
«Saepe igitur de hac se cogitanti nihil aliud occnrrit 
quam Aristotelicos libros transferentium, vel pigritiam 
certe, vel invidiam, vel inscitiam denique, quocumque 
voces nomine vitium, fuisse, cuius tam late contagia 
fluxerunt, et iam spes remedii nulla fit » (Rerum Memo- 
randarum, libro II, trattato II, paragrafo XVI, De 
eloquentia Aristoteli*). E siccome non è tutta retorica, 
doveva essere indispettito davvero, se poteva pensare 
all'invidia di quegli oscuri traduttori! 



l'altra si muove ; che cioè una faccia da fulcro e 
regga essa il peso della persona, per lasciar libera 
l'altra di avanzare. 1 Anche le articolazioni devono 
rispondere a questo principio: se la mano si muove, 
a PP°gg er à il suo movimento al braccio, se si muove 
il braccio, all'omero e via di séguito.* 

E se per avventura noi ritroveremo, nelle tante 
casistiche ordinate per la scuola, una domanda 
formulata cosi : Perché gli animali sono bipedi, 0 
quadrupedi, o multipedi, ma sempre con numero 
pari di piedi? ci si risponderà di sicuro, sulla 
scorta di Aristotele, che gli animali non sono 



1 € In ambabus autem permutacionibus hiis (nel sal- 
tare e nel camminare) semper permutatur quod move- 
tur firmatum ad suppositum ipsi ; propter quod quidem 
sive subtus feratur hoc velocius quam ut firmari (fl 
verbo finito bisogna sottintenderlo) quod facit in ipso 
motum, sive totaliter neque unam habeat resisten- 
tiam hiis quae moventur, nihil in ipso potest movere 
se ipsum... semper autèm quod movetur paucissimis 
duabus utens organicis partibus facit permutationem 
hac quidem premente, hac autem pressa, hec quidem 
premitur propter ferre; que autem attollitur porrigit 
ferenti onus; propter quod quidem sine colis nullum 
sic moveri possibile, non enim habet depositi et ele- 
vati super ipsum distincionem ». 

E nel trattato apocrifo : « Manifestum enim et in 
hiis [in singularibus et in sensibilibus] quod impossibile 
moveri nullo quiescente, primum quidem in ipsis ani- 
malibus; oportet enim, si moveatur aliqua particula, 
quiescere aliquam, et propter hoc iuncture animalibus 
sunt... quod quidem igitur unumquodque in se ipso 
aliquid oporteat habere quiescens, unde principium eius 
quod moverit, et ad quod appulsum totum integrimi 
movebitur, et secundum pattern, manifestum... in ani- 
malibus autem non solum sic immobile (un punto di 
appoggio al di fuori di essi) oportet existere, sed et in 
ipsis, que moventur secundum locum quecumque mo- 
vent ipsa seipsa. oportet enim ipsius hoc quidem quie- 
scere, hoc autem moveri, ad quod appulsum quod mo- 
vetur movebitur, velud si quid moveatur partium ; ap- 
pelli tur enim alterum ut ad manens alterum ». 

Ancóra, nel De progrlessu, trattando visi della neces- 
sità che la flessione del ginocchio sia fatta per l' innanzi 
e non al contrario, è detto : c itaque, quoniam omnibus 
quibuscumque existit secundum naturam que secundum 
locum permutacio tibiarum, stante quidem unaquaque 
pondus in hac est, motis autem in anterius, oportet 
pedem precedentem positione levem esse; continuo 
autem gressu facto, rursus pondus in hoc suscipere ; 
palam quod necessarium ecc. ». 

% De causa motus:... eque autem in iuncturis potentia 
et actu fìunt, aliquando quidem unitur, aliquando autem 
dividitur, sed hec quidem semper principium primum 
in quantum principium quiescit, mota particula que 
desubtus, ut puta brachio quidem moto cutritus, Urto 
autem membro humerus ; et tybta quidem gemi» loto 
autem scheleo vertebra ». 
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unipedi, perché, pel movimento, e' è bisogno di 
una parte che stia ferma e faccia da fulcro, e che 
non hanno tre piedi, perchè, nella necessità del- 
l'alternazione, è implicito che il peso della per- 
sona passi da una parte all' altra in eguale mi- 
sura, altrimenti verrebbe a mancare V equilibrio. 
Anche i multipedi, se leveremo loro un arto, 
cammineranno, per la medesima ragione, meno 
bene \ 

E sempre, quando si parla della parte fulcro, 
sono usate le espressioni : illud quod quiescit, ma- 
net, stai, immobile est, o pars quiescens, manens, 
immobilis, ecc. * Ora, il dantesco « piè fermo » 8 
che, non si sa come, è parso di una accezione 
cosf poco sicura da dar luogo a interpretazioni 
infinite, vale o no queste espressioni? 

E si scioglie ora magnificamente il dubbio 
sorto in taluni che piè formo, cosi scusso scusso, 
come dice il D'Ovidio, possa stare a indicare il 
fulcro della persona. L'espressione semplice e breve 
bastava, perché c'era, possiamo dire, la frase fatta, 
o almeno il concetto corrente. Dante, dicendo 
« piè fermo », aveva nettissima l'opposizione fra 
il piede in quiete e quello in movimento. Non è 
lo stesso anche per noi oggi se diciamo, poniamo, 
« lotta per l'esistenza », « corsi e ricorsi », « ere- 
ditarietà », « soluzione catastrofica », e simili? Sem- 
plici frasi, congiunte nel nostro cervello a concetti 
precisi, valgono da solo pel giro di molte parole. 
Nè rimangono ambigue o indeterminate, se anche 



1 De progressu: c existente enim tali permutatione 
secundum partem, sed non toto simul corpore quemad- 
modum in sai tu, necessarium est hiis quidem manere 
perni utans pedum, hiis autem moveri, et opposi tis ho- 
rum facere utrumque, transmutans a motis ad manencia 
pondus; propter quod quidem tribus quidem nullum 
neque uno utens ambulare possibile est. hoc qui- 
dem enim nullum omnino sustentat, licet habeat in 
quo corporis gravedinem habeat, hoc autem secun- 
dum alteram oppositionem laborans, ut necessarium sit 
ipsum sic laborans moveri (muoversi con fatica) aut 
cadere, ecc. ». 

* Si confrontino anche i due trattati di Alberto 
Magno, De motibus animalium e De principiis tnotus 
processivi in Opera, voi. V. Insieme con le espressioni 
citate, vi figurano altre come queste: illud quod stabile, 
quod*stat immobile, basis fixa t ecc. Compose il primo 
per colmare le lacune della sua esposizione e com- 
mento alle opere di Aristotele, di propria testa, non 
conoscendo ancóra i trattati artstotelici ; poi, trovato 
nella Campania il trattato apocrifo, lo illustrò nella 
seconda di queste opere» al modo stesso degli altri 
libri aristotelici, doè riproducendo quasi integralmente 
la versione, con ampis dlgw rtò ol proprie» sempre di- 
stinte dal testo. Vedasi fl JdtJBMMfc * 321-2. 
Egli dice di non potere aflfei « usata 



in sé stesse lo fossero. Dicendo « lotta per l'esi- 
stenza », noi non penseremo alla cronaca delle 
risse e degli omicidi, ma riepilogheremo nel no- 
stro pensiero concetti di scienza. Ugualmente qui 
non penseremo alla giacitura del piede, se sia più 
o meno spianato a terra, o se stia più o meno 
saldo e sicuro, o altro (tutte cose del resto che 
non si possono scoprire in quelle parole senza 
una certa dose di buona volontà), ma ricorreremo 
sùbito al concetto, dottrinalmente posto, della parte 
quiescente, in contrasto a quella in movimento. 

E, si badi bene, io credo proprio che la dot- 
trina che ho esposto fosse in fondo al pensiero 
di Dante, quando egli traduceva in parole il suo 
concetto. È legittimo pensarlo, perché quella no- 
zione non è neanche lontanamente supponibile 
che non fosse nel cervello di Dante ; perché « piè 
fermo », se non fosse un concetto ripensato, sa- 
rebbe frase soverchiamente liscia e sbrigativa per 
ciò che si voleva indicare; e perché, come risul- 
terà meglio dalle considerazioni che faremo più 
innanzi, è l'unico modo ragionevole di spiegarci 
come Dante, per riconfermare, in fondo, che sa- 
liva, sia ricorso a un'osservazione di questo genere, 
mentre cento altre potevano prestarsi allo scopo, 
che non fossero esteticamente cosf povere: i cri- 
tici che non fanno professione di retori potrebbero 
mostrare non pochi altri casi, da mettersi accanto 
a questo, dove il senso, dirò, dotto, la vince sul 
senso estetico, per quanto eccezionalmente squi- 



da Alberto, fatta evidentemente dal greco, sia quella 
stessa di cui dà uno specimen (pagg. 427-8)1 dal 
quale io desumo trattarsi della medesima versione di 
cui mi son valso io; ma mi pare che questa riserva 
sia piuttosto soverchia. 

A comprovare che il principio del piè fermo e del 
piè mobile, del resto d' intuitiva evidenza, era dot- 
trinalmente fissato nei libri, citerò anche ili seguente 
passo della trattazione autonoma di Alberto: «.... no- 
tandum, sicut et in phisicis nos dixisse meminimus, 
quod aliquando ea quae moventur motu processi vo, 
uno quidem 'instrumento extenso ad movendum aite- 
rum sustentat: et cum illud extenditur ad processum, 
oportet alterum figi ad sustentandum id quo fertur 
animai et nunquam duobus simul nituntur ambulare, 
ita quod simul extendantur, aut simul fìgantur, sicut 
sunt omnia ambulantia bipedia. Et ideo non habent 
nisi unum modum precedendi » (pag. 127). 

* Non credo che qualcuno possa pensare che piede 
stia a significare materialmente Pestremità, e non tutta 
la parte che è destinata al movimento ; ad ogni modo 
insegni il De progressu, ove, parlandosi di animali bi- 
pedi, quadrupedi, multipedi, troviamo spiegato : « voco 
autem pedem partem motivam secundum locum in signo 
campestri >. 
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sito, del nostro Poeta, o dove, in altre parole, è 
palese che il compiacimento di Dante creatore 
è pieno, anche se le immagini e i concetti na- 
scono da un ripensamento di dottrina e di cultura. 
Io, ripeto, lo credo: ma siccome una dimostra- 
zione assoluta è impossibile darla, limitiamoci pure 
• a considerare i riscontri che ho offerto non come 
prova diretta, ma come riprova: nessuno potrà 
negarmi che ciò che poteva dirsi stante, immobile^ 
quiescente, fisso, potesse anche dirsi fermo. E del 
resto si provi chi vuole a individuare la parte che 
sta, da quella che si muove, e veda se il primo 
aggettivo che gli viene alla mente non sia pro- 
prio questo: « fermo » \ 

* 

* * 

Stabiliti questi due dati sicuri, che Dante sale 
e che il « piè fermo » è quello su cui chi cam- 
mina regge il peso della persona, la conclusione 
non può essere dubbia. Alla lettera, il verso di 
Dante ha proprio il significato che gli han dato 
concordemente i commentatori antichi: « il piede 
su cui reggevo la persona era sempre più basso 
di quello col quale avanzavo ». 

E quei primi commentatori, con quella inge- 
nua passività di fronte al pensiero dantesco, che 
tanto li distingue dai posteriori, non solo presero 
alla lettera le parole di Dante, ma chiosando : 
« difatti in salita il piè fermo è sempre più basso 
di quello che monta, e il contrario allo scendere », 
resero evidente un errore di osservazione, che 
certamente per Dante è solo questione di espres- 
sione. 

Che, infatti, nel salire, il piede fermo rimane 
per metà più alto e per metà più basso di quello 
che monta (e per conseguenza non « sempre » più 
basso), ognuno sa e può vedere. Ma i critici il- 
luminati non dovevano affannarsi a toglier di mezzo 
ciò che era certo, per creare interpretazioni cer- 
vellotiche, bens! indagare e trovare, se ci sono, 
le ragioni che hanno determinato quell'espressione 
matematicamente inesatta. 

Né questo mi pare difficile. Dante vuole che 
si capisca bene ch'egli sale. « Ripresi via », ha 



4 Non vorrei aver l'aria di quel troppo generoso 
cavaliere che combatteva contro i mulini a vento. Ho 
fatto a meno di bibliografia e pochi, spero, me ne fa- 
ranno una colpa: ma non si dimentichi del tutto che 
c'era da demolir davvero in questo argomento! 



detto ; « ma bada », pare che aggiunga e che cor- 
regga, « non mi muovo più nella bassura, ascendo, 
acquisto ». Espressione questa tutta dantesca, che 
ricorre in situazioni perfettamente analoghe in 
questo primo Canto e nella portentosa ascesa del 
l'Antipurgatorio ; qui come paragone, con valore 
etico : « e quale è quei che volentieri acquista »; 
e nel Purgatorio in senso materiale : « nessun tuo 
passo caggia; pur su al monte retro a me acqui- 
sta». E nell'un caso e nell'altro (nel paragone i 
termini riferibili a Dante stesso non sono soltanto 
la perdita e il rincrescimento della perdita, ma 
anche l'acquisto), al Poeta non è bastato che il 
lettore immaginasse da sé ch'egli saliva, dalla 
configurazione da lui tratteggiata del terreno che 
avrebbe dovuto percorrere : ne afferra la fantasia 
e vuole che lo veda salire. E si noti che nel caso 
nostro c'è un concetto antitetico, essenziale nel 
simbolo, a cui Dante dà tutta l'evidenza possibile 
con l'opposizione rigorosissima pur dei termini: 
« i raggi del pianeta » e F « altezza » per l'ac- 
quisto; « là dove il sol tace » e il « basso loco » 
per la ricaduta. 

È palese insomma che la giacitura del piede 
non è F oggetto del suo rilievo, è il mezzo. Vuol 
mettere in evidenza che sale, che acquista ; e Dante 
guadagna del monte in quanto il piede che muove 
avanza sull'altro che sta fermo, non in quanto 
gli vien dietro per raggiungerne l'altezza. 

Ecco, Dio mi guardi dal far mai il difensore 
di Dante; avrei paura dei suoi fulmini! Ma, per 
una volta tanto.... poteva egli pensare che i suoi 
critici gli avrebbero guardato le suola delle scarpe? 

Si aggiungano varie altre considerazioni. 

Inizialmente, l'osservazione di Dante coglie 
giusto, con rigore matematico, perché, cominciando 
a salire una china, il piede che prima si distacca 
va sùbito a collocarsi in piano superiore a quello 
in cui si trova il piede che giace. 

Pur nella pratica comune misuriamo il passo 
dal punto dove giace il piede fulcro, al punto in 
cui va a porsi il piede che muove ; cioè, valutiamo 
l'acquisto effettivamente fatto, non tutto il movi- 
mento eseguito. 

Il linguaggio stesso porta a questa valuta- 
zione: diciamo avanzare, procedere, inoltrarsi^ ecc.; 
senza contare le espressioni dei trattati, come nuh 
veri in anterius, questa di Alberto : « ambulatto... 
non perficitur nisi.... alter pes figatur et alter cx- 
pellatur ad accipiendum spatium», e simili. 

Anche plasticamente la figura di Uno 'che tale 
si coglie pienamente quando è massimo fl ' É ft ì t ÉDOO 
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fra il piede che punta e l'altro che sta a sua volta , E chioseremo : « materialmente, nel salire, il 
per divenire il fulcro del movimento; cioè quando piede che fa da fulcro rimane per metà più alto 
il piede avanza, non quando va dietro l'altro per e per metà più basso del piede che eseguisce il 
raggiungerne l'altezza. movimento ; ma soltanto in quanto il piede avanza 

sull'altro a prender possesso di terreno, si gua- 
* * dagna sia nella direzione, sia, salendo, in altezza; 

Il passo dantesco si dovrà dunque spiegare e Dante mette in rilievo questa sola fase del mo- 
cos( : « mi rimisi in cammino pigliando la via del i vimento, trascurando affatto quella complemen- 
monte, di maniera che il piede fermo, cioè quello tare ». 
su cui reggevo il peso della persona, era sempre j F j ren ze, ottobre 1905. 
meno elevato di quello che avanzava; che è quanto ; 

dire: acquistavo sempre dell'altezza avanzando». Domenico Guerri. 



UNA DIFESA DI DANTE 

VERSO LA FINE DEL CINQUECENTO 



Nel libro Della nuova poesia overo delle difese 
del « Furioso » : Dialogo del signor Gioseppe Ma- 
latesta. In Verona, per Sebastiano dalle Donne, 
1589, 1 dalla pagina 206 alla 222 non si ragiona 
d'altro che della Commedia di Dante; si senten- 
zia in questo punto del dialogo, « essere la dilet- 
tatone il vero oggetto del Poeta », dover .egli 
« dilettar cosi a' dotti, come ad indotti, se lasciando 
ò gli uni, ò gli altri, non vuol lasciare un mem- 
bro principale, sopra del quale riposa il suo fine »; 
anzi, € che la mira precipua del Poeta deve es- 
sere di componersi in modo tale ne' suoi scritti, 
che prima possa piacere al volgo, che à gli eru- 
diti, perche, piacendo à quello, piace ancor à 

questi altri, ma, piacendo à questi non è di ne- 
cessità, che piaccia à quello ». Le parole sono 
messe in bocca a Sperone Speroni, principale in- 
terlocutore ; ma un altro sùbito oppone : « Che 
direte voi dunque di Dante, il quale, ancorché 
scrivesse in una lingua commune hoggi à tutta 
l' Italia, tuttavia non si vede già, che alla sua let- 
tione s'accosti alcun idiota, anzi alcun, che non 



1 Ebbi occasione di studiare questo libro, assai 
raro, per una stoffe dsla Cuna dell'Ariosto, che sto 
per finire. 



sia più che mezzanamente erudito ? » Lo Sperone 
sente la forza dell'obbiezione, e s'affretta a rispon- 
dere : « Di Dante non vorrei io, che mi sforzaste 
a dar giuditio, perche io non conosco in questo 
particolare di poter fauellar di lui conforme alla 
stima, et alla osservanza, in che per altro tengo 
questo meraviglioso scrittore ». Tuttavia la que- 
stione era toccata, né si poteva saltarla cosi a 
pie' pari ; in questo campo, troppo divise erano 
le menti dei letterati cinquecentisti da quando il 
Bembo, in nome della leggiadria, e il Castravilia, 
in nome d'Aristotele, avevano fatto strazio della 
Commedia ; giacché il primo aveva concluso : 
€ Quanto sarebbe stato più lodevole, ch'egli (Dante) 
di meno alta e di meno ampia materia posto si 
fosse a scrivere, e quella sempre nel suo medio- 
cre stato avesse, scrivendo, contenuto, che non è 
stato così larga e così magnifica pigliandola, la- 
sciarsi cadere molto spesso a scrivere le bassissime 
e le vilissime cose » ; 1 e il secondo aveva affer- 
mato che la Commedia « non è pur poema »; e, 
parlando della scienza e della dottrina contenu- 
tavi : « Veramente quando io considero la Com- 
media di Dante, io non vi veggo altro che un 



1 Opere; Venezia 1729, II, 81. 
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mescuglio, un zibaldone et uno guazzabuglio delle 
lezioni che egli doveva udire da questo frate e 
da quello, parendogli di fare una bella cosa a in- 
filzarle a quel modo a sproposito in quella sua 
Satira » A . 

In questo dialogo del Malatesta, volgendosi a 
sommo onore dell'Ariosto e la facilità e la leg- 
giadria del verso, e il contenuto scientifico, e la 
grande popolarità le quali doti, insieme riunite, 
costituiscono, sec< ido l'Autore, la vera poesia, poi- 
ché non si era tac'uto dell' /Iliade e dell' Eneide, 
dimostrando che sono in esse le dette virtù, a più 
forte ragione non si doveva tacere della Comme- 
dia, che non pareva opera da poter comprendersi 
nello stesso cerchio. La questione, come abbiamo 
visto, è sùbito posta ne' suoi veri termini ; e lo 
stesso Speroni aggiunge: « Parlando noi adesso 
della facilità, che usar devono gli scrittori di poe- 
sia, io non sò, come potermi lodar Dante, il qual 
par, che à guisa d' Icaro, si mettesse le penne, 
per allontanarsi più, che potea, dal uolgo, et per 
troppo innalzarsi con la sublimità de' concetti suoi, 
ne andò poscia a cadere in un oscurissimo mar 
di oscurità, dove non è pur visto, nè conosciuto, 
non che lodato dalla moltitudine. Et veramente 
son così abstrusi quei suoi sentimenti, ch'ei non 
par che di poeta uoglia hauer altro, ch'il verso, 
et in tutto il resto dimostrarsi filosofo, ò theologo, 
come già fecero Empedocle, Parmenide, Senofane, 
Theognide, Nicandro, et Lucretio. Sì che, per 
voler esser egli più dotto di ciascun altro Poeta, 
par, che perdesse in tutto sì fatto nome ». Dante, 
adunque, non è facile, non è chiaro ; per conse- 
guenza, non è amato dal volgo. Non è neppure 
leggiadro, anzi, si afferma, « così diffìcile per la 
nouità delle voci, et per la forza, che si lascia 
fare alle rime, che quei suoi termini abborrenti 
in tutto dalla venustà poetica son anco troppo 
duri, et troppo scabrosi in quelle scienze stesse, 
dallo quali son tolte, non che in un poema »; e 
ancóra : « bastando à lui di far risplendere il suo 
poema di pensieri, et concetti altissimi, parueli, 
che gli fusse spetie di grandezza il parlar poco 
eultamente, come fanno alcuni filosofi, che, trat- 
tando di materie profondissime, godono tuttavia 
di trattarne con basso, et ruvido stile, per mostrar, 
ch'essi non contendono delle parole, et della ele- 
ganza, come grammatici, od oratori, ma ben delle 



1 / Discorsi di Ridolfo Castravilla contro Dante e 
di Filippo Sassetti in difesa di Dante nella Collezione 
dt Opuscoli danteschi inediti o rari, diretta da G. L. 
Passerini, voli. 40-41 ; pagg. 20 e 31. 



cose, et delle cause, come Filosofi, et Theologi. 
Onde uno trà di loro assai famoso disse: 

Il soggetto ricusa esser ornato, 
Contento sol, che bene altri lo insegni. 

Et par à me, che Dante talmente habbia tenuto 
questo modo, che in molti luoghi del suo Poema 
fù Barbaro, et Rozzo nel dire forse più per vo- 
lontà, che per bisogno, poiché non sol .non attese 
a questo ornato, ma lo schiuo, et bene spesso, 
che havria potuto usare un tal numero, ò una 
bella elocutione nel verso, parue, che si pregiasse 
più tosto in far l'opposito ». In somma, tra le 
suddette caratteristiche della poesia la Commedia 
di Dante ha solamente il contenuto scientìfico; 
se non che pure in questo si trova da ridire : 
c Par, che tutta la mira di Dante fosse indrizzata 
alla dottrina, et alla scienza ; non alla venustà 
poetica »; e « il voler per essempio trattar sottil- 
mente, et co* proprij termini tutti i secreti della 
filosofia, come si fà nelle scuole, ò ne' stessi libri 
de' filosofi, et durar sempre in questo tuono, non 
è dubbio, che ciò non sia un esser filosofo sco- 
perto. Ma se per cuoprir poi questa natura, et 
questa professione, uolemo spiegar cosi fate ma- 
terie, non col modo, et stil solito de' filosofi, ma 
con quello che usar suole la Poesia, questo è un 
generar sproportione tra '1 soggetto, e '1 trattato, 
et un uolere ad una materia dare una forma non 
sua, appunto come chi cercasse di metter l'anima 
ragionevole, che è propria forma dell' huomo, in 
corpo, ò di cauallo, ò di elefante, che non è ma- 
teria per tal forma »; mentre alla poesia si con- 
viene, ed è perfezione, « il trattar di qual si vo- 
glia diffidi passo, di qual sia più profonda scien- 

tia: ma ciò vuol esser fatto a' certi luoghi 

con buona gratia, come per accidente, non per 
professione principale, et trattarne leggiadramente, 
et con modi poetici, non co' termini proprij di 
quella scienza, ò con la sottilità delle scuole, come 
fà Dante ; il qual va tanto al uiuo risecando, et 
così essatamente ponderando quelle sue materie, 
come se propriamente stesse sù le cattedre ad in- 
segnarle, ò dentro i circoli a disputarle ». Onde 
si inferisce che, « potendosi Dante per la materia 
del suo libro chiamar convenevolmente, non solo 
Theologo et Filosofo, ma sommo et Filosofo et 
Theologo insieme, faccino inuidamente coloro i 
quai, potendoli dare un di questi nobilissimi nomi, 
vogliano tuttavia levarcili, per addottarìi poi quello 
di Poeta, il qual, oltra che non uadi pare dignità 
con alcun de' predetti, hà non poca ripugnanza 
con la natura della materia, ch'egli tabe a spie- 
gare »; e si crede « non solo di non far tatto uè 
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pregiuditio alcuno alla fama di Dante, chiaman- 
dolo Theologo anzi, che Poeta », ma piuttosto 
€ di accrescergli honore, et riputatione, sì perche 
il nome stesso è di più dignità quello, che que- 
sto, et sì ancora, perche chiamandosi Dante con 
nome di Theologo, non sarà alcun, che non dica 
convenirseli perfettissimamente, ma, volendosi pur 
nominar Poeta, uiene a tirarsi ad esso un certo 
titolo, che,* havendo mille opposizioni sarà costretto 
difenderselo da molti, i quai cercaran di levar- 
glielo .... Onde io non dubito, che assai più 
honor di Dante non sia Tesser tenuto per buon 
teologo, che per tristo poeta, et in vero questi 
medesimi amatori suoi potrebbon pure accorgersi 
ch'egli è Theologo, non Poeta, poiché, essendo 
essi intenti a celebrar il valor suo sopra quello 
d'ogn'altro poeta, et affaticandosi pure in scuoprir 
tutte le sue bellezze, et sue perfettioni, non credo 
ancor niuno che sappia mostrarmele nelle cose 
proprie della Poesia, come sarebbe nella vaghezza 
del soggetto, nella eleganza del dire, nella purità 
delle uoci, nella facilità et pienezza del verso, 
nella sonorità del numero, et in moltissime altre 
cose che fanno parer soaui, et marauigliosi insieme 
i Poeti, ma tutti unitamente vanno additando, chi 
uno, et chi un'altro grauissimo passo, o di Filo- 
sofia, ò di Theologia, et di queste considerationi 
empiono grossi volumi di commenti, et di letture 
fatte sopra Dante, come se alcun fusse che dubi- 
tasse della gran sua dottrina, et non più tosto 
desiderasse in lui alquanto men scienza et più 
bellezza, et leggiadria Poetica. Perche quanto alla 
scienza sapemo certo, che chi mettesse al lambicco 
tutti gli altri poemi di tutti gli altri poeti del 
mondo, non ne trarebbe forse tanto succhio di 
dottrina, et di altezza di concetti, qnanto farebbe 
di un solo Dante». E a questo contenuto rigi- 
damente scientifico, si osserva, neppure il titolo 
di Commedia risponde bene ; tanto che sarebbe 
da attribuirsi, « per far opera degna della riputa- 
zione » di Dante, « più presto ad altrui, che a 
suo errore, quella improprietà di nome », se egli 
stesso non se ne manifestasse autore, usando il 
nome di commedia nel Poema, e usandolo, per di 
più, con l'accento grave sopra la i, « che certo 
è non men di insolito, che di stranissimo suono , . 
Hauria ben potuto forse Dante dar un nome al 
suo libro più conveniente, con chiamarlo, ò viag- 



Nel dialogo sono riferiti i versi: 

Ma qui tacer noi posso, et per le note, 
DI questa comedi* lettor ti giuro, 
Saette non atea di lunga gratia note : 

Cani Jì « >n ponte altro parlando, 
lòia trattar non cura. 



gio, come par pure, ch'egli lo chiami in qualche 
luogo di quello, ò con altro nome generale sì 
fatto. Anzi parmi, che la sua fortuna medesima 
guidasse una volta la lingua à chiamar per un 
titolo proportionato quell'opera, quando nel Pa- 
radiso la battezzo visione; facendosi così dire à 
Miser Cacciaguida suo avolo : 

Ma non dirmen, (sic) rimossa ogni vergogna (sic) 
Tutta tua vision fa manifesta». 

Alla stessa conclusione, che Dante è Teologo 
e non Poeta, è condotto il ragionamento, infor- 
mato, come si vede, a quel concetto di poesia, 
che si propugna in tutto il dialogo, quando si 
! tenta il salvataggio : chiamar Dante poeta secondo 
la dottrina di Aristotele. Leggiamo l' intiero passo : 
« Disse all' hora il Conte Theodolo, concedete voi, 
Signor Giulio, che in Dante ci sia verso, e fin- 
tione, et quel che dovevo dir prima, imitatione? 
Et lo strozzi, perche, rispose, non l' hò io da con- 
cedere, se negar non si può questo ? Adunque, 
soggiunse il Conte, è pur forza, che Dante sia 
Poeta, se per far, che non sia, non volete esser 
contrario à quanto tra noi medesimi s'è hoggi 
stabilito ; et è fermo appresso Aristotele, et tutti, 
che V imitatione principalmente, et il verso poi, 
per quanto può, et la fìntione faccino il Poeta. 
Questo non può negarsi, replicò lo Strozzi, et già 
se voi valer vi volete della forza, et efficacia, che 
hà in se questo argomento, sono astretto a con- 
fessar, che io non so risponderli, et che con esso 
voi farete esser Poeta Dante al dispetto anco della 
materia del suo libro. Mà, purché torni bene agli 
amici suoi uolersi così rigidamente preualere della 
potenza, et uirtù di questa ragione, con la qual 
se ben essi cauasser per forza dalla bocca d'ognuno, 
che Dante sia Poeta, mai non son per cauarne, 
eh egli sia buon Poeta. Et io in honor di tan- 
t'uomo haurei sempre per men fallo il concedere 
altrui ch'egli non sia Poeta, che, volendo ciò di- 
fender ostinatamente, esser poi costretto a confessar, 
che sia tristo poeta ». Come si vede, la causa di 
Dante è proprio perduta ! non c'è modo di dargli 
il nome di poeta con onore ! Se non che, non 
appena si dice, levando a cielo la dottrina della 
Commedia, « che chi mettesse ad lambicco tutti 
gli altri poemi di tutti gli altri poeti del mondo, 
non ne trarebbe forse tanto succhio di dottrina, 
et di altezza di concetti, quanto farebbe di un solo 
Dante », lo Speroni prorompe : « Anzi, per non 
parer di levar la claua ad Hercole, leuando il 
nome di Poeta à Dante, che da tutto '1 mondo 
è giudicato per alto, et sourano Poeta, diremo, 
ch'egli hà poetato per una uia separata dagli al- 
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tri, et che, come Platone nella filosofia fu chia- 
mato diuino, perche con ragioni anzi diuine, che 
Immane filosofò, così Dante potrà esser chiamato 
divino nella Poesia, non per quella ragione sola- 
mente, onde tutti i Poeti partecipando d'un fu- 
rore, ò spirito sopra naturale son chiamati diuini, 
ma per la materia istessa del suo libro, la quale 
come è tutta sopra i termini delle cose naturali 
et divine, così anco divinamente et eminentemente, 
et fuor dell' uso degli altri è stata trattata. Sì che 
riponghiamo pur Dante in un luogo il più su- 
blime, che sia nella Poesia, dou'egli sene stie però 
solo, perche dopo lui niuno è stato, che habbia 
tentato d' imitarlo. Et diremo, che si come il suo 
modo di Poetare è stato diverso da gli altri, cosi 
possiede diverse qualità dagli altri. Onde non è 
maraviglia, se, essendo, come legge infallibile in 
tutti i Poemi, che vogliono hauer nome di per- 
fetti, Tesser facili, et intelligibili ad ogni medio- 
cre capacità di persone, solo la Commedia di Dante 
sia quella, che per una strada non mai pratticata 
da alcuno, et contraria a questa, che hauemo detta 
degli altri, sia giunta alla eccellenza, et a tale ec- 
cellenza, che potrà esser più tosto invidiata, che 
imitata ». In tale guisa è difesa la Commedia, 
senza impugnare, come dai più si era voluto fare, 
le armi di Aristotele, ma affermando che essa è 
opera nuova, da giudicarsi in sé stessa e per' sé 
stessa solamente. 

Ora si domanderà : il Malatesta scriveva que- 
ste pagine dopo aver letto il discorso dello Spe- 
roni in difesa di Dante, o indipendentemente da 
quello ? Poniamo alcune date, e facciamo qualche 
raffronto. Il libro del Malatesta, come abbiamo 
riferito, fu pubblicato in Verona nel 1589; ma 
l'Autore nell' introduzione, rivolgendosi « Al Ser- 
enissimo Duca di Ferrara Don Alfonso Secondo » 
al « glorioso nome » del quale dedica « tutta » 
la sua « fatica », afferma che il dialogo è tenuto 
in Tivoli nel giugno del 1581, e chiama que- 
st'anno « l'anno passato »; ora, se egli può fin- 
gere che il dialogo sia tenuto in Tivoli, non può, 
scrivendo al duca Alfonso, chiamare il 1581 
« l'anno passato », se proprio non scrivesse nel 1 582; 
in questo anno adunque egli scrisse il dialogo. 
Anche lo Stampatore, nelle dichiarazioni « ai cor- 
tesi lettori » attesta che egli sommamente desi- 
derava « già anni addietro » che gli € potessero 
uenire in mano quelle difese dell'Ariosto, che s' in- 
tendeua esser già scritte in Roma dal Signor 
Giuseppe Malatesta con molto gusto di quella 
corte », e che l'Autore era già « stato molto prima 

ricerco altrove à dar fuori et in Roma, et in 

Venetia, et in Padoua »; con le quali affermazioni 



frappone tra la data deli' impressione e quella 
della composizione un certo numero di anni. E 3 
discorso dello Speroni quando fu scritto ? Notiamo 
anzi tutto che il letterato padovano scrìsse due 
Discorsi sopra Dante : nel primo parla dei costumi 
e dell'età del Poeta, dei motivi della Commedia, 
perché vi sono introdotti Virgilio e Beatrice; 
nel secondo risponde paratamente alle accuse con- 
tro Dante mosse dal senese Belisario Bulgarini; 
noi ci riferiamo al secondo. Nell'agosto del 1576 
il Bulgarini riceveva da Orazio Capponi il Di- 
scorso di Iacopo Mazzoni in difesa di Dante, e 
contro di esso si poneva a scrivere le sue Con- 
siderazioni, che nel principio del 77 erano già 
finite ; 1 non le stampò che nell' 83, ma assai prima 
ancóra aveva acconsentito che fossero vedute e 
lette. Adunque lo Speroni, poiché risponde al Bul- 
garini, non potè scrivere il suo Discorso prima 
del 1577. * Troviamo ora il termine ad qua*. 
Nel 1579 Alessandro Cariero, padovano, amico 
dello Speroni, ebbe più giorni nelle mani le Con- 
siderazioni del Bulgarini, e nel 1582 pubblicava 
un Breve et ingegnoso Discorso contro V opera di 
Dante ; in cui saccheggiava quel manoscritto. Il 
Bulgarini si levò indignato, accusò il plagiario ; 
ma il Cariero pubblicava uri Apologia in sua di- 
fesa, e insieme una Palinodia, nella quale ritrat- 
tava quanto aveva detto contro Dante ; ciò nel 1583; 
ora poiché gli argomenti della Palinodia sono tolti 
dal Discorso dello Speroni, questo non potè es- 
sere scritto dopo 1' 83. E se vogliamo prestar fede 
a una lettera di Giulio Mancini, porteremo il ter- 
mine a quo assai più innanzi : il Mancini infatti, 
pregato dal Bulgarini con una lettera del 27 ago- 
sto 1582 di adoprarsi a scoprire il pensiero dello 
Speroni sulla controversia, rispondeva da Padova 
il 13 novembre dello stesso anno in questi ter- 
mini : « Gli rispondo tardi, non hauendo potuto 
far niente di quello, che tutt' du' egualmente de- 



1 Si veda la lettera del Capponi nell'opera del Barbi 
Della Fortuna di Dante nel sec. XVI; Pisa, 1890, 
pag. 327 ; e la lettera del Bulgarini a Fausto Sozzini, 
data il 20 febbraio 1577, nella quale dice di essersi 
messo a rispondere al Mazzoni, e di esser pronto a 
mandargli il lavoro, per averne un giudizio. 

2 Per questa mia conclusione risulta evidentemente 
errata l'affermazione che il Discorso speronianofu scritto 
« intorno al 1575 », come si dice nel titolo dell'edizione 
di Padova, 1865. Inoltre nella prefazione alla slessa si 
afferma che il Discorso rimase inedito fino al 1760; 
bisogna correggere 1740, perché in queptft «mio ap- 
punto la Crusca pubblicò le opere dello tiperoni, in 
cinque volumi, comprendendovi anche i dot Diaconi 
sopra Dante. 
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sideravamo, perché l'età di 87 anni 1 et la natura 
un po' ritrosetta di M. Sperone, accompagnata 
dalla fadigha che dur'adesso per impouarire nella 
redution de Tanno, 2 han fatto sì che un mio 
amico et padrone et suo famigliarissimo, essendo 
ito da esso molte volte apposta, mai l'habbia 
potuto trovar di uoglia a risponder alli argomenti 
del Castravilla, quali hauemo a posta ridotti in 
breuità et datoli all'amico. Pur non hauendo po- 
tuto adesso intender questo, gli dirò quello che 
in altri ragionamenti intendo hauer detto. Prima 
dice sognar coloro che affermano la Comedia di 
Dante hauer per soggetto un sogno ; di poi so- 
stien che il poema di Dante si può dir Comedia, 
et se non propriamente almeno per similitudine, 
perchè sì come la Comedia comincia in iolore etc, 
così quella di Dante ; et questo tar/o più è le- 
cito a Dante che non vide mai le cose di Ari- 
stotile De arte poetica, ma sol Donato et Seruio 
sopra Terentio, che ciò affermano della Comedia, 
aggiungendo che l'attione è una per ragion di 
fine, proponendosi istruir un huomo felice, al qual 
è necessario conoscer il vitio, la pena et il pre- 
mio, et questo basta a costituir un'attione. Si è 
lassato ben anchor appresso intender che secondo 
i precetti di Aristotile è impossibil o almen dif- 
ficile il difender Dante ». 3 Onde noi possiamo 
concludere che lo Speroni scrisse il suo Discorso 
tra la fine del 1582 e il principio del 1583, se 
vogliamo credere a questa lettera, o tra il 1577 
e il 1583, se più ci piace credere che egli avesse 
già scritto il suo Discorso, ma non lo volesse far 
vedere, sicché il Mancini non ne poteva aver no- 
tizia. In conclusione, il Malatesta non potè leg- 
gere il Discorso speroniano, perché egli scriveva 
nel 1582; e in quest'anno quel Discorso, anche 
se scritto prima, non era ancóra conosciuto. 

Ma il Malatesta non potrebbe aver letto il 
Discorso prima di far imprimere il suo dialogo, 
cioè tra V 82 e P 89, e inserirvi la difesa di Dante 
in quel frattempo? Io non lo credo, perché il 
discorso speroniano, anche dopo 1' 83, quando era 
certamente scritto, doveva essere noto a ben pochi, 
se il Cariero, come abbiamo detto, lo potè sac- 
cheggiare, senza che nessuno fiatasse, e se il Bul- 
garini, che pur aveva sf grande interesse a co- 



1 Lo Speroni, essendo nato il 12 aprile 1500, aveva 
allora 82 anni, non 87. 

* Queste parole accennano chiaramente alla riforma 
gregoriana del calendario, che fu nel 1582, e dissipano 
qualsiasi dubbio, che mai potesse sorgere, sull'esattezza 
della data apposta mila lettera. 

' Togliamo la letta» dall' opera citata del Barbi, 
pag. 35». 



noscerlo — e abbiamo visto come andasse spiando 
le mosse dello Speroni — non lo potè leggere 
che nel 1608, quando il letterato padovano era 
già morto da 10 anni. E anche il raffronto dei 
due scritti prova che il Malatesta non inserisce 
la sua difesa col discorso speroniano sott' occhio. 
Per provare che Dante è poeta, appena egli tenta 
far uso degli argomenti aristotelici, subito ne sente 
la debolezza, e li lascia ; egli non sa difendere la 
Commedia che in sé stessa e per sé stessa, e af- 
ferma che Dante « ha poetato per una via sepa- 
rata dagli altri » ; che trattò la materia del Poema 
« fuor dell'uso degli altri » ; che nella poesia sta 
« solo in un luogo il più sublime ». Per con- 
trario, lo Speroni basa la sua difesa sui principt 
della Poetica: imitazione e unità d' azione. 1 II 
Malatesta non sa trarre nessun' arma difensiva 
né dal fine che Dante si propose, né dalle opere 
minori di lui: lo Speroni invece si giova molto 
bene della Vita Nuova, del Convivio, del De vul- 
gati, Eloquentia che ritiene di Dante; e sùbito in 
principio afferma: « Innanzi che io cominci a 
difendere Dante dalle calunnie di chi biasima la 
sua Commedia, è ragionevol cosa che si consideri 
qual sia stata la intenzion sua in quella sua opera.».. 
La qual cosa, se fusse stata considerata dal Bul- 
garini, e da quelli altri che cominciarono a dirne 
male, ed onde si è fatto bello il Signor Belisario; 
nè elli indarno e con lor vergogna ne ragionavano, 
nè io adesso mi metterei a parlarne ». Rispetto 
poi al titolo di Commedia, tra il Malatesta e lo 
Speroni vi è proprio opposizione; il primo non 
sa « in modo alcuno acquetarsi » — e le parole 
son poste in bocca allo Speroni medesimo — in 
quel nome ; il secondo mena buono questo titolo; 
osserva che Dante stesso chiamò tragedia V Eneide; 



1 Quando si affermò che lo Speroni difese Dante 
senza ricorrere ad Aristotele, si esagerò, come dimo- 
strerò pienamente in un breve studio sull'opera del 
letterato padovano in favore <|i Dante. — Non voglio 
qui tacere che il Malatesta non si vale di Aristotele 
neppur nella difesa dell'Ariosto; anzi dichiara esplici- 
tamente che Aristotele c colse troppo di sotto al segno, 
quando volse, che nel poema hersico non si trovasse 
più d'una semplice attione » (p. 120) ; e se ha da dire il 
vero, quante volte ^gli riguarda al precetto dell'epico 
intorno alla unità della favola, tante volte si maraviglia 
c che Aristotele, il qual per altro fu pur molto aue- 
duto, sapesse così ben dare un ottimo ricordo, per con- 
seguire effetto tutto contrario al vero fin del Poeta.... 
Et è ben cosa degna di considera tione, per non dir di 
compassione, in veder in Homero et in Virgilio quella 
tanto accurata et quasi ostinata diligenza, di non metter 
mai piede fuor di queir attione principale come se in- 
torno ad essa ci sieno siepi, et muraglie, che la sbar- 
rino » (pagg. 123-124). 
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e aggiunge : « La ragione onde si mosse a* chia- 
mar la Eneide tragedia si può trar da Platone, il 
quale nominò Omero tragico, e da Aristotele, il 
quale largamente parlando di questi due nomi 
tragedia e commedia, dà licenzia di chiamare il 
poema epico dal fin suo lieto o dolente, or com- 
media, or tragedia ». T Non vi è dunque confor- 
mità di idee tra i due scritti; sicché possiamo 
affermare che la difesa del Malatesta è indipen- 
dente dal Discorso dello Speroni. 2 Se non che, 
dobbiamo pur ammettere che una certa influenza 
speroniana non vi manca; ma un'influenza dovuta 
ai ragionamenti privati ; nei quali, come attesta il 
Mancini nella lettera riportata, lo Speroni si era 
« lassato intender che secondo i precetti di Ari- 
stotele è impossibile o almen difficile il difender 
Dante ». E se già fin dal 1566 Antonio Beni- 
vieni, in una sua lettera da Padova, 3 chiama lo 
Speroni « molto fautore di Dante », «vuol dire 
che il letterato padovano doveva non di raro di- 
fendere il grande poeta dai numerosi ignoranti 4 
che lo accusavano. Il Malatesta, introducendolo j 
nel suo Dialogo, si atteneva a quella fama che | 



di lui suonava nei circoli letterari di tutta Italia. 
E io sono persuaso di non aver fatto opera vana 
a ridestare questa piccola eco dei discorsi spero- 
niani ; e a far conoscere la breve, ma efficace di- 
fesa del Malatesta; perché anch'essa ci dimostra 
che verso la fine del Cinquecento, dopo tutte le 
inutili discussioni che eransi dibattute intorno alla 
Commedia, si sentiva veramente il bisogno di la- 
sciar da parte gli argomenti di Aristotele, di giu- 
dicare l'opera di Dante in sé stessa e per sé 
stessa, con la convinzione che il Poeta « per una 
strada non mai pratticata da alcuno, e contraria 
a quella » degli altri era giunto « alla eccellenza, 
et a tale eccellenza da poter piuttosto essere in- 
uidiata, che imitata » ; se nessuna poetica voleva 
assegnargli un posto, lo si poneva « solo in un 
luogo il più sublime ». Aveva ben ragione Cesare 
Balbo, quando nella Vita del Poeta affermava che 
il XVI « fu per Dante un secolo di gloria cre- 
scente e diffondentesi » ! 

Novara, 1905. 

S. Ferrara. 



ALCUNE NUOVE OSSERVAZIONI 

INTORNO AL VELTRO DANTESCO * 



Avendo io dimostrato che codice morale per 
T Alighieri fu l'Etica Nicomachea: 5 che conforme 
ai dettami di questa, come testimonia il Poeta 
stesso neirXI dell' Inferno, egli distribuì pene e 
dannati nella prima Cantica: 6 avendo resa certezza 
l'opinione che le tre grandi partizioni aristoteliche 
del vizio, incontinenza, violenza, frode, sono raf- 
figurate rispettivamente nella lupa, nel leone e 

1 Ediz. di Padova, 1865; pag. 20. 

2 Anche nella difesa dell'Ariosto il Malatesta si 
mantiene indipendente dallo Speroni ; mostrando solo 
di averne sofferto una leggera influenza. 

3 Vedi Prose Fiorentine, IV, pag. 342. 

4 Non diciamo cosi per retorica, ma proprio per- 
ché alcuni di quei letterati si erano posti a dir male 
della Commedia, senza averla letta ; citiamo ad esempio 
il Carriero, che poi la lesse per consiglio dello Speroni, 
e si ricredette, e scrìsse la Palinodia. 

* L'Etica Nicomachea nel Convìvio di Dante, Partel, 
Pisa, 1897 — Parte II, Sassari, 1898. 



nella lonza, le tre fiere che precludono P uscita 
di Dante, dell'uomo, dalla selva oscura, dalla vita 
oziosa, si che nel primo Canto è compendiata a 
grandi linee tutta la Commedia, 7 nuova credenza 
si venne formando nella mia mente riguardo al 
Veltro, purificatore del mondo dalia colpa. A dir 
il vero, anche prima, se, come pare inoppugna- 
bile, la selva oscura è immagine della vita fune- 



6 Sulla triplice partizione dei dannati nell'Inferno 
dantesco. Potenza, 1901 [Giusti, Livorno]. 

7 La lonza dantesca [Miscellanea di studi crìtici edt ta 
in onore di Arturo Graf]. 

* Questo articolo, inviato al Giornale dal prof. P. 
Chistoni il 7 di settembre, e di nuovo, da lai corretto 
sulle bozze, il di 8 ottobre, comparisce ora qui nella 
sua prima forma, senza correzioni, giunto o modifica- 
zioni posteriori di alcuna specie. 

Il DoinvoM* 
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stata dal delitto, non riuscivo a capacitarmi come 
mai, non dico, un rozzo e impotente condottiero 
di ventura, ma altresì un imperatore e pure un 
pontefice, potesse liberare l'umanità dalla lupa, 
anche ridotta a simbolo minore. E come potrebbe, 
infatti, qualunque possa umana far forza alla na- 
tura ed alla volontà superna? Tanto meno poi, 
intuita la grandiosa, perché universa, visione dan- 
tesca, mi parve adeguata la spada o il pastorale 
ad affrancare la società umana e da una sin- 
gola delinquenza, e a maggior ragione poi da tutto 
il peccato, 

* * 

Perché, a mio parere, nella lupa, in quanto 
singolare parvenza, è certo imbestiata l'inconti- 
nenza, ma in quanto si mostra ultima e solo essa 
rimane in campo e solo di essa ragiona il Poeta 
e afferma che lei il Veltro caccerà dal mondo, 
confinandola di nuovo nei ciechi abissi, è mate- 
riato tutto il vizio, assumendo [essa, per cosi dire, 
oltre il proprio, l'allegorismo del leone e della 
lonza. Ciò consona col processo dell' iconismo 
classico e medievale. La mitologia pagana narra 
di mostri e Dei che svariatissime forme cangia- 
vano: tipico fra tutti Proteo; e la letteratura del 
medio evo, specialmente l'agiografica, ammirava 
le più strane e repugnanti nature bestiali nelle 
quali soleva trasfigurarsi il demone delle tene- 
bre. Ciò occorre anche ne' poeti noti all'Alighieri, 
e in tali prodigiose tramutazioni gli ermeneuti 
ingegnosamente investigavano tropologie morali : 
notevoli sovra tutti gli allegorizzamenti delle Me- 
tamorfosi ovidiane. E poi, perché il Liberatore 
dovrebbe debellare sola una parte della potenza 
avversa, la lupa, lasciando che le altre, ben più 
formidabili, il leone e la lonza, scorrazzino di- 
laniando 1' uomo ? E se Virgilio incarna in sé la 
scienza umana, come mai questa serve d* aiuto 
soltanto contro una categoria di passioni e con- 
tro le altre no ? Inoltre, che significano le parole 
di Virgilio relative alla lupa: Molti san gli ani- 
mali a cui s'ammoglia, se non che molte sono le 
manifestazioni e i relativi imbestiamenti del vizio, 
assommato in tutte le sue specie nella lupa? E 
più saranno ancóra, soggiunge il Poeta, confor- 
me al concetto del tempora ruunt, denegante il 
progresso e che dominò nell' antichità, nel me- 
dio evo e in tempi ben più recenti. Infatti Lucia, 
• per affrettare Beatrice al soccorso dell'amico suo, 
raffigura nella lupa tutto il male, identificandola 
colla dannazione: N~ là morte che il 



c ombatte Su la fiumana onde il mar non ha 
vanto f 

Ed il Poeta stesso nella rappresentazione delle 
tre fiere non esclude per nulla la succedanea me- 
tamorfosi. Difatti, non le pone in campo simulta- 
neamente, ma una dopo 1' altra, ed unica è la 
scena: quasi al cominciar dell'erta. Anzi la suc- 
cessione è cosi veloce nella sua rapidità (vv. 31-49) 
che pare essa stessa indicare il magico trapasso, 
per cui l'una bestia d'un sùbito scompare e l'altra 
improvvisa appare: Ed ecco, quasi al comiticiar 
dell'erta — una lonza.... la vista.... m'apparve 
d'un leone e d'wia lupa 9 dove la concatenazione 
t dei due esplicativi d'una lupa e d'un leone, de- 
i terminanti la vista, dà sensibile immagine della 
! presta e simbolica trasformazione. 

Se la lupa adunque non esprime semplice- 
mente l' incontinenza, ma come ultima parvenza 
d'un unico soggetto, compendia in sé le virtù delle 
altre belve, tutta la malizia, tutto V Inferno rap- 
presentando, chi potrà essere il glorioso persecu- 
tore che la cacci per ogni villa, la espella dalla 
vita e la confini di nuovo nella geenna, donde in- 
vidia prima dipartala ì Può 1' uno o 1' altro dei 
Soli che mostran la via e del mondo e di deo avere 
il privilegio di tale sovrumana potenza ? Non l'im- 
peratore che ciba terra e peltro, non chi maneg- 
gia la chiave bianca e la gialla. Esterminare i- 
peccato dalla terra chi può? Potrà l'Aquila aiu- 
tare la Croce per il trionfo della fede, potrà il 
successor del maggior Pierò dirigere con migliore 
corso la nave del Pescatore, ma estirpare il vizio 
e tramutare la selva oscura in Paradiso terrestre 
come potrà? 

* 

Virgilio assicura il suo discepolo che la lupa, 
il genio maligno, funesterà la terra finché verrà 
il Veltro che la farà morir di doglia. Il Reden- 
tore non avrà alcuna preoccupazione per potenza 
o ricchezza terrena : il suo regno non si estenderà 
in questo mondo ; ma sarà la sapienza, l'amore, 
la virtù stessa, e sua nazion sarà tra feltro e fel- 
tro. Ora il feltro è un pannolano non tessuto, 
ma fatto di peli amalgamati con una specie di 
colla. È lana pura adunque ; si che basterà ricer- 
care il senso allegorico della lana presso i tropo- 
logisti medievali. I quali convengono nel rico- 
noscere la lana come simbolo della semplicità. E 
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tale adombramento, oltre la tirannia della rima, 
avrà indotto il Poeta a preferire la parola feltro, 
che indica panno non ingegnosamente attorto e 
tessuto, ma direttamente e schiettamente unito e 
compresso, all'altra, lana, che poteva indicare stoffa 
con artificio fabbricata né prestarsi alla semplice 
allusione. 

Il venerabile Beda, che gloria nel cielo del 
Sole (Par., X, 130 ss.), meglio d'ogni altro, mi 
sembra, anche di Ambrogio e di Agostino, l'al- 
legorico accenno illustra. Nell'opuscolo De mu- 
liere forti pone questa relazione : « Possunt mystice 
in lana, quae ovinus est habitus, omnia pietatis 
et simplicitatis opera, quae proximis impendimus, 
accipi » 1 . E commentando come apoftegma il ver- 
setto del Deuteronomio: « Non indues vestem ex 
lana linoque contextam » cosi sottilizza : « Per la- 
nam simplicitas, per linum sublimitas designatur. 
Vestis quae ex lana et lino contexitur, linum in- 
terius celat, in superficie lanam ostendit. Vestem 
ergo ex lana linoque contextam induit, qui sub 
locutione innocentiae, intus sublimitatem celat ma- 
litiae » 2 . E più ampiamente nelle Questiones su- 
per Dauteronomium : « Non indues vestem ex lana 
linoque contextam. Per lanam quippe simplicitas, 
per linum vero subtilitas designatur. Et nimirum 
vestis quae ex lino lanaque conficitur, linum in- 
terius celat, in superficie lanam demonstrat. Vestem 
ergo ex lana linoque contextam induit et qui sub 
locutione innocentiae intus subtilitatem celat ma- 
litiae. Hoc secundum moralem sensum, ceterum 
iuxta altam allegoriam lineis vestibus miscere la- 
nam vel purpuram prohibemur, id est inordinate 
vivere, et diversis generibus professionis velie mi- 
sceri, ut vel sanctimonialis habeat ornamentum nup- 
tiarum, aut ea quae se non continens nupsit, spe- 
ciem virginitatis gerat: omnimodo hoc peccatum 
est. Et si quid inconvenienter ex diverso genere 
vel religione in vita cuiusque contexitur, verum 
illud tunc figurabatur in vestibus, quod nuncde- 
claratur in moribus » 8 . Quindi il verso : e sua 
nazion sarà tra feltro e feltro } che vale: ed egli 
nascerà avvolto in panni di schietta lana, fra lana 
e lana, significa che il Salvatore sorgerà senza 
alcuna labe di malizia, nel felice stato di tutta 
schiettezza, di mirabile semplicità, di candida in- 
nocenza. 



1 Bedae Opera omnia. Basileae, 1563, t. VII, pa- 
gina 629. 

* Bedae Opera omnia. Basilae, 1563, t. IV, pag. 204. 
» Ibidem, t. Vili, pag. 332. 



In conclusione il Veltro sarà alieno dai beni 
e dalle pompe mondane, ma sue prerogative sa- 
ranno la sapienza, l'amore e la virtù» né minima 
macchia di peccato contaminerà 1' immacolato 
spirito. 

* 

Prosegue Virgilio dicendo che il Veltro sarà 
salute di quell'umile Italia per cui mori di ferite 
la vergine Camilla, Burlalo e Niso e Turno. 

Anche qui è disteso un velo allegorico, a meno 
che non si voglia credere il divino Poeta un 
vano ostentatore di ovvia e inutile erudizione. 

Che l'Alighieri considerasse l' Eneide come un 
trattato morale, convenendo in ciò co^li allegori- 
sti dell'età di mezzo, ho già dimostrato altrove 4 ; 
qui basterà richiamarci al Virgilio della Comme- 
dia che altra voce ed altro vello ha assunto dallo 
storico e reale, ed all'ammissione, che si riscontra 
nel Convivio (IV, 24), riguardo al figuralo che 
del diverso processo dell' etadi tiene Virgilio nel- 
F Eneide. Non altrimenti Fabio Planciade Ful- 
genzio nel De continentia Vergiliana sostiene che 
ne' dodici libri del poema latino è delineato tutto 
il corso della vita umana. Orbene, l'antico erme- 
neuta progressione morale scorge adombrata nel- 
l'arrivo d' Enea in Italia, « ad desideratane Auso- 
niam, id est ad boni crementa, quo omnis sapien- 
tum voluntas avida alacritate festinat » *. Questa 
interpretazione sopravvive anche dopo il raziona- 
lismo del Rinascimento; onde in un commento 
all' Eneide del Cinquecento leggiamo: Enea co- 
mincia a pensare di andare in Italia, cioè a la 
vita civile e santa, e poco dopo : Enea venne in 
Italia, cioè a la quiete e felicità de l'animo, 
e più oltre : l'Italia significa la vita contemplar 

Uva 8 . Ancóra, per Fulgenzio : Turnus quasi 

Turonnus, indica il furibundus sensus. Quanto 
poi alla vergine Camilla, dato il simbolo dell' Ita- 
lia e ricordata l'apostrofe di Turno rivolta alla 
guerriera: O decus Italiae, non sarà difficile in- 
tuirne il riposto senso. E facilmente si. porranno 
in luce il valore e la fedeltà, impersonati in Eu- 
rialo e Niso, gli eroici seguaci di Enea. 

Dunque il Veltro dovrebbe fondare il regno 
della virtù, ma in Soma o nel Lazio od in Italia 



. 1 La seconda fase del pensiero Dantesco. Livorno, 
Giusti, 1903 p. 138, ss. 

' Augustus van Staveren. Anciorts mytkogrmpki k~ 
tini. Lugd., Bat., 1742. 

8 L'opere di Virgilio comm**m*4aG. /fefofctecc 
Venezia, 1576, fase. II sqgg. 
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soltanto, ovvero anche nel mondo intero ? Queste 
vàrie espressioni si equivalgono, ché Roma com- 
pendia il mondo. 

Cassiodoro chiama Roma un miracolo 1 ; l'aveano 
già detta madre comune Cicerone e Seneca e Dione ; 

10 ripetè Sidonio Apollinare. S. Fulgenzio l'Orbe 
disse ossequente a l' Urbe : « Romana, quae mundi 
cacumen est, docet Ecclesia totusque cum ea Chri- 
stianus orbis credit » *. La fusione mirabile celebra 
Rutilio Namaziano nella celebre apostrofe a Roma: 
« fecisti patriam diversis gentibus unam . . . Urbem 
fecisti quod prius Orbis erat ». Cosi scrittori pa- 
gani e cristiani si accordano nel venerare l'eterna 
città come cuore della società umana. Notevole è 

11 seguente brano di Leone Magno, perché illustra 
il concetto religioso che la grandezza romana 
fosse predestinata dalla Provvidenza divina per 
preparare facile la via all'espansione del Verbo 
cristiano, credenza condivisa dall'Alighieri, come 
attestano i versi : La quale (Roma) e il quale 
(l' Impero), a voler dir lo vero, Fàr stabiliti 
per lo "loco santo U' siede il successor del mag- 
gior Piero. Notevole ancóra il passo perché com- 
prova l'accentrarsi di tutte le genti nella sacra 
città e la susseguente mirabile unificazione : « Isti 
(Petrus et Paulus) sunt qui te (Roma) ad hanc 
gloriam provexerunt, ut gens sancta, populus ele- 
ctus, civitas sacerdotalis et regia, per sacram beati 
Petri sedem caput orbis effecta, latius praesideres 
religione divina quam dominatone terrena . . . Minus 
est quod tibi bellicus labor subdidit, quam quod 
pax Christiana subiecit ... Ut inenarrabilis gratiae 
I>er totum mundum diffunderetur effectus, Ro- 
manum regnum divina providentia praeparavit ; 
cuius ad eos limites incrementa perducta sunt, 
quibus cunctarum undique gentium vicina et con- 
tigua esset universitas. Dispositio namque divi- 
nitus operi maxime congruebat, ut multa regna 
uno confoederarentur imperio, et cito pervios habe- 
ret populos praedicatio generalis, quos unius te- 
neret regimen civitatis . . . Petrus princeps aposto- 
lici ordinis ad arcem Romani destinatur imperii, 
ut lux veritatis, quae in omnium gentium revela- 
batur salutem, efficacius se ab ipso capite per totum 
mundi corpus effunderet » 3 . Il Veltro , quindi ar- 
recherà salute fumile Italia, a Roma, e perciò 
a tutti gli uomini che sperano di veleggiare dopo 
morte verso le spiagge della vita, nel leggiero va- 



* Vmriarum, lib. VII, c. XV (Migne). 

*S.Fulg euMep. Ruspensis epist. XVII (Migne t. 65). 

» S. Leoms Migni Sermonum, LXXXII (Migne 54). 



scello, sotto la guida del celeste nocchiero, mo- 
vendo dalle foci dell'ieratico Tevere. 

* 
* * 

Vaticina Beatrice nel Paradiso terrestre : 

.... io veggio certamente, e però il narro, 
a darne tempo, già stelle propinque, 
sicure d'ogni intoppo e d'ogni sbarro ; 

nel quale un cinquecento diece e cinque, 
messo di Dio, anciderà la fuja 
con quel gigante che con lei delinque. 

Sono note le molte e svariate interpretazioni 
dell'enigma forte. Sia lecito anche a me dire la 
mia, tanto più che essa tende a confermare una 
ermeneusi antica, sostenuta validamente da moder- 
ni. E se mi illuderò di scioglier l'ardua questione, 
mi si indulga per l'amore che ci accomuna. 

Il cinquecento dieci e cinque in cifre romane 
è DXV : è necessaria un'arbitraria trasposizione 
per trarne DVX (dux). Ora è noto che gli antichi 
fecero molto uso dei monogrammi, anzi pare che 
con un monogramma firmasse Carlomagno. An- 
córa, si sa che le lettere I H S indicavano il nome 
Gesù Cristo, e questa era la sigla, per cosi dire, 
latina. Ma dall'epiteto greco XP [IZTOZ] altro in- 
treccio si ideò di lettere per la designazione del 
Salvatore e si ebbe, frapponendo il P al X, la 
forma : In essa noi osserviamo in alto il 
cinquecento, D, che io esplico Deus; il dieci X 
centrale, che vale Ckristus ; il cinque, V, che si 
delinea ben quattro volte e, se ben si guarda, an- 
che sei, nel contorno della figura e che per noi 
vale venturus. Quest'ultima determinazione bene 
corrisponde alla sentenza inchiusa nella prima ter- 
zina della profezia : io veggio . . . già stelle propin- 
que, ecc. Né deve far difficoltà l' identificazione del 
X greco, coli' X latino : prima perché si tratta di 
abbreviature nelle quali si bada più alla forma che 
al significato e la • forma delle due lettere, maiu- 
scole, è identica ; poi perché chi denomina le parti 
del segno simbolico ignora la lingua greca ; ' ed 
infine perché forse troppo sottile e pretensiosa sa- 
rebbe r obbiezione per chi la facesse, e strana a 
proposito dell'Alighieri, presumendo in lui una 
cultura che non era possibile in quei tempi. 

Cosi Y enigma forte sarebbe sciolto colla scom- 
posizione di due lettere e colla semplice lettura 
di una terza nell' inviluppo monogrammatico : % % 

Ho detto che il cinque, V, va inteso e inte- 
grato con venturus e che tale compimento col- 
lima coi primi versi dell'allegata divinazione di 
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Alcune nuove osservazioni intorno al Veltro dantesco 



Beatrice. La decifrazione completa dei numeri sim- 
bolici sarebbe adunque Deus Christus venturus, 
con allusione evidente alla nuova venuta di Gesù 
per il giudizio universale, dopo la fine del mon- 
do. Condivise il Poeta coi contemporanei la 
paurosa credenza in una prossima catastrofe uni- 
versale? Certo, se la parola esprime quel che 
suona. Infatti nel Convivio, al capitolo 1 5 0 del II 
trattato, vi è questa triste ammissione : « Noi siamo 
già vl^ìV ultima etade del secolo, e attendemo ve- 
racemente la consumazione del celestiale movi- 
mento ». 

L'opposizione del Boccaccio riguardo alla no- 
vella nascita di Cristo, solo letteralmente affer- 
mata nel verso : e sua nazion sarà tra feltro e 
feltro e quella del Troya riguardo alla morte 
di Camilla e di Turno e tutte quelle degli oppo- 
sitori all' identificazione del Veltro con Cristo pèr- 
dono ogni efficacia, quando si accetti, come è ne- 
cessario perché rispondente alla verità storica, il 
mio metodo d'interpretazione allegorica. Tutti am- 
mettono l'allegorismo nella Commedia , ed in ge- 
nerale se ne discute invece solo il senso letterale. 
Converrà pure qualche volta ricercare il sovra- 
senso e adattare V iperplasma ! 

L'opinione del Postillatore cassinese, ripristi- 
nata vigorosamente dal Torricelli e da me corro- 
borata, è in perfetta armonia coll'ampia concezione 
dantesca, si che, essa eliminata, niuna altra ac- 
conciamente combacia nel vuoto interstizio. Infatti : 
l'uomo, incappato nelle reti del maligno avver- 
sario, si sforza di sbrogliarsi dall' intricata selva 
della vita viziosa ; ma tutto il vizio, materialmente 
rappresentato nelle sue tre grandi partizioni, si 
oppone alla sua redenzione : la lonza (la frode) 
prima, il leone (la bestialità) poi, e per ultima la 
lupa (l' incontinenza) che ammassa in sé anche la 
potenza deleteria delle altre due belve. A tanti e 



cosi violenti assalti F uomo vacilla e di nuovo 
precipita ; e riesce a salvarlo soltanto la scienza 
umana illuminata dalla sapienza divina. Ma quelle 
fiere scorrazzeranno sempre per la selva della vita 
attentando continuamente alla felicità degli uomini, 
finché verrà il Veltro che esse, cioè tutto il pec- 
cato confinerà nell' Inferno, donde furono scate- 
nate da Lucifero, invido della grazia e superiorità 
dell'uomo. E chi avrà tale sovrumana possa se 
non la divinità stessa ? 

s5e poi lo sconcio accoppiamento della mere- 
trice e del gigante (Purg., XXXIII, 43 ss.) è 
immagine sensibile della mostruosa unione della 
spada e del pastorale, come io credo, cioè del- 
l'eterogenea mistione dei due poteri, chi potrà uc- 
cidere la fuia e il gigante che con lei delinque, 
ossia chi potrà impedire il ripugnante connubio 
per sempre, ché non altro indica l'uccisione, se non 
Cristo ? Il quale verrà, alla consumazione del tem- 
po; e se allora la sua redenzione può sembrare 
vana, non esistendo più gente da salvare, se si 
intende Yumile Italia equivalente a Roma e questa 
alla unione cattolica: d'altra parte il suo avvento 
apporterà morte alla fuia e al gigante, ossia sarà 
eliminata per sempre l'unione della spada e dd 
pastorale, il denaturamento del mistico carro e 
spento l'un Sole l'altro continuerà a brillare di 
vividissima luce; onde Roma, prestabilita certo 
dall'eterno consiglio per essere, col suo impero, il 
luogo santo, cioè l'uno l'àmbito in cui si espande 
l'autorità papale e l'altra la sede del successore di 
Piero che fu maggiore e per priorità e per eccel- 
lenza, ma fu, come il Maestro, e volle essere po- 
vero e umile; Roma, dico, e quindi la Chiesa, e 
j perciò il mistico carro, purificata dalla contamina- 
j zione della terra e del peltro, dalla bruta umanità 
del gigante, non sarà più soltanto la Gerusalemme 
terrestre, essa si immedesimerà colla Jerusalem 
celestiale. 

Parma, 6 settembre 1905. 

P. Chistoni. 
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ESSENZA ED IMAGINI SIMBOLICHE DELLA LUCE E DELLE TENEBRE 

CONFERMATE DA VARI PASSI DELLA « DIVINA COMMEDIA » 
E SPECIALMENTE DEL « PARADISO » 



Giustamente Dante nel IV del Paradiso, vv. 40- 
42, per dimostrare come lo spirito umano del tutto 
rifugga dall'astratto e indi tenda invece al concreto, 
a proposito dell'aspetto umano che si usa dare al- 
l' Essere Supremo, la cosa più astratta che possa 
mai darsi, ci dice : « Cosi parlar conviensi a vostro 
ingegno, Perocché solo da sensato apprende Ciò 
che fa poscia d' intelletto degno ». Ei volle in al- 
tro modo significare il concetto platonico racchiuso 
nel noto motto latino : « Nihil est in intellectu 
quod prius non fuerit in sensu ». Non v' ha dub- 
bio che l'elemento più elètto, più bello e prezioso 
è la luce, inseparabile dal calorico, dal fuòco. Se- 
condo gli Egizi, dal calorico, dal fuoco sarebbe 
nato il mondo; questa è pure l'opinione della 
scienza moderna razionalista, che non ammette la 
creazione del mondo per opera dell'Eterno, e tanto 
meno il provvido suo governo sull' Universo. An- 
che secondo la Bibbia, prima d'ogni altra cosa, 
1' Eterno creò la luce; vedi la Genesi I, 4 : «Deus 
vidit lucem, quod esset bona, Et divisit lucem 
a tenebris ». Mosè rappresenta il Creatore come 
un artefice, il quale, fatta l'opera, la contempla, 
e ne approva la bontà o l'utilità. Due cose, dice 
sant'Agostino, importa soprattutto di sapere che 
si dovessero intimare a noi; chi fosse il fattore, per 
qual mezzo poi si facessero le cose. Dio disse : 
« Fiat lux et facta est lux » (Genesi, I, 3 0 v.). Fino 
a nove volte, osservano gl'interpreti, è ripetuta la 
parola in questo racconto della creazione delle 
cose, adducendo cosi Mosè la parola di Dio, e il 
Verbo suo, qual principio dell'essere di tutte le 
cose, perché tutte da Lui fatte ; questa luce pare 
fosse una sostanza immateriale del tutto priva di 
soggetto o corpo, Basilio e san Gre- 

gorio Nazianzeno. le (dr. La « luce 



intellettual piena d'amore » nel Paradiso dantesco). 
XXX, 40). Il cardinale Ugone, san Tommaso e altri 
credono invece fosse un corpo luminoso, donde ven- 
nero tratti appresso il sole, e gli astri. Secondo 
l 1 Apocalisse II, di san Giovanni, e secondo la let- 
tera ai Corinzi di san Paolo, (IV, 6,) pare che il 
fatto e le parole si debbano applicare ad altra ma- 
niera di creazione, cioè alla spirituale rigenerazione 
dei fedeli per Cristo ; mercé questo ragionamento 
tale opinione si esprime : « Dio, il quale disse che 
dalle tenebre la luce splendesse \ egli stesso ri- 
fulse nei nostri cuori.... Divise la luce dalle te- 
nebre ; tale privazione della luce volle Dio suc- 
cedesse alla luce, e questa s'avvicendasse a quelle ; 
cfr. Genesi : « Factum est vespere et mane dies 
unus». La notte precede il giorno, onde conta- 
rono gli Ebrei da una sera all' altra : il mondo 
aveva dunque avuto dodici ore di durata, allorché 
Dio creò la luce. Genesi I, 8: « Vocavitque Deus 
firmamentum coelum », la cui ebraica voce vale ap- 
punto : luogo dove sono le acque. Dall'acque, sa- 
lutate atnbas, cioè madri * nei Vedi, secondo Ta- 
lete Milesio nato sarebbe il mondo ; dall' acqua 
del mare, secondo il mito vedico (siccome Afro- 
dite nel greco) sarebbe nata prima fri-Laxmì la 



1 Fin d'allora parve appunto effettuarsi la verità, 
da cui nacque l'adagio italiano : c Tutto il mal non vien 
per nuocere», e il francese : «À quelque choselema- 
lheur est bon»; cosi la Chiesa usò dire spesso dell'o- 
pera di Dio che dal male trae il bene : « Ludit in orbe 
terrarum». 

2 Vari angoletti successivi nell'ideogramma egizio 
rappresentano le ondulazioni dell'acqua del mare (ab- 
breviate nella nostra M maiuscola ed m minuscola nei 
due primi) e due né\VM; cfr. l'etimologia di Mem suono 
dell' Jlf, cioè: acqua e madre in ebraico. 
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Essenza ed intagliti simbòliche della luce, ecc. 



Venere-Fortuna, Dhanvantari, medico del Dio 
Indra, Kamaduh, o Kamadenu (quella che si 
mugne a piacere, letteralmente) la vacca dell'ab- 
bondanza, e i due alberi Kalpavriska, e Kalpa- 
druma, qualcosa di simile ai nostri favolosi alberi 
della cuccagna ; parimente nella Bibbia il Caos 
da cui T Eterno trasse tutte le cose (quindi la ra- 
gione dell'etimo predetto della ebraica voce del 
cielo) sarebbe stato un immenso ammasso d'acque 
procellose; cosi avvisa pure Giovanni Milton, quando 
nel VII del suo Paradiso perduto dalla bocca del- 
l'Arcangelo Raffaello fa che Adamo ascolti appunto 
la dipintura della creazione del mondo per mano 
dell' Eterno. Anche Vincenzo Monti, nella sua Bel- 
lezza deW Universo, paragona il Caos « .... A un 
mar, che per burrasca freme, E sdegnando con- 
fine le bollenti Onde solleva e il lido assorbe e 
preme » 1 . Una curiosa coincidenza in qualche lin- 
gua fra le due idee, che sembrano diverse, di luce 
e d'acqua par conciliare le due origini diverse 
del mondo dalla luce, dal fuoco e dall' acqua. Di- 
fatto ab in arabo (cfr. sanscrito : apa, lat. aqua) 
vale : acqua, liquore, splendore, luce, chiarezza, 
beltà, dignità, grado. Tale coincidenza pareva un 
presagio della quasi onnipotenza dell'effetto di 
tale unione, cioè del fuoco e dell'acqua, cioè del 
vapore, principio di novella vita nel mondo, mercé 
il moto manifestazione di essa, o meglio mediante 
la maravigliosa locomozione delle cose e degli 
uomini a distanze incalcolabili, e della elettrica 
luce, che dall'acqua pure sarebbe stata estratta col 
nuovo principio di altra forza che avrebbe, a breve 
andare, sostituito il vapore medesimo nella stessa 
locomozione. Dunque, tornando alla idea iniziale, 
secondo la cosmogonia biblica e secondo altre 
cosmogonie, dalla luce o dal fuoco avrebbero tratto 
l'origine tutte le cose ; indi la luce, il calorico, il 
fuoco necessariamente doveano suggerire anzitutto 
l' idea primigenia della vita del mondo e poi della 
vita in genere. Sopra si è detto della luce, secondo 
la Bibbia ; rimane a dire ora del fuoco ; presso gli 
Egizi questi era Ptah, Dio del fuoco, cfr. l'ebraico: 
patah, aprire, manifestare, rendere visibile ; indi 
creare, onde in messicano il fuoco aveva il suo 
ideogramma in un essere sovrumano dalla bocca 
aperta, simbolo dell'azione dilatatrice, fecondatrice, 
vivificatrice del fuoco; si considerava come il pri- 



1 Dante, Paradiso, III, 86-87 (La Volontà divina): 
«Ella è quel mare al qual tutto si muove Ciò chtella 
cria e che natura face». La natura è « Il gran mar 
dell'essere» (Par., I, 113). 



mo dei Numi, anzi come l'avolo di costoro; a 
rappresentava come il Dio Khem con una corona 
di penne di struzzo, che, secondo l'antica mitolo- 
gia, rappresentava gli spazi celesti, o V azione 
creatrice del fuoco, l'origine e il moto degli astri. 
Sui monumenti, secondo il Rosellini \ lo stesso 
Ptah è rappresentato intento a modellare e girar 
il famoso mitico uovo cosmico col mezzo della 
mota, onde si vale il fabbricatore degli utensili 
di terra cotta 2 . Cfr. il demiurgo, cioè creatore 
Prometeo rapitore del raggio solare, del fuoco, 
che portò sulla terra, e se ne valse per animare 
la figura d'argilla plasmata da lui, come si vede 
pure nei monumenti greco-romani antichi. Se- 
condo Michelangelo Lanci s lo Ftà egìzio vale 
appunto : l' alimentatore del fuoco, il fecondante 
calore della vegetazione, quello che raggia, scalda 
e brucia *, esso è perfetto sinonimo dell' Efesto, 
greco (lat. Vulcano) e del semitico Abesto (da 
ab ed esto = padre del fuoco) e dell' indo Twas- 
tar. Il Lanci avvicina il tèma dell'egizia voce 
al^a semitica thà, corrispondente nel senso a scià 
= ardere, bruciare, aggiugnere esca al fuoco; 
indi Ftà varrebbe: sole raggiante, luce, splendi- 
dezza, vegetazione delle spighe (indi principio 
della vita vegetale, la cui verzura diviene ima- 
gine come di questa, cosi della vita in genere). 
Nei geroglifici egizi Ftà aveva tre simboli : un 
campo solcato, la mezza sfera e tre sovrapposti 
soli cerchiati ; il primo simbolo è la f, o la ph, 
il secondo la /, o la th, e il terzo è Va fainj,e 
tutti e tre suonavano: Ftà, Phtà, o Ptah; ma 
nello stesso tempo, mercé la successiva doppia 
lettura de' geroglifici, fonetica e allegorica, i tre 
simboli annunciavano pure agi' intenditori delle sa- 
cre Carte ch'egli era : il Dio del fuoco, il principio 
del color solare ne 9 tre suoi momenti: del mattino, 
del mezzogiorno e della sera; ch'egli trascorre 
ogni di singolo dell 9 anno la volta del cielo nel 
nostro emisfero, e le seminagioni sempre feconda. 
Allo Ftà, ne' religiosi riti egizi, contrastava VAnuki, 
l'orientale deità del fuoco sacro, 1' 'E*?ia de' Greci, 



1 Monumenti del culto, voi. XXI, pag. 146. 

* Cfr. Orazio, Poetica : € Amphora cepit insHtui, 
currente rota, cur urceus exit t » 

3 Paralipomeni all' illustrazione della sacra Scrit- 
tura per monumenti fenicio-egiziani, t. I. Parigi, Don- 
dey-Dupré, 1845, cap. 3. 

* In arabo : dn, ain, vale disco solare, dm = fiorire, 
germogliare ; il sole e la luna son gli occhi del cielo, se- 
condo gli Egizi e gli Orientali e anche secondo V Ali- 
ghieri e il Petrarca. 
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la Vesta dei Latini. Gli antichi Arabi avevano co- 
mune il nome di Anuki con focolare, o candela- 
bro sacro alla Dea. Nella Bibbia, (ultima profezia 
di Davide) secondo il testo ebraico, siccome ci 
avverte il Lanci, occorrono le due parole: Min- 
nogàh mimmattar — lo splendore del sole fa an- 
dare innanzi con celerità V erbette, cioè, con vigore 
le fa nascere ; mattar, letteralmente = piovere, 
poi ancóra: con celerità andare innanzi. Mattar 
si attiene pure all'arabo ttar, che vale : il pullular 
dell'erbe, donde ancóra V idea specifica : forza o 
vigore del germogliare, e il versetto biblico aperto 
dirà : « L'erbette allo splendore del sole nascente 
sorgono vigorose da terra » ; donde la bella simi- 
litudine dell' Inferno, c. II, 127 e segg. : «Quali 
i fioretti dal notturno gelo Chinati e chiusi, poi- 
ché '1 sol gì' imbianca 1 Si drizzan tutti aperti in 
loro stelo... ». 

L' idea pertanto della forza, della possanza, di- 
rettamente scaturisce dal principio cosmogonico 
della vita, il fuoco (anche secondo la scienza ra- 
zionalista moderna); né conviene stupire, che que- 
sto, divenendo simbolo di quello, venisse innalzato 
all'onore dell'are, alla dignità divina. Piena ragione 
quindi ebbe uno dei più antichi bardi gallici, Avaon, 
figlio di Taliesino, sotto la figura del fuoco sacro 
a celebrare il carro del sole e i suoi fulvi corsieri 
con questo maestoso inno pirolatrico 2 : « Egli si 
slancia impetuoso il fuoco dalle fiamme al divo- 
rante galoppo ! Noi l'adoriamo più che la terra I 
Il fuoco ! Il fuoco ! Oh ! come ascende con ce- 
lerrimo volo! Come supera esso i canti del 
bardo I Com'è superiore ad ogni elemento ! 
Ben ci offre V imagine dell' Essere Supremo. 
Nelle guerre non è lento!.... Qui nel tuo vene- 
rato santuario, il furore tuo è quello del mare, 
t' innalzi tu e l'ombre dileguano improvvise ! Agli 
equinozi, ai solstizi, alle quattro stagioni dell'anno 
io ti canterò, giudice del fuoco, guerriero sublime, 
dalla collera profonda ! » 

Ciò che peraltro si dice del fuoco, del calo- 
rico, s' intende pure della luce, perché fin ora nei 
miti vari del fuoco, questo a quello sempre si è 
veduto collegato; difatto l'egizio Ftà è nume del 
fuoco, del calorico e del sole, dator di luce, e 
anche, perché non si può concepire l' idea di luce 



1 Cioè: gY illumina; anche in senso metaforico; 
Farad., c. VIII, 112, dice Carlo Martello a Dante: « Vuoi 
tu che questo ver più ti s'imbianchi f » (chiarisca, manife- 
sti): Farad., c. I, 44-45: Bianco. QuelPemisperio, cioè lu- 
minoso dal ted. blank, il cui etimo è blinken = splendere. 

1 Myvyrian, t. I, pag. 44. 



senza quella del calore, che si ravvisa financo 
nella pallida e lieve della stessa luna. Che se venne 
fatta l'apoteosi del fuoco in Egitto, in Oriente il 
culto del fuoco 1 presso i Persiani e gì' Indi, e il 
sabeismo, culto del sole, della luna e degli astri ci 
presenta ivi per tempo, (fatta ragione del bene- 
ficio che il fuoco, il calorico, la luce producevano 
costante negli usi della vita) questi elementi e in 
ispecie la luce innalzati al grado sommo di Numi. 
Sempre al solito forza, potenza, fuoco e luce si 
contemperano insieme ; Sansone ebraicamente : 
Scimson non è altro che sinonimo di sole con 
l'arabica uscita : Scemson; ricorda la maravigliosa, 
formidabile sua forza, che appunto col sopportare 
sostenere si manifesta f . Sciames in palmireno = 
splendore, anzi ardore, cocente forza di sole, e 
Scemso, il Dio dei Palmireni era il sole cocen- 
tissimo in cancro e leone, benché la stessa voce : 
Scemses nel senso del : distributore di luce anche al 
sole in capricorno si adatti. È certo che i nomi 
personali della sacra Scrittura per lo più indicano 
un fatto, una particolare occorrenza, una virtù, o 
qualità di chi porta questi nomi, e, siccome sap- 
piamo che Sansone fu il più robusto uomo del 
mondo, non è a credere già che appellandosi egli 
Sole, siffatta voce al sole in generale si attenesse, 
ma piuttosto a quello cocentissimo estivo, quando 
questi si trova nel segno zodiacale del leone, ani- 
male che, per la forza, di cui è simbolo, viene 
riconosciuto re di tutti gli altri ; dunque il sole 
dal tropico del cancro all'equatore tornando, al- 
lorché nel regno del leone poi entra, si mostra 
e fa sentire agli uomini più che mai gagliarda 
l'azione de' suoi raggi. 

Presso gli Orientali il cocchio del sole viene 
tratto da quattro grifoni, animali favolosi col corpo 
metà d'aquila, metà di leone, avendo appunto l'ali 
e la testa di quella, e il resto delle membra di 
questo, poiché l'aquila, come ci diceva il profeta 
Ezechiele per il volo, che da noi velocemente la 
porta lontanissima, è simbolo del molto rimoto 
luogo che il sole occupa l' inverno, riguardo alla 
terra ; all' incontro il leone adombra la potenza, 
che il sole d'estate in questo segno dello zodiaco 
acquista ; si noti la conveniènza che il cocchio del 
sole sia tratto dai grifi metà leone e metà aquila, 



1 Presso questi Mitra era pure il Dio del fuoco e 
del sole. 

* Fortis aggettivo latino, riferito pure all'azione del 
calore solare per tropo in origine potrebbe derivare a 
ferendo, cioè dalla vigoria del portare o del sopportare. 
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l'uno re dei mammiferi, l'altra poi regina degli 
uccelli per la potenza loro, onde i grifoni sono 
simbolo, come ciascuno vede chiaro, della cocente 
forza del sole. Gli Arabi antichi onorarono due 
massime deità : Neser, l'aquila, e Iagut fiera dal- 
l'aspetto di leone, sicché questi due animali fu- 
rono i principali numi dell'antica idolatria. Chi 
nel grifone appunto non ravvisa un' imagine che 
accomuna quelle dei predetti due numi ? Chi non 
vede pure che i grifoni furono dati al cocchio del 
sole per trarlo, come simboli manifesti di questo, 
nei due stati di somma lontananza nell'etereo cam- 
mino, e di suprema forza nel vibrare il calore ? 
Giova notare che i vari nomi, specialmente orien- 
tali, dati al leone si convengono pure al sole; per 
esempio l'arabico asad, e l'ebraico /ésciarà = do- 
minante, che ne indicano il grado appunto di re 
degli animali, (cfr. Il biondo imperator della foresta, 
bella perifrastica qualificazione del leone datagli 
da Vincenzo Monti) 1 . Il sole non è forse pure il 
re della natura, il biondo suo imperatore? Infatti, 
per omettere altri nomi, basti ricordare l'egizio: 
Ra = sole, Dio del sole, giorno, e prenome del 
re Amenofi I a nella iscrizione ideografica d'una 
cassetta funeraria del museo egizio di Torino 3 ; 
Ra è il tèma del nome proprio Ramesse, da cui 
si appellarono diversi re d' Egitto 1 ; akdam = 
leone, cioè il precedente, il primo richiama bene 
al nome perifrastico che il Guerrazzi al sole rife- 
risce, vale a dire : « Primogenito della natura » 
(Il Ministro maggior della natura, direbbe invece 
Dante, Par., X, 28). Queste altre voci del leone : 
àglab (vincitore, prevalente, trapossente), basùr ara- 1 
bico, il persiano scir t e l'ebraico sar press'a poco 
sinonimi di senso ad àglab, confermano i due primi 
nomi e il senso loro dato ; sicché l' idea speciale 
della forza del leone, del sole, cioè del calorico 
e della luce più manifesta non potrebbe darsi. Il 
fuoco era simbolo della forza pure degli eroi nel 
Medio Evo, difatto in un antico poema francese 
di cavalleria Havelock il Dano % protagonista di 
quello, è riconosciuto appartenere all'antica dina- 
stia dei re di Danimarca dalla fiamma, che gli 
usciva di bocca durante il sonno ; v. 71 : « Totes 
les houres, qu'il dormait, Une flambé de lui is- 

1 Bellezza dell'universo. 

2 Ra Ser Ka = sole stabilitore dell 'offerta, prenome 
intiero di Amenofi I. 

3 Vedi una pregevole monografia illustrativa di essa 
pubblicata dal prof. Francesco Rossi negli Atti della 
R. Accad. delle scienze di Torino \ voi. IV, 4 gemi. 1874. 

4 Ra in egizio: re ci ricorda l'amarico Ras : prence, 
signore. 



scit, Par la bouche li venoit fors : Si grant cha- 
lur avoit el cors ». Questa superstizione doveva 
essere molto diffusa, poiché peranco esisteva in 
ogni parte della Normandia durante il secolo de- 
cimoterzo. Presso gli Egizi Leb-re == Leone era 
il simbolo di Dio forte e possente ; l'ebraico Sdo- 
rali — Leone, indicando, con la grandezza, la no- 
biltà, la maestà e generosità di questo in forma 
simbolica gli stessi attributi di Dio. 

Ma come si concepisce mai l'Essere supremo? 
Come appunto : l' Onnipossente prima e come tale 
indi Creatore del mondo ; difatto nel III, 5 dell'A- 
fernOy Dante, accennando alla creazione della porta 
dell'Inferno (il che può estendersi all'Inferno e al 
mondo ancóra) la induce a dire : «c Fecemi la di- 
vina po testate». Sopra si è veduto essere inse- 
parabili due idee : luce, indi calorico e forza ; 
questo fatto si riscontra pure nei diversi nomi 
ebraici che ottiene Dio come Luce sovrintelligi- 
bile increata, però autrice dell'universo ; difatto 
el ebr. = ariete e forza, indi splendore per la forza 
di essa luce, indi El-Sciaddai = risplendente, vit- 
torioso, Dio ; Eloai — altezza e luce, fonte di bel- 
lezza e luce, Dio, considerato come Y Illustre, Y Ec- 
celso ; Elion, ed Eli = l'Altissimo, lo Splendido, 
cioè Dio, cfr. i'aoc sole, ché brilla in alto, da 
cui scende la luce ; da ci ariete e forza nacque 
aial gagliardia, e anche splendore e luce, luce e 
calore ; alai z=l risplendere ; elei nome fenicio = 
Ariete, Ammone, Osiride, focolare ; Iao = la luce, 
simbolica parte del bene, Iao z= Dio come Sole 
e scudo ; cfr. il salmo 91 : « Sotto le sue ali 1 
sperai : scudo e targa è la sua sicurezza ». Lao 
nelle semitiche lingue vale : altitudine e luce ; la 
sillaba semitica Ih = luce, vita, creazione delle 
cose, onde Iolao o Giove = Dio della luce; 
Agesilao o Plutone, Dio delle tenebre ; in arabo 
infatti : agesi = venir meno. In principio del 
VII canto del Paradiso, 1-2, Dante canta per bocca 
dell' imperatore Giustiniano : « Osanna, Sanctus 
Deus Sabaoth», (cioè: Salve, o santo Dio degli 
eserciti), « Superillustrans claritate tua »... Qui M. 
Lanci ne avverte che Sabaoth deriva dalla rad. 
ebr. Saba = volere, e amare; sabba arab. = esser 
preso d'amore, spargere, diffondere, quale nome 



1 Cfr. il versetto dell'altro salmo : € Sub umbra 
alarum tuarum protege nos » (Domine) ; come pure 
Dante, Parad. t c. VI, 7 : «Sotto l'ombra delle sacre 
penne » (dell'aquila, l'uccello di Giove, simbolo dell'Im- 
pero); V. Monti, BasvilHam, I: « Com'aquila che sotto 
la difesa Di sue grani*' ** M cnra i figli Che non 
han l'arte delle penne 
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vale chi arde di vivissimo desiderio e amore ma, 
essendo amore di sé stesso diffusivo, compren- 
diamo perché Dante nel I, 39-40 dell' "Inferno scri- 
vesse : « L'Amor Divino Mosse 1 dapprima quelle 
cose belle »*, nel I del Paradiso: « ...Amor che il 
ciel governi », e nel XXXIII ult. v.°: « L'Amor, 
che move il Sole e le altre stelle »; pertanto Dio 
con un atto d'amore creò il mondo e con un 
altro atto pur d'amore lo governa e regge, per- 
ché il governo del mondo, a detta di un teologo 
moderno, è una continuata creazione. Sabà poi 
significa l'origine delle stelle, l'orientai vento delle 
quattro stagioni ; sanò =: l'opera rettamente isti- 
tuita, ben diretta al suo fine, allo scopo, onde la 
prima radice Saia di Sabaoth è amore, la seconda 
poi è : la giusta direzione, o intenzione delle cose, 
quindi Sabaoth, re degli eserciti e delle virtù, e 
anche Dio degli amorì e delle rettitudini, frase 
orientale = amorevolissimo e giustissimo Dio. 
Nella Genesi^ II, 1 : « Sebaam » = armata ed eser- 
cito ivi, dopo aver detto che Dio creò i cieli e 
la terra e il coordinamento di quelli ; quindi l' in- 
tero versetto vale : « Furono compiuti i cieli e 
la terra con tutte le coordinazioni loro », cioè 
si crearono le cose in modo, che al suo fine 
ognuno con amore naturale e rettitudine inten- 
desse, come il Divino Facitore ( Iao- Sabaoth) 
aveva comandato. Il profeta Amos chiama Dio : 
Ieoa Eloè Sabaoth = Ieoa, il dominatore, o l' il- 
luminatore delle coordinazioni; cfr. F. Petrarca 
nella Canzone alla Vergine ': « Tu partoristi il 
Fonte di pietate, E di Giustizia il Sol che ras- 
serena Il secol pien d' errori oscuri e folti ». 8 
Aseb, vero nome semitico dello scarabeo degli 
Egizi, accettato dalle sacre Carte, simbolo di Dio, 
in origine vale : erba seminata, surta per la fe- 
conda opera dell' agricoltore , ma pia spesso : 
quella spontanea riprodotta da sé nei campi in 
virtù della propria semenza, donde il simbolo del- 
l'universale Fecondatore ; in arabo : giahal — il 
re delle api, il signore o principe e lo scarabeo; 
àseb vale : fecondatore, dall'arabo Asub = fecon- 
dità, indi esso pure : il re delle api, signore, prin- 
cipe, e scarabeo (ebraico : tolàah = verme). Ielak 



1 Creò ; barali in ebraico. 

* Sanscr. Loka : lo splendido, gr. xòipoc, lat. muti- 
dus, dal verbo *m\luv adornare, e dall'agg. omonimo ; 
l'universo fu dunque per gì' Indi il luminoso, l'adorno 
per i Greci, il polito, o bello per i Latini, mercé la 
luce, principio di vita e bellezza. 

* Traduzione del latino : Fons pietatis ; Sol justi- 
Hae (Christus, Deus noster) ; la misericordia e la giù 
stizia, due attributi divini, sono inseparabili fra loro. 



presso il profeta Gioele = scarabeo e deriva dal- 
l'arabico alak = risplendere, perché feleh, il Ful- 
gidissimo per nobiltà di nomi, Nergal, e Cargol, 
raffiguranti il Dio-Sole, sinonimo l'uno di : Rivol- 
gitor di luce, e l'altro di : Guerreggiator dei ser- 
penti, due nomi dello scarabeo nell'apoteosi fat- 
tane poi ; un passo davidico dice : « Io sono verme, 
e non uomo » (22-7) ; varrebbe meglio : « Io sono 
scarabeo e non uomo »; nello scarabeo, insetto, la 
materia corporea essendo ridotta alla minima espres- 
sione 1 , tale frase indi equivale a questa : « Io sono 
puro spirito e non materia corporea » ; quindi san- 
t'Agostino appella Gesù, il divin Redentore : « Il 
mio buon Scarabeo »; ha-col vale : il tutto, o F in- 
tegrità della cosa, onde Haseb ha-col t cioè lo Sca- 
rabeo = Il Fecondatore dell' universo, donde l'egi- 
zia preghiera : « Te, mio prode, invoco, o divino 
Scarabeo, fecondatore della universale natura ». 

Finora si è veduto come la luce, il calorico, 
si ricollegassero all'origine della vita del mondo 
in quasi tutte le cosmogonie, implicassero F idea 
sempre della forza, della potenza, necessarie anche 
nell'ordine delle cose umane a compiere qua- 
lunque fatto, come agissero efficaci sulla vita 
vegetale. Cerchiamo adesso di provare se la me- 
desima benefica influenza esercitino pure sulla 
vita dell' uomo ; anzitutto si noti come questi viva 
più sano dove la vegetazione sia più rigogliosa 2 , 
né questa certo mai sarà tale se non in luoghi 
molti arieggiati, e solatìi, per usare una voce 
vernacola toscana molto efficace. Ivi appariscono 
infatti più lussureggianti i pascoli (luoghi aprici e 
lieti di splendida verzura sono sinonimi del tutto), 
e più atti alla nutrizione degli animali; quindi la 
vita di costoro meglio vigoreggia, e con essa 
quella pure dell'uomo che si ciba dei prodotti delle 
piante, e della carne degli animali. Si è visto che 
altezza, luce e calore vanno d' un modo con Dante, 
c. I dell' Inferno, vv. 18-18, egli nella cima del colle, 
« Vestito già de' raggi del Pianeta, Che mena 
dritto altrui per ogni calle », . . . v. 78 : « .. . Prin- 
cipio e ragion di tutta gioia », ravvisa lo stato di 
virtù futura che sarà cagione di felicità morale 
all' Italia, come pure la Monarchia universale che 



1 Perché ivi l'aria è più pura, più copiosa di ossi- 
geno tanto necessario alla sanità dell'uomo, ossigeno 
esalato dalle piante, e indi assorbito dall'uomo, e più 
scarseggia di acido carbonico assorbito dalle piante con 
molto utile dell' uomo, cui nuocerebbe. 

* Dante pure con lo stesso intento adombrò Dio 
nel XXXVIII del Paradiso in un punto quasi invisibile, 
ma luminosissimo e immobile, attorno a cui si aggirano 
9 cerchi luminosi concentrici mobili e digradanti. 
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gliela frutterà nell'ordine politico, laddove nel Sole, 
che l'avvolge della purpurea sua luce, vagheggia 
il simbolo di Dio, e in politica 1' imagine del- 
l' Imperatore di Germania, che reggere dovrà in 
Roma questa Monarchia col supremo bene d'Italia 
e del mondo ; si ricordi pure che nei due Soli 
che soleva avere già Roma, per cui buono si fece 
il mondo (XVI del Purg. t 106-108) erano il Papa, 
vicario di Dio sulla terra, e l'Imperatore convi- 
venti in Roma, appieno entrambi liberi, rappre- 
sentati, nelle attribuzioni loro cosf diverse, sebbene 
conducevoli ambedue alla felicità morale e politica, 
corrispondenti a due parallele che mai non s'in- 
contrano, per quanto si prolunghino, e serbano 
costante l'equidistanza dei punti, onde sono com- 
poste. In vece nell' imo della valle, ove si sten- 
deva la « Selva selvaggia, e aspra e forte, Che nel 
pensier rinnova la paura » (In/., I, 5-6) oscura 
e « Tanto . . . amara che poco è più morte » 
(v. 7), ravvisa il Poeta invece lo stato vizioso 
d'Italia in quel tempo, cagione di tante calamità 
e sventure ad essa ; poiché la virtù è premio a 
sé stessa nella gioia e felicità interna ed este- 
riore che l'accompagna, laddove il vizio all' in- 
contro a sé medesimo è castigo nel rimorso, 
rammarico, e tristezza intima ed esterna che d'un 
modo va con esso ; di qui si vede che bassezza 
e tenebre sono inseparabili; difatto in ogni reli- 
gione simboleggiano l'Inferno, quindi nel Vangelo 
Cristo per indicarle usa questa espressione: «Ivi 
tra le tenebre esteriori sarà pianto e stridore di 
denti » ; non mi stupisco perciò punto che nelle 
lingue orientali àraò (àr-ab) = abitazione di Or, 
o del sole, valga pure luogo di perduta luce, di 
splendore invanito, di sera 1 ; difatto in arabo : 
ereb significa sera, tenebre, donde l' Èrebo, inferno 
pagano, luogo di tenebre, perciò l' inferno indiano 
venne appellato TAmisra cioè oscurità, nome pure 
del primo scompartimento di esso, laddove: Andha- 
Tdmisra =. profonda, cieca * oscurità il secondo, 
perciò l' Inferno in tutte le religioni si concepiva 
come una grande caverna, o fossa (donde il nome 
dell' inferno ebraico : schéol — caverna) sotterranea 
(quindi appunto il nome d' Inferno 8 = luogo pro- 

1 II Nuovo Zelandese gridante: Kua Koki mai te Ra 
Ki te Rua cioè : « Il sole è ritornato all'Inferno», vuol 
dire semplicemente: 77 sole è tramontato. In una bylina 
russa l'anima che si disgiugne dal corpo, secondo il 
Bezsonof, è paragonata al sole che volge all'occaso. 

f Cfr. le espressioni dantesche : « Cieco mondo », 
fnf. t c. IV, 13; «Cieco carcere», c. X, 58-59, per in- 
dicare l'Inferno, con quest'aggiunto di tenebroso. 

8 II Tartaro era la infima parte presso i Greci an- 
tichi. 



ondo, sottoterra) umida, sozza, malsana; perciò 
fìl Diavolo per la ragione dei contrari (Dio valendo 
Luce) si appella pure : Lo spirito delle tetiebre; 
da nero, negazione della luce, indi tenebroso. Dante 
l'appella: «Nero Cherubino » (In/., XXVII, 113): 
anime nere = dannati (Inferno, VI, 85) e come, 
secondo il concetto cattolico rappresentò V increala 
Luce, o 1' Essere supremo nella Trinità delle per- . 
sone, cosf per la ragione dei contrari nel XXXIV, 
37-45 dell' Inferno rappresentò Lucifero, il re d'A- 
verno, con tre faccie distinte appartenenti ad un capo 
solo. Dante della valle alta 1 e silvestra facendo 
il vestibolo dell' Inferno, scrupolosamente si attenne 
al concetto ebraico ; poiché gì' Israeliti dei tempi 
di Gesù Cristo collocarono l'entrata dell'Inferno 
loro (Schéol) a Fohet = Orrore, all' ingresso 
della valle di Hinnom (ebr. ghé-Hinnom) al sud 
di Gerusalemme, non lungi dal monte Moriah. 
Per questo appunto nel Vangelo viene appellato 
l' Inferno ge-kenna (ebr. ghé-Hinnom, let. ge henna, 
ital. geenna). Il nome di Fophet (orrore) dato al- 
l' ingresso della valle predetta leggendaria, vesti- 
bolo dell'Inferno anche nella Divina Commedia, 
giustifica l' imagine ricordata sopra, cui ricorre 
il Poeta nel descrivere la selva selvaggia, che si 
estende in quella tartarea valle « Tanto amara, 
che poco è più morte ». 

Dalle considerazioni fatte finora intorno alla 
luce e al calore si pare la convenienza del pre- 
gio, in cui sono tenute le cose esposte a mezzo 
giorno e* del proverbio toscano : « Dov' entra il 
sole, non entra il medico » (a curare e guarire 
malattie di sorta), cioè, in altri termini : « Dov'en- 
tra il sole, la luce, il calore *, entra la sanità, la 
vita (non la infermità e la morte). Laonde il sole 
e la luce sono il sostegno, l' alimento della vita 
umana ; di qui la somma convenienza dell' inno 
vedico al sole : « Si canti un inno al sole ; Egli 
è il verace nostro padre celeste, egli che in sé 
raduna e per noi attua gli ordini dell' eterno Pen- 
siero — Onore al divino Surva, che i nostri antichi 
celebraron negl' inni loro, a lui, eh' è principio 
del fuoco, del moto, e della vita, e salvatore del 
mondo, a lui che spande il lume e la gioia nella 
natura. — Amiamolo, pregiamolo, sentiamone la pos- 
sanza e il singolare valore». Dante pure nel XXII, 
116, del Paradiso chiama il sole : « Quegli ch'è padre 
d'ogni mortai vita », cioè il sostenitore, il protet- 
tore, l'alimentatore, dal tèma sanscrito pa ss ao- 

1 II cui vario grado indica la copdbto— <B wmHk 

d'un uomo. 

1 Nel senso poetico di profonda. - - r. 
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stegno, protezione. Pertanto, essendo il sole, la luce 
principio di forza, perciò di vita cosmogonica (tripar- 
tita poi dopo la creazione del mondo nella vegeta- 
tiva, animale, e umana), pare naturalissimo che si 
concepisse l'Essere supremo come Luce increata 
(vedi le varie denominazioni ebraiche citate); difatto 
il sanscr. Deva, il gr. z«ùc (genit. Jioc e col digamma 
eolico <ho;) Qt*<. il lat. Deusjupiter, quasi Diupiter, 
cfr. Diespiter (genit. Iovis, quasi Diavis), e il sanscr. 
dianspitar; l'italiano Dio dal sanscr. div = splendere, 
vale appunto luce; cfr. il Sole di giustizia biblico ci- 
tato sopra, onde ben si apponeva nel suo Vangelo 
san Giovanni a parlarne così appunto : « Era Vita, 
era Vita (modo dittico cioè: Principio di vita), Luce 
nelle tenebre sfolgorante, Luce vera, che illumina 
ogni uomo veniente nel mondo »; quindi la conve- 
nienza dell' imagine dantesca predetta, cioè del sole 
simbolo di Dio n^l I, 38 dell' Inferno, e del suo vica- 
rio, il Papa, nel XVI, 107 del Purgatorio. Dio è 
considerato come il vero sole in Dante, di cui quello 
fisico, cioè il rispettivo astro è specchio, o satellite 
(Purg., c. IV, 61-66): « ...Se Castore e Polluce Fos 
sero in compagnia di quello specchio Che su e giù 
del suo lume conduce, Tu vedresti '1 zodiaco rubec- 
chio, Ancóra all'Orse più stretto* ruotare, Se non 
uscisse fuor del cammin vecchio». Questo concetto 
è confermato da un altro del I del Paradiso, 46-54, 
64 segg.; ivi finge l'Alighieri che, affine di ascen- 
dere su per i vari cieli di esso Paradiso, (dopo 
di essersi lavato ne' due fiumi di Lete e di Euno è 
Purg. XXXIII, 115 segg. di quello terrestre, e 
cosi « rinnovellato di novella fronda » reso « puro 
e disposto asalire alle stelle»); versi 144-145) 
Beatrice si affissi nel sole, e Dante pure, ma 
quindi ne rimuova gli occhi e in quelli di Beatrice 
li fissi, e dal raggio solare che passa dagli occhi 
di Beatrice per mezzo de'suoi nell'animo, ne at- 
tinga virtù attrattiva cosi verso il Paradiso e 
Dio, il vero sole, che all'omonimo astro dà la luce, 
onde questi risplende; per che Beatrice s' innalza 
per gli spazi celesti e Dante la segue Questo 
fatto, secondo il Tommaseo, adombra il simbolo 
seguente: Beatrice (la scienza divina o teologia) 
guarda nel Sole (Dio) ; Dante (l'uomo dalle colpe 
mondato) guarda in lei e s' innalza verso il Sole 
(Dio); tale fatto, nell'esteriorità sua cosi lo descrive 
il Poeta (Parade c. I, 69-72) : « Nel suo 1 aspetto 
tal dentro mi fei, Qual si fé' Glauco nel gustar del- 
l'erba Che il fe' consorto in mar degli altri Dei. 
Trasumanar significar per verta. Non si poria; 
però l'esempio basti, A coi esperienza grazia 

* Cioè: 



serba ». Ebbene, più espresso (benché Dante fosse 
letteralmente attirato su dalla virtù magnetica e 
attrattiva del raggio del sole passante dagli occhi 
di Beatrice per mezzo de' propri nel suo animo) 
accennando al fatto stesso esteriore dice (ivi, 73-75): 
« Se io era sol di me quel che creasti Novella- 
mente, 1 Amor che il ciel governi, * Tu il sai, che 
col tuo lume mi levasti » (col lume che dài al sole 
ond'ei risplende). L'Alighieri però è consentaneo 
appieno a sé stesso, poiché in Paradiso, nel trionfo 
di Cristo, fa per l'appunto apparire questo come 
un fulgentissimo Sole, che della sua luce accende 
tutti gli altri splendori, o i celiceli; oltre a ciò 
imagina che i dotti nella teologia loro seggio 
abbiano pure nel quarto cielo del Sole, simbolo 
di Dio ; ricordevole forse il Poeta del versetto bi- 
blico tanto bello : € In sole posuit (Deus) taber- 
naculum suum, et ipse, tanquam sponsus, proce- 
dens de talamo suo ». Senza moltiplicare altri 
passi, che avremo poi occasione di vedere nella 
rassegna delle varie imagini attinenti alla luce 
nei singoli Canti del Paradiso, qui ne addur- 
remo un saggio solo di quelle che riguardano 
Dio. Nel IX del Paradiso l'Alighieri per dirci 
che l'anima di Carlo Martello, dopo avergli par- 
lato s'era indi rivolta a Dio, si esprime cosi (ver- 
si 7-9) « Già la vita di quel lume santo Ri- 
volta s'era al Sol che la riempie, Come quel ben 
che ad ogni cosa è tanto». Laonde ben si com- 
prende che appresso l'anima di Folco di Marsiglia 
per bocca di Cunizza già detta (v. 37).... « Lu- 
culenta e cara gioja » dopo averla chiamata : 
« L'altra letizia, che m'era già nota » (v. 67) ag- 
giunga indi (vv. 68-69): « Preclara cosa mi si fece 
in vista, Qual fin balascio 8 , in che lo Sol per- 
cota ». Nello stesso Canto, vv. 61-62, si legge pure: 
« Su sono specchi, (voi dicete * troni), Onde rifulge 
a noi Dio giudicante »... — Sopra si è già veduto 
il i* e 2 0 verso del VII del Paradiso ove l'intiero 



1 Bella perìfrasi, cioè l'anima, perché nel XXV, 68- 
$9> 72-73 del Purgatorio Dante per bocca del poeta 
Stazio ne avverte che Dio, quando cSi tosto come 
feto L'articolar del cerebro è perfetto » (vi spira), € Spi- 
rito nuovo di virtù repleto».... quindi l'anima è infusa 
nel feto già formato entro l'alvo materno; onde novella- 
mente = ultimamente: Petrarca, Canz. a G. Colonna: 
c Ecco novellamente alla tua barca »... str. I, 7. 

» Cioè : Dio. 

8 c Specie di rubino spinello, il cui nome deriva 
dall'altro di Batacchiati, nome persiano indicante il luogo 
donde vengono originariamente quelle pietre » (Vedi dot- 
tor Luigi Bessi, Spiegazione d'alcuni termini geologici, 
Milano, 1817, in-8°). 

4 Arcaismo, per: dite. 
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terzetto latino è questo : « Osanna Sanctus Deus j 
Sabaoth, Superillustrans claritate sua, Felices ignes ! 
horum malaoth » (Salve, o santo Dio degli eser- j 
citi, che spargi il lume della chiarezza sopra i j 
beati spiriti di questi regni !) ! . Nel medesimo Canto | 
vedi anche i vv. 64-66 : « La divina bontà che j 
da sé speme Ogni livore, ardendo in sé sfavilla 
Sf, che dispiega le bellezze eterne ». Cfr. il versetto 
biblico: «Tu cuncta superno Ducis ab exemplo» 
pulcrum, pulcherrimus ipse». Vari esempi ideogra" 
fici egizi mostreranno vie meglio quanto mai fe- 
lice fosse in queste imagini Dante. Anuki era 
la Vesta orientale, Anu (dall' omonima voce — 
splendore) la Egizia (Anfc % Anok, Anuk, 'Avovxr,; 
e 'Avov/i;): era la Dea del fuoco sotterraneo, « si- 
gnora della contrada orientale, signora del cielo, crea- 
trice di tutti gli Dei, occhio del sole ». Questo nome, 
congiunto con l'articolo femminile (t) e con l'em- 
blema, che significa Dea (tnoute) si scrivea Hknou" 
bis, che insieme a Hknoumis occorre frequentissimo 
negl'ideogrammi egizi, unito sempre alla figura sim- 
bolica del serpente, è Noub oNoum (Xvo6|3t{ Kvoo?i; 
Xvouat{), nome del Dioegizio, che rappresentava l'ani- 
ma del tutto, il A070S, il soffio animatore, il sigtiore 
del paese di Esué, spirito creatore dell'universo, 
principio vitale dell'essenze divine, sostegno di tutti 
i mondi, ecc. 2 . Nella mitologia egizia il sole pren- 
dea vari nomi, secondo gli aspetti differenti 
sotto cui si considerava, cosi quindi Su, Schou 
(sanscr. Sura, Surya, il sole, il rispettivo Dio 
e un saggio e un eroe) 3 era il nome del sole, 
riguardato nella sua continua rinascenza, come il 
tipo delle forze celesti, Ra era il sole del mat- 
tino, dell' oriente, chiamato pure Harmakhou, 
Alum invece, il sole del tramonto, dell'occidente, 
e Khepera il sole, considerato come il prodnttore 
di tutte \fe cose, principio di vita e bellezza; Town 
poi, secondo la dottrina egizia, era il sole sotto 
la sua primiera forma invisibile preesistente all'ap- 
parizione della fisica luce (come la luce sovrain- 
telligibile increata, posseduta dall'Essere supremo 
ab aeterìto e ab aeterno ordinata, prima che fosse 
la terra, secondo Salomone (Proverbi, capo VII), 
vv. 22-23 *• 1° sanscrito Ara, il pianeta di Marte, 
cfr. l'ebraica voce tiar, forza, e anche forte, gi- 



1 «Claritas Dei illuminavit eam». 

* Champollion-Figeac, Egyple ancien — presso 
Astorre Pellegrini, Di una Abraxa inedita, trovata nel- 
l'agro Opitergino: lettera. Bergamo, 1874, pag. 13. 

3 Essendo il sole simbolo di forza. 

4 Per questi riscontri egizi, cfr. Pìkrrkt, Vocabulaire 
hieroglyphique, Paris, 1815, tomo unico, passim. 



gante, hdri sk. ed ebr. leone, "A/m;, il forte per 
antonomasia, cioè il Dio Marte ; a/mo*, il valoroso; 
cfr. la voce avara bahddur, valoroso, eroe, bahd- 
durti, prodezza ; la corrispondente voce mongolica 
bagatur, eroe, dinanzi a sé riceve il prefisso san- 
scrito Sùrja, sole, eroe, ad esprimere cosi redu- 
plicata T idea nel composto : Sùrja-bagatur 1 e 
accresciuta dal prefisso, che offre V idea della forza 
nel simbolo suo la luce, come nell* ebraica voce 
Sansone, già studiata innanzi ; cfr. Tiglai pileser 
dei caratteri cuneiformi assiri, cioè, il sovrano, il 
re splendido e forte (da pil, elefante, cfr. il skr. 
pàla, re, o padrone, suffisso ser, skr. fira, capo) 
reduplicazione della stessa idea come in Sùrjabaga- 
tur ; tiglat, rad. tig identica al skr. lidj, aguzzare, 
indi téd/as, forza è splendore, donde il medesimo 
senso in assiro *. In assiro Ma ? , splendore, dà il 
nome a Dio = Splendido purificatore ; cfr. pure l'al- 
tra voce assira di Dio Shamm, Emanatore, Creatore 
(shaoc splendore, pers. shau, idem, e poi bello). 
In messicano Qabowil, Dio, luce, rad. ka, splen- 
dore, come ce ne avverte Brasseur de Bourbourg. 
I Chichimechi adoravano il sole, imagine la piti 
viva, agli occhi degli uomini, del creatore e del 
signore supremo dell' universo. In nahuatl feoil 
(cfr. il gr. OsoV) vale il Dio per eccellenza ; Tona- 
tiuh significa: lo Sfolgorante. Nel più simbolico 
linguaggio altri popoli poi V invocavano sotto il 
nome Telzcatlipoca = Specchio ardente, o fu- 
mante, Tlaloc, altra personificazione del sole, ve- 
niva considerato come il fecondatore e accresci- 
tore delle mèssi (come lo Età egizio, di cui sopra 
si è parlato) ; le donne sterili usavano invocarlo 
per averne figli, simbolo mirabile dell'azione di- 
retta del sole sulla vita in genere, e sulla umana 
in ispecie. Un'altra voce messicana degna di nota 
è Hurakan, personificazione celeste di Quetzal- 
cohatl, antico eroe, e re mitico deificato ; questa 
voce si compone, secondo Brasseur de Bourbourg, 
dei due elementi: hulz= rilucere come il sole, e akan, 
salire gonfiandosi ; varebbe : splendore luminoso, 
che sale ingrossandosi; bella simbolica idea*. 

* Cfr. la 18» novella del Siddhi-Kur. 

2 Philosinb Luzzatto, Le sanscritisme de la langue 
assy rienne, ou les restes de la langue assyrienne rccucil- 
lis et expliqués par le sanscrit, études préliminaires, 
ou déchiffrement des inscriptions assyriennes, Padova, 
A. Bianchi, 1849, pagg. 18 e 37. 

2 Cfr. la voce derivata : mahh, eccellente, perfetto; 
tnaku, protettore, guardiano. 

4 Brasseur db Bourbourg, Hisloire des nations ci- 
vilisées du Mexique et de VAtnérique centrale durami 
les siècles antérieurs à C. Colomb, écrite sur les documenti 
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Sopra si è notato il nome di padre dato al sole 
in un inno vedico e nel XXII, 116, del Paradiso, 
e se n'è vista la ragione ; qui giova in conformità 
di tale idea ricordare l'aggiunto che davano gì* In- 
diani al sole, e con esso indi alla luce di Pùs'an, 
cioè di nutritore, dalla rad. pus — nutrire ; come 
pure la coincidenza di alcune voci egizie : sài, (luce e 
vacca); sesep, luce e splendore ; sesèn, difendere, pro- 
teggere, e sesen, allattare, nutrire, voce che si 
legge presso un uomo, che mugne una vacca alla 
tomba di Ti \ 

Secondo le credenze chinesi lo Yang è il prin. 
cipio, corrispondente al sole, al giorno, alla luce, 
e al sereno in senso astronomico e meteorologico, 
nel fisico spetta poi al moto della vita, nel cosmo- 
gonico al cielo come potenza produttiva. Il sole 
viene considerato l'occhio destro di Phan-Ku, essere 
ermafrodito, considerato come Creatore dell' Uni- 
verso, la luna invece l'occhio sinistro; anche presso 
gli Egizi, i Greci e i Latini sole e luna furono détti 
i due occhi del cielo (imagine conducevole a 
indicarne la suprema bellezza, essendo appunto 
gli occhi soli, che danno espressione, bellezza); 
cfr. la vaga imagine toscana: occhio di sole, per 
indicare una vezzosa donna. In avarico, secondo 
Antonio Schiefner 2 , occorre un' imagine analo- 
ga : Dir bérzul kanti = Luce de' miei occhi ; 
cfr. il principio analogo d'una canzone amorosa 
dell'Alighieri in lode di Beatrice : « Luce degli 
occhi miei, spirto del core »\ In avarico : Godngi 
z=z splendida luce, e metaforicamente : sfolgorante 
bellezza (di fanciulla). 

Nella cosmogonia chinese delle quattro ima- 
gini (Ssesiang) la prima il Sole Sliaoyang signi- 
fica il perfetto, quindi il calore, poi la natura ; 
e delle quattro forme di governo indica la più 
eccellente, il cui capo merita il titolo di Huang 
« Augusto», titolo ch'ebbero i primi sovrani, che 
iniziarono la civiltà cinese. Tra gli otto Kua, o 
simboli genesiaci, il terzo è Li (calore o luce), se- 
condo il sistema Hsien-thien ed Heu-thien, ma 



% originaux et eniièretnent inédits puisés aux anciennes 
archives des indigènes, Paris, 1857-58, voli, quattro, vedi 
il i° passim. 

1 Pihrrbt, Op. cit. 

1 Anton Schiefner, Ausf&hslicher Bericht tiber Ba- 
ron P. v. Uslar's Awarische Studiai (in Métnoires de VAca- 
détnic imperiale des sciences de Saint- Peter sbourg, VII 
sèrie, t. XVIII, no. 6); St.-Petersbourg, 1872. 

3 Perché direbbe Ovidio: Oculi sunt in amore du- 
ces ; cfr. l'adagio latino : Ubi oculus tuus, ibi et cor 
tuum, e il volgare : « Se rocchio non mira, il cor non 
sospira». 



; disposto regolarmente, secondo l'ordine suo nume- 
1 rale, nel primo sistema corrisponde all'Est; col- 
1 locato irregolarmente, ma primo degli altri, ben- 
, ché terzo di numero, nel secondo sistema corri- 
; sponde al Sud. A questo terzo Kua (Li) = elemento 
\ calore e luce, corrispondono la qualità della leg- 
giadria, degli animali il fagiano (uccello assai leg- 
giadro), del corpo umano gli occhi (la parte più 
bella). Per i filosofi confuciani ming-ti è il prin- 
cipio luminoso della ragione, quello che noi di- 
ciamo il liane di essa con pari tropo ; il ming-tì, 
luminosa ragione, significa le attività e potenze 
dell 'anima ; cfr. la stessa metafora nell'egizia voce: 
Khou = V intelligenza, letteralmente : la luminosa, 
e la stessa imagine in Dante, Purgatorio, c. IV, 
v. 6 : « Che un'anima sovr' altra in voi s'accenda ». 
Tale tropo vuole indicare l'efficacia della ragione 
ad illuminare la via che l'uomo deve percorrere 
per attignere la meta prestabilita dal destino. 

Senza dubbio l'uomo, fra tutti gli esseri che 
popolano la terra, ebbe la più squisita parte della 
materia cosmica, formante l'universo, indi fu a 
buon dritto dai Greci detto: microcosmo, o pic- 
colo mondo, e riusci egli perciò la più intelli- 
gente delle creature, poiché, secondo i Chinesi, 
dallo Yin ricevette la forma, e dallo Yang lo 
spirito ; questi sono i due principi cosmogonici, 
corrispondenti alla luna e al sole. Il Thai-ki 
(o il primitivo stato e modo di essere dello Yin- 
Yang, cioè della Forza e della Materia) appena 
si commosse, il « Principio del Moto » o Yang 
(Sole), che andò a prodursi, nell'ordine morale 
divenne Yilan-Héng « Uno-Due », e ciò fu la 
« Perfezione » ( Chcng) ; questa, entrando a com- 
porre la natura umana, prese forma di Amore e 
Giustizia ; lo Yuan Heng è detto « Virtù celeste », 
l'Amore e la Giustizia poi <c Virtù umane » son 
chiamate ; le une e le altre insieme costituiscono 
« la Forza universale » 4 . 

Dalle considerazioni fatte finora si pare che il 
sole, la luce come principio cosmogonico, e come 
parte cotanto essenziale della vita del mondo e 
dell'uomo, dovevano di necessità da loro denomi- 
nare con simbolo sublime V Essere supremo quale 
Creatore e Conservatore dell'universo, né saprei ab- 
bastanza pregiare la stupenda epesegesi del X, 67-68 
dell'Inferno, dove Dante induce Cavalcante Ca- 

1 Per questi cenni di filologia, filosofia e mitologia 
chinese vedi: Carlo Puini, Il Buddha, Confucio e Lao- 
tze ; Notizie e studi intorno alle religioni dell* Asia 
orientale, Firenze, G. C. Sansoni, 1878, passim. 
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valcanti, nel riferirsi alle parole proferite prima del 
Poeta, e attienenti al suo figliuolo Guido, (amico 
suo): «... Come, dicesti, egli ebbe ? Non viv'egli an- 
córa ? Non fiere 1 gli occhi suoi lo dolce lome ? » Certo 
vivere ed essere feriti dalla luce dal sole, cioè ri- 
crearsene, mi pare tutt' uno, perché luce è vita, 
oscurità è morte ; onde il versetto del salmo : 
Benedictus allusivo a* trapassati : « Qui in tenebris 
et in umbra mortis sedent». Si direbbe Dante 
sempre il poeta innamorato della luce. In Toscana 
si usa dire, quando una leggiadra donzella s'im- 
permalisce d'essere troppo a lungo fissata, che gli 
occhi sono fatti per guardare, e noi potremmo 
aggiungere : per ammirare, per gustare il bello di 
natura e d'arte, onde la vista viene detta il primo 
dei due sensi estetici (il secondo è 1' udito) ; viag- 
giando s' impara, purché si guardi, si ammiri la 
bellezza dei luoghi percorsi e profonda rimem- 
branza inoltre se ne conservi, altrimenti (per 
dirla con un comune adagio toscano), « Si viag- 
gia come i bauli ; quindi vivere nell'altra idea 
corrispettiva di ricrearsi alla vivifica luce e a' suoi 
effetti, senza dubbio trova il suo pieno compi- 
mento. Mi sono trattenuto un poco su questa 
frase dantesca con lo scopo di schiudermi la 
via cosi a dimostrare che se la luce è principio 
essenziale del Creato, è anche principio supremo 
di bellezza : ma l'essere supremo come beltà in- 
creata ci offre una seconda ragione di salutarlo 
Sole di giustizia, Dio, cioè Luce. A dimostrare 
questa verità fisica, riporterò uno stupendo mito 
vedico, simbolo e presagio della verità scoperta 
dalla scienza. La luce solare, principio di vita e 
di bellezza, prima spicca nella varietà de' suoi co- 
lori, che ricompone al primo suo elementare, il 
bianco, e poi nella varietà delle cose ricomposta 
ad unità, di cui si fregia il mondo illuminato da 
essa; cfr. il téma iranico del sole (Mitra) in zendo 
mit, mih sanscr. mith, meth: congiungere, avvi- 
cinare, collegare (onde in sanscr. mitra qual nome 
comune = convenzione, accordo fatto, poi ami- 
cizia e amico, una rad. tnid col suffisso tra vale: 



1 Nota il verbo richiamante al mito ellenico ; già 
l'avea usato nel IV, 57, del Purgatorio, ove si mara- 
vigliava il Poeta d'esser ferito (cioè illuminato) a sini- 
stra dai raggi del sole ; nel II, 56, i raggi solari sono : 
le saette conte, reminiscenza del tela lucida dici di Lu- 
crezio ; le saette, che Apolline sapeva scagliare si lungi, 
donde la sua qualificazione greca : E'xaTujSiX/TUÉ, come 
Elio, o Dio del sole, ne divennero i raggi ; cfr. la voce 
alemanna : strahl, nel doppio senso di strale e raggio 
solare. 



amare) quindi tnihr neo-persiano sole e anche 
amore specialmente sensuale 1 ; tale tema iranico 
predetto è l' ideogramma sublime della virtù e 
dell'azione del sole sul mondo. Ecco perché in 
sanscrito il sole (Sùrya) viene appellato pure 
Visnu (voce formata dalla radice vie, significante: 
penetrare, cioè : il Penetrante, con la forza e l'a- 
zione de' suoi raggi sulla terra ; come produttore 
delle forme sensibili e visibili prende il nome di 
Savilri. Cax'us l'occhio * è figlio di Sùrya. Che 
il fatto espresso dalla voce savana sia poi una 
produzione mercé la generazione, appunto è ciò 
che provano tutte le voci sanscrite derivate dalla 
radice sù, tra cui sunu, e suta (figlio.) Ora la ge- 
nerazione produce forme ; la stessa materia serve 
infinitamente ad una serie d'esseri viventi i più 
svariati. Quello, che con la sua luce svela tutte 
e cose visibili, è pure quello che le mantiene con 
la sua luce ; se n'è il procreatore, n'è anche il 
nutritore, cfr. la ricordata voce Pàs àn (dalla ra- 
dice pùs* = nutrire), altro aggiunto del sole; ma 
trasfondendo questo con l'azione della sua luce 
una potenza in tutti gli esseri, penetrandoli, si 
nomina pure Vivaswat (da vas soggiornare, di- 
morare, e il prefìsso intensivo vi). Soprattutto 
come produttore di forme Sùrya porta questo 
nome ; secondo il mito vedico Vivaswat sposa la 
figlia di Twas'tri, Savama t che significa: « Quella- 
che-porta-seco-il-colore »; ecco pertanto il mito ve- 
dico solare, simbolo della colorazione, mercé la 
luce, colorazione senza dubbio essenziale per di- 
stinguere le forme sensibili e renderle belle. L'u- 
nione stretta della forma e del colore con la vita 
e l' intelligenza, ci spiega bastevolmente la ragione 
per cui Vivaswat, residente negli esseri umani me- 
diante il suo asuryam, impalma Savarna e diviene 
poi, col mezzo di questa, padre di Manu, simbolo 
e progenitore dell'umanità pensante (cfr. Man: 
pensare) 8 . 

Non v' ha dubbio che i colori soltanto varia- 
mente disposti sono quelli che dànno alle cose di 
natura e d'arte la bellezza che vi si ammira, in- 



1 Francesco Scerbo, Radici sanscrite, Firenze, 
sotto la voce : tnid. ' 

9 Vedi come si riconnette bene alla luce, e avvera 
le considerazioni precedenti fatte sugli occhi. 

3 Émile Burnouf, Essai sur la Vèda, ou études sur 
les religions, la littérature et la constUuHon sociale di 
PInde depuis les temps primitifs jusqu'aux tempsbrakma- 
niques, Paris, Dezobry, Faudon et O, 1863, eh. XIV, 
Les symboles, II, Sùrya, symbolique du soldi, pagg. 
386-90. 
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formi la pittura ; ma i colori essendo l'effetto della 
luce che variamente irradia le cose, come inerenti 
a quella, piuttostocbé a questa, costituiscono ma- 
nifestamente la luce come principio essenziale di bel- 
lezza 1 e all'Essere supremo col nome di Dio frut- 
tano il vanto d'increata Bellezza; ma siccome il bello 
è lo splendore del vero e del buono, * come Pla- 
tone avvisa, e (per dire di essi ciò che afferma 
della fede, dell'amore, della speme, Pietro Meta- 
stasio) : « Son tre faci che splendono insieme, Né 
uno ha vita, se l'altro non V ha ». Ben s'accorse 
Dante ch'era la luce principio genetico de' colori, 
allorché in una bella similitudine del XXV del 
Purgatorio con essa ci détte la teorica vera scien- 
tifica dell' iride, o arcobaleno, scrivendo: « L'aére, 
quando è più plorno 3 , Per l'altrui raggio, che in 
sé si riflette, Di diversi color si mostra adorno ». 
Si noti la somma convenienza dell' aggettivo 
adorno cosi rispetto al colori, che dànno bel- 
lezza, come rispetto alla luce, da cui derivano 
essi. Difatto in tre diversi luoghi della Divina 
Commedia ripete questa imagine stessa: Pur- 
gatorio, I, w. 37-38 : « Li raggi delle quattro 
luci sante 4 Fregiavan si la sua 5 faccia di lume. . .»; 
Paradiso, I, vv. 62-63 : . . « Quei che puote Avesse 
il ciel d'un altro sole adorno»; Paradiso, XIV, 
vv. 94-96 : ... « Con tanto lucore e tanto robbi 
M'apparvero splendor entro a duo raggi, Ch'io 
dissi : « O Elios, che sf li addobbi ». Circa la co- 
lorazione della luce si potrebbe ricordare un'altra 
bella imagine del XXV del Purgatorio ; « Vedi 
'1 calor del sol, che si fa vino, Giunto all'umor 
che dalla vite cola » 6 ; tanto più anche sarebbe 
questa dicevole al proposito nostro, quando con 
parecchi pregiati codici della Commedia leggessimo: 
color, invece di color, e allora usare si potrebbe 



1 Cfr. l'etimo di pulcher bello, in latino da 7ro>u^ov; 
cioè dal molteplice colore, felice perifrasi per dire: lu- 
minoso. 

2 In greco : Koùóq bello, vale pure : buono e iyotQos 
da ày*<rOai t ammirare, cioè : ammirato, ammirabile ori- 
ginariamente varrebbe appunto bello, si concepisce 
indi nel bello il buono ; bellus e bonus nelle forme ar- 
caiche divellus e divonus hanno etimo comune da div 
splendere. 

8 Cioè: piovono, umido; l'arcobaleno insomma si 
dice appunto effetto della colorazione delle goccie d'ac- 
qua fatta dal sole, che ivi scompone la sua bianca luce. 

* Le quattro stelle della costellazione della Croce 
del Sud, simbolo delle quattro virtù cardinali : fortezza, 
giustizia, prudenza e temperanza. 

5 Cioè : di Catone. 

6 Idea già espressa da Empedocle 



il colore nel senso di luce, l'effetto per la causa. 
Traccia di tale teorica della colorazione della luce 
si ha nell'aggiunto che gli Hasitas (i cavalli che 
traggono il cocchio del sole nel mito vedico, cioè i 
suoi raggi) ricevono di Kttras, cioè di variopinti 
(vedi Rigveda, I, CXV, 3). Comprendiamo quindi 
pure la ragione degli aggiunti di bianchi, vermi- 
gli, rossi e bruni (haritas, róhitàs, drushis, e 
syàvàs), dati ai cavalli, cioè ai raggi del sole ivi. 
Tali aggiunti fanno sovvenire quelli analoghi d'una 
cantilena popolare livornese, ch'è una specie d' in- 
vito al sole a comparire : « Sole, sole, vieni, Con 
quattro cavai neri, Con quattro cavai bianchi, 
Sole, sole, vieni avanti ». Cfr. Ovidio : « Interea 
velucres Oyroeis, Eous, et Aethon, Solis equi, 
quartusque Phlegon hinnitibus auras Flammiferis 
implent, pedibusque repagula pulsant ». Ateneo 
cita Euripide, il quale dice uno de' cavalli del sole 
appellarsi nvpom Innot; (vedi sopra la riproduzione 
dell' imagine fatta dal Sulmonese) = Scintil- 
lante, Acceso, quello che fa maturare le uve, che 
dà loro il colore : cfr. l' imagine precedente di 
Dante ; Cicerone, De Senectute, XV, 53 : « Succo 
terrae, et colore, (icìest luce) solis augescens »; 
Galileo disse il vino « composto di umore e di 
luce »; Dante parla da scienziato, Galileo da poeta; 
Francesco Redi, Bacco in Toscana: « Sf bel san- 
gue è un raggio acceso Di quel sol che in ciel 
vedete ». Circa la colorazione della luce sarebbe 
conveniente ricordare parimente un' imagine del 
Purgatorio, II, vv. 7-9 : « Le bianche e le ver- 
miglie guance Là dov' i' era della bella Aurora 
Per troppa etate divenivan rance »\ Boccaccio : 
« L'aurora già di vermiglia, cominciava, appres- 
sandosi il sole, a divenir rancia ». Ariosto, Fu- 
rioso, XXIII, 52 : « L'altro mattin la bella au- 
rora L' aer seren fe' bianco, rosso, e giallo ». 
Id. id., XLIV, 54:... « Già il color cilestro Si 
vedea in Oriente venir meno, Ché, votando di 
fior tutto il canestro, L'aurora vi facea vermiglio 
e bianco». Id. id., IV, 68: ... «La luce can- 
dida e vermiglia Dell'altro giorno aperse l'emi- 
spero ». Id. id., XII, 68 : « Era nell'ora, che 
traea i cavalli Febo dal mar con rugiadoso pelo, 
E T aurora di fior vermigli e gialli Venia spar- 



1 Cfr. pure questi altri passi del medesimo: Purg., 
XXX, vv. 22-23 ' « lo vidi già nel cominciar del giorno 
La parte orientai tutta rosata E l'altro ciel di bel se- 
reno adorno»; Parad., XXXI, vv. 124-25 «Quivi, 

ove si aspetta il temo, Che mal guidò Fetonte, più 

lamina ». Epistolae, V, 1 : « Rutilat coelum in 

• strìa». 
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gendo d'ogni intorno il cielo ». Id. id.,XIII, 43.... 
« Uscf con la ghirlanda Di rose adorna e di pur- 
purea stola La bianca Aurora. .. ». Id. id., XXV, 
93 : . . . « Un nembo rosso e bianco Di fiori sparse 
le contrade liete Del lucido Oriente d' ogni in- 
torno, Ed indi uscf dall'aureo albergo il giorno ». 
Id. id., XXXII, 13 : ... « Di Titon la Sposa Spiarge 
dinanzi al mattutino lume II bianco giglio e la 
vermiglia rosa 1 ». T. Tasso, Gerusalemme, c. HI, 
1 : « Già l'aura messaggera erasi desta, Ad annun- 
ziar che se ne vien l'aurora, Ella intanto si adorna 
e l'aurea testa Di rose colte in paradiso infiora ». 
Id. id., Vili : « L'alba uscfa dalla magion cele- 
ste Con la fronte di rose 3 e co' pie' d'oro ». Fr. 
Petrarca, Canzoniere, P. II, son. XVII : . . . « Io 
veggio dal ciel scender 1' Aurora Con la fronte 
di rose, e co' crin d'oro ». Questa imagine senza 
dubbio è il modello imitato dal Tasso nel pre- 
detto c. Vili della Gerusalemme. Ovidio, Meta- 
mor/osi, VI, 63 : « Qualis ab imbre solet percus- 
sus solibus areus Inficere ingenti longum curva- 
mine coelum, In quo diversi niteant cum mille 
colores Transitus ipse tamen spectantia lumina 
fallit, Usque adeo quod tangit idem est, tamen 
ultima distant». Virgilio, dei colori d'un serpe, 
Eneide, V, 88:... « Ceu nubibus arcus Mille ja- 
cit varios adverso sole colores». È maniiesto che 
l'Alighieri doveva avere presenti queste due belle 
similitudini di Ovidio e Virgilio, allorché dettò la 
sua del XXV del Purgatorio. Cfr. queste imita- 
tazioni : Petrarca, Canzoniere, I, son. XCIV : « Né 
dopo pioggia vidi '1 celeste arco Per l' aére in 
color tanti variarsi »; T. Tasso, Gerus., dell'arcan- 
gelo Michele, IX, 62 : « Tale il sol nelle uubi ha 
per costume Spiegar dopo la pioggia i bei co- 
lori ». Cfr. pure Virgilio, Eneide, IV, 584-85 : « Tum 
prima novo spargebat lumine terras Fithoni cro- 
ceum linguens Aurora cubile». Id. id., VI, 535- 

36 : « Roseis aura quadrigis Iam medium 

aetherio cursu trajecerat oxem ». Ariosto, Furioso, 
XXXIII, 65 : « Dell'orizzonte il sol fatte avea 
rosse L'estreme parti e dileguate intorno S'eran 
le nubi...». Lucano, Farsaglia, II, 721 : «Alba 
lux rubet, et flammas propioribus eripit astris». 
Ausonio poi leggiadramente disse : « Ambigues 



1 Mi sono più esteso in citazioni analoghe dell'Ario- 
sto, perché insuperabile nel colorito della poesia, sic- 
come già nella pittura il Vecellio, pregio che gli fruttò 
il vanto, come sommo coloritore, di Tiziano dell'arte 
de* carmi. 

1 Cfr. F. Petrarca in un sonetto : € Due bianche 
rose còlte in Paradiso ». 



raperet ne rosis Aurora ruborem An darei et 
flores tingeret osta dies. Rosunus, color unus, et 
unum mane duorum Sideris et floris, nam do- 
mina una Venus ». Luigi Camoens I Lusiadi, c XX, 
ott. 60, cosi maestrevolmente imitò Ausonio, se 
condo la traduzione metrica italiana di Antonio 
Nervi : « Tale di dolcissimi colorì Fan vi gara 
gentil la terra e il cielo, Che non sai se l'au- 
rora è fior colori, O se tinga di questi il suo 
bel velo ». Vedi pure quest'altro passo dello steso 
poema, sùbito dopo l'ottava precedente : ... « Vedi 
brillar sui fior novelli I freschi argenti del mattin 
rosato, Onde su questi si riflette a quelli Can~ 
dor più dolce e rosseggiar più grato ». Bernardo 
Bellini poi nella sua CaUomazia, c. Ili, w. 14- 
25 : « Come si pinge nel color del croco L'e- 
stremo orientai vasto orizzonte E il croco a 
mano a mano si trasmuta In un sereno armo- 
nizzar di luce Fosforina ed aurata ! Oh come 
intorno II fosforo si cangia e il pallid'oro Io 
un candore universal che tutti Imbianca i giri 
delle spere e svela Della natura il placido sor- 
riso. Or tu del variar della Bellezza, Sempre cara 
e novella e armoniosa Leggiadro esempio avesti 
in grembo ai cieli ». 

L' aurora sotto il nome di UsJias (cfr. il greco 
'Ewc) negl' inni vedici è rappresentata come splen- 
dida, ardente, e, in quanto l'alba la precede, come 
bianca, imburrata, stillante burro essa viene pure 
detta di bella forma, ben fatta, di vaga sembianza, 
rosea, dal rubicondo aspetto, aurea, ricca, propa- 
gatrice di luce. Nell'antica Persia l'aurora ( Arivi 
fura Anàhita) è rappresentata sopra un cocchio 
niveo, tratto da quattro candidi destrieri con dia- 
dema, cintura, braccialetti, pendenti e sandali d'oro. 
Nella tradizione slava Zorya, l'aurora, apre le porte 
del Cielo e forza la notte sua sorella a nascon- 
dersi *; ella consuma l'età della vita umana e si 
colora degl'ignei raggi del sole suo amante; Per- 
kun, Dio del fuoco e del fulmine, colpisce la ver- 
deggiante quercia nella stessa tradizione slava, e 
il sangue di questa 8 , scorrendo, invermiglia le 
vesti dell' Aurora e la sua bella corona. Presso i 



1 Vedi Purgatorio, c. I, vv. 115-17: « L'alba vin- 
ceva Torà mattutina, Che fuggia innanzi.... ». 

1 Cfr. Inferno, c. XVII, vv. 61-63: « Poi procedendo 
di mio sguardo il curro, Vidine un'altra (borsm)\p 
che sangue rossa Mostrare un'oca bianca pià che 
burro ». 

3 Manifestamente personificata e avverante labdU 
similitudine omerica VI dell' Iliade: « Qual è la fO* 
razione delle foglie, tal'è quella degli uomini..,, ». 
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Greci 'Ew; è detta potfooaxtvAoc e pofo'ffyvpoc 4 , cioè 
dalle rosee dita e da' rosei piedi ; presso i me- 
desimi è rappresentata con veste crocea, o d'un 
giallo pallido, con una verga o fiaccola in mano, 
mentre esce da un palazzo d'argento dorato, e 
ascende sopra un cocchio dello stesso metallo e 
color di fuoco ; Omero chiama i suoi cavalli Lampo 
e Fetonte *, e la dipinge con un gran velo ri- 
volto indietro sul capo, volendo significare che 
l'oscurità della notte comincia ormai a svanire, e 
dice che apre con le sue dita di rose le porte 
dell'Oriente, e versa dagli occhi la rugiada in 
liquide perle e fa nascere i fiori con essa e li 
feconda 3 ; quindi sovente viene dipinta con una 
corona di fiori sul capo in atto di spargere sulla 
terra le rose. I Greci rappresentavano poi l'alba 
(Of 0oc) vestita di bianchi veli, con le mani piene 
di gigli e gelsomini, sopra un cocchio più piccolo, 
che precede quello dell'Aurora. Nel IV dell' Odis- 
sea, Omero, secondo la traduzione metrica italiana 
di Pindemonte : ... « Del mattin la bella figlia 
Cosparse il ciel d'orientali rose ». Ovidio nel 

VI delle Metamorfosi « Ut solet aer Pur- 

pureus fieri, cum primum Aurora movetur, Et 



1 Richiama la graziosa imagine dello Shakespeare : 
« Iocund day, Stands tiptae on the mysty mountain 
tops ». Per i vari cenni di mitologia vedica mi sono 
valso delle Letture delia scienza del linguaggio e traduz. 
ita!, di G. Nerucci e degli Essais de Mythologie com- 
parse, traduz. francese del Ruol di Max Mùller. 

1 Già sopra dicemmo de' cavalli del sole, di cui 
tirano l'aureo cocchio; quattro sono essi nel mito greco, 
onde Euripide, Ion. 82, 83: « A/>fxaTapiuTà^i \zpnpi/ 
TcOfiVruv 'H/toc /aprii xarà ynv ». Nei Vedas il 
numero di tali cavalli ora è di due,{ora di sette, ora 
di dieci. Nel Rigveda, I, XIV, 12, si legge questo ver- 
setto: « Attacca al tuo cocchio, o splendido Agni, gli 
Arushis, gli haris, i sohis, e con questi a noi conduci 
gli Dei ». Questi tre nomi dei cavalli, cioè dei raggi 
del sole, hanno potuto essere dapprima semplici agget- 
tivi, significanti: bianco, lucente (vermiglio) e bruno. 
Onde altrove (II, X, 2) leggiamo il seguente versetto: 
« Ascolta, o splendido Agni, la mia preghiera: che il 
tuo cocchio sia tratto da due cavalli neri (syàvà) o ver- 
migli (róhita) o bianchi (arushd). 

8 Cfr. la bella similitudine dantesca dei fioretti so- 
pra citata ; essi, chinati e chiusi dalla notturna bruma, 
e cosijpure la rosa in un Canto del Paradiso, si aprono 
sotto l'azione de* vivifici raggi del sole; cfr. pure A. 
Poliziano, Stanze per la giostra di Giuliano de' Medici, 
II, 38: « Surgevan rugiadosi in loro stelo I fior chi- 
nati dal notturno gelo». T. Tasso, Gerusalemme, IV, 75, 
delle lagrime di Armida: € Parean vermigli insieme e 
bianchi fiorì, Se por gì* irriga un rugiadoso nembo, 
Quando sull 'apparir di*ttNÌft albori Spiegano all'aure 
lieti il proprio gla- 



bre ve post tempus candenere Solis ab ictu ». Al- 
trove lo stesso Ovidio:.... « Ecce vigil nitido pa- 
tefecit ab artu Purpureas Aurora fores et piena 
rosarum Atria.... ». Virgilio, Eneide, III, v. 521 : 
« Iamque rubescebat stellis Aurora fugatis ». Id. 
id., VII, vv. 25-26 : « Iamque rubescebat adiis 
mare, et etere ab alto Aurora in roseis fulgebat 
lutea bigis ». E Vincenzo Monti ne La bellezza 
dell'Universo, vv. 49-5) : « Tu di rose all'aurora 
empisti il grembo, Che poi sovra i sopiti egri 
mortali Piovon di perle rugiadose un nembo ». 
Un poeta moderno inglese, Swift, ispirandosi alla 
vecchia poesia della natura nella sue ode a Lord 
Harley, scrisse questi versi, accennando pure all' Au- 
rora: « So the bright Empress of the mora.... 
....Like a maiden of fifteen.... Blushes when by 
mortals seen : Stili blushes, and with haste retires 
Whan Sol pursues her with his fires ». L' antico 
poeta, secondo Max Mùller 1 , affissando l'occhio sul 
mattutino crepuscolo nel balzo di Oriente avrà escla- 
mato: « Vi ha una fiamma sfolgorante, condan- 
nata però ad estinguersi, che arde per i vati al- 
l'Oriente, e che imporpora l'Aurora, e spesso il 
mio cuore si è acceso a questa fiamma, non ap- 
pena riscosso mi ero dal sonno ». 

L'Aurora, come ciascuno ben sa, ispirò il fa- 
moso quadro di Guido Reni, di cui ecco il con- 
cetto : « Mentre la Notte involge ancora il vasto 
mare, ch'è pure a gradi rischiarato dalla spuma 
delle sue onde, ecco che giovane, bella, ingenua, 
con le mani piene di fiori, e tutto intorno a sé 
lumeggiando nel rosso, ecco apparire nel cielo la 
gioconda Aurora. Ella procede, volgendo indietro 
al sole un tenero sguardo, il quale pure l'affissa 
con 1' occhio amoroso. Essi non si possono mai 
raggiugnere, nè vedere che in alcuni giorni sol- 
tanto della più leggiadra stagione. Quattro ani- 
mosi cavalli corrono saltellando sugli azzurri flutti 
che s'infiammano, e traggono lungi l'aureo coc- 
chio, mentre vola oltre l'Aurora, scuote la divina 
face del Sole e dà principio al dì novello »*. L'Au- 
rora) come nunzia del sole, appartiene all'astrono- 
mia, quale fenomeno luminoso alla meteorologia, 
per il benefizio delta rugiada all'agricoltura, final- 
mente alla pittura e alla poesia come l'ideale della 
bellezza per la vivacità de' suoi colori e per la sua 
grazia giocondatrice. Le belle tinte fra il rosso e 
il giallo, di cui si fregia l'Aurora, che ispirarono 

fl Essais de Mythologie comparée, trad. frane, del 
Perrot, pag. 138. 

8 G. A. Lauri a, Un* ora di viaggio nella luce. Na- 
poli, Raffaele Avellone, 1868, pag. 51-52. 
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le imagini mitologiche più seducenti e graziose, ! 
derivano certo dalla riflessione della luce fatta J 
dai vapori atmosferici. j 
La scienza fisica poi col Newton spiegò il co- ì 
loramento degli oggetti, mercé la luce con la ; 
teorica di esso in questo modo: i corpi la scom- 
pongono per la riflessione e il colore proprio di 
essi non dipende che dalla virtù riflettente che 
posseggono per i colori semplici diversi. I corpi : 
sono bianchi, se riflettono tutti i colori, secondo 
le proporzioni, in cui nello spettro si trovano, 
quelli che invece non ne riflettono sono neri. Fra 
questi due limiti estremi si offre un infinito nu- 
mero di tinte, secondo che i corpi riflettono in 
più o meno copia certi colori semplici, assorbendo 
gli altri; adunque i corpi, per sé, non hanno co- 
lore, ma dipende questo dalla specie di luce ri- 
flessa. Difatto, illuminando in una camera oscura 
uno stesso corpo di séguito con ciascuno dei colori 
dello spettro, questo corpo solo, potendo riflettere 
la specie di luce che riceve, più non ha un co- 
lore proprio, ma sembra invece rosso, aranciato, 
giallo, secondo il colore del fascio, in cui è col- 
locato. Il colore dei corpi varia eziandio con la 
natura della sorgente di luce, cosi quella del gas 
e delle candele, in cui predomina il giallo, co- 
munica tale tinta pure agli oggetti da essa illu- j 
minati Ecco perché appunto la luce diversamente 
riflessa dalle cose dell'universo, e le riveste d'una 
mirabile varietà di colori, facendole cosi apparir 
belle, come sopra ho detto, è fonte inesausta di bel- 
lezza perciò i Tedeschi trassero appunto dall'idea 
della luce nel verbo rispettivo (scheinen = splen- 
dore) l'altra della bellezza (schòn, bello, e schdnheit, 
bellezza); i Russi esprimono con le parole: aswia 
tilo (splendida luce) l'idea pure di bellezza, gli 
Slavi con la voce swit indicano la luce, con swat 
il mondo e con swienty l'astratta idea di santo; 
il bianco, o meglio il candido, il colore primo ele- 
mentare della luce, la sintesi di ogni altro è per 



1 A. Ganot, Trattato elementare di fisica sperir- 
mentale ed applicata ecc., tf* ediz. ital. sulla o* orig. 
traduzione dei Dott. Camillo Hajech e Vincenzo Mas- 
serotti, Milano, F. Vallardi, i86x, pag. 902; e { 456: 
Teorica del Newton sulla composizione della luce e sui 
colori dei corpi; Cap. IV : Dispersione ed aeromotismo, 
Libro VII: Della Luce, pagg. 463-64. 

s La varietà è un elemento di bellezza, che ha per 
suo immediato effetto il piacere, il diletto (onde il pro- 
verbio: « Non è bello quel eh* è bello, ma è bello quel 
» he piace»); cfr. gli adagi latini: « Varietas delectat »; 
« Variata placent ». Il perfetto contempera la massima 
varietà alla massima unità. 



gli Orientali e i Greci moderni l'imagine del 
bello, onde in un canto popolare neo-greco di una 
bella donna si dice: AdnprtnoLxivnpr^ cioè letteral- 
mente: Candida, arcicandida; presso gli antichi 
Galatea (da yà/a = latte) era l'ideale della bellezza, 
presso i moderni il candore offre l'imagine del- 
l' innocenza, della bellezza morale *. In Toscana 
d'una bella donna si dice: Occhio di sole. Nel neo- 
persiano si è veduto sopra che mihr vale sole e 
anche amore specialmente sensuale; all' incontro in 
Dante adombra Beatrice, fonte di castissimo amore 
per la sua bellezza (Farad., Ili, 1) : « Quel sol 
che pria d'amor mi scaldò il petto » e nel II del- 
l' Inferno è indotto Virgilio così a dirne: « Donna 
mi chiamò beata e bella ».... « Lucevan gli occhi 
suoi più che la stella » (cioè il sole). Nell'XI del 
Paradiso il Poeta chiama san Francesco: un Sole 
(cfr. lo scambio degli Slavi notato pocanzi della 
luce e della santità). Nel XII del Paradiso di 
san Domenico dice qualcosa di simile : « La donna 
che per lui 1' assenso diede, Vide nel sonno il 
mirabile frutto, Che uscir dovea di lui e delle 
rede » ; allude al sogno della madrina, che le 
parve il nascituro avesse una stella in fronte, e 
un'altra alla nuca, simbolo della luce vivissima 
che la santità di lui avrebbe diffuso nel mondo 
in Oriente e in Occidente. Nelle novelline popo- 
lari d'ogni paese i bambini belli nascono per so- 
lito con tali distintivi luminosi, anzi talvolta con 
un sole in fronte e una luna all' occipite. Dante 
usa la stessa imagine per qualificare Virgilio 
sua guida, simbolo della filosofia, in gratitudine 
d'un dubbio chiaritogli. Cfr. Inferno, c. XI: « O 
sol, che sani ogni vista turbata ». F. Petrarca 
pure appella Sole Laura nel Sonetto IV, Parte I 
del Canzoniere, e in principio della 3* Canzone, 
Parte IV, parlando ivi della Gloria parsonificata 
dice: « Una donna più bella assai che '1 sole, E 
più lucente e d'altrettanta etade, Con famosa bel- 
tade Acerbo ancor m'attrasse alla sua schiera » *. 
In varie lingue si nota coincidenza fra l' idea 

1 La candidezz», l'albore, l'alba, identificati con 
la luce, e sintesi degli altri oolori sono per i Messicani 
antichi simboli di civiltà (luce intellettuale); onde la 
frase: € Il di sta per comparire», vale appunto: € La 
civiltà », ecc. 

2 I Russi però derivano l'idea loro della bellezza 
dal fuoco; indi Krasni = rosso, e preskasni, bello e cosi 
pure i Greci antichi; difatto Kakòq, bello, deriva dal 
tèma Ksc di Kautv, ardere, onde to Kcàov, legno da 
ardere; anche il nome della scienza del bello, estetica, 
ha la stessa origine, difatto nasce da aùnfoc, ardore, 
calore; cfr. il lat. aestus, ed aestas. \ m . 
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di luce e di bellezza ; in egizio difatto Anu = 
luce, àn bello, An> Eliopoli, città del sole ; sàb 
luce, e ornamento, pregio, cfr. Sabina (la bella) 
moglie di Adriano, e Sadur il levare del sole in 
assiro ; nefui — splendore, beltà, perfezione, Ne- 
frura (la bella) nome di due principesse, la figlia 
di Tutmosi III e di Ramesse XII; Xu luce (senso 
proprio), poi splendore (metaforico), privilegio, 
onoranza, bellezza ; in sanscr. vari = splendere, 
ornare, coprire, vestire; ebr. havar = coprire. Virg.: 
« Lumine vestit purpureo » (detto del sole); Dante, 
In/., I, 17 (Le spalle del colle) : « Vestite già dei 

raggi del Pianeta » Petrarca, Canzone alla 

Vergine : « Vergine bella che di sol (cioè: di 
luce, causa per effetto) vestita, Coronata di stelle 
al Sommo Sole (Dio), Piacesti si che in te sua 
Luce » (cioè: Gesù Cristo, suo divin Figlio) 1 ; rus* 
ardere, desiderare, amare, poiché P amore è un 
fuoco, difatto il Sol o Beatrice d'amore scaldò 
il petto a Dante; il Guinicelli dice pure: « Foco 
d'amore in gentil cor s'accende », nella Canzone: 
« A cor gentil ripara sempre amore » *. SUA = 
splendore, subn, lucido, terra, risplendente, bello, 
nitido, sttbra, inclito, nobile dal primo senso di 
splendido (aramaico hub, bianco detto della neve), 
sauber (alto-tedesco subar) puro ; spur, scintillare, 
splendere, sfolgorare, desiderare; quale nome, splen- 
dore, bellezza 8 ; altri riscontri sanscriti si dànno pure 
come: Tigla, la luna, e téjas, lo splendore, la gloria, 
un cocente ardore ; dtp, brillare, splendere, ar- 
dere ; dipa, lampada, fiaccola, dìpaka, luminoso e 
bello ; bha \ brillare, ya, apparire, bhà, bhàla, 
luce, splendore, bellezza ; bkàkosa, il sole (cioè lo 
splendido) ; ruc (lat. lux) splendore, bellezza; m- 
caka, rucira, rucsya, rucya, brillante, piacevole, 
bello ; cfr. il nostro senso metaforico della nostra 
voce neologistica : brillante, e della inglese : brigt- 
man ; ruc, uomo ricco, liberale; pers. rùz, luce, 
giorno, felicità, rà, ràf, rùh, soffio dell' anima, 
spirito, vita, superficie, aspetto, sembianza 5 . Ava- 

1 È il caso di dire col Vangelo di san Giovanni : 
Lumen de Lumine. 

% Amore poi è l'effetto della vista della bellezza; 
onde Paolo a Francesca da Rimini nell'omonima tra- 
gedia di Silvio Pellico: «Vederti, udirti e non amarti, 
umana cosa non è » ; onde appo i Greci Ezo (Amore) 
figlio di Venere, Dea della bellezza. 

3 Per questi riscontri sanscriti vedi Gius. Barzilai, 
Ideografia semitica e trasformazione delta radice ebraica 
nette lingue indo-europee > Trieste, 1885. Per i riscontri 
egizi vedi Pikrret citato sopra. 

4 Cfr. ba (egizio) fuoco, anima. 

k Per questi nuovi riscontri vedi : L. Lxtff 
fardin des racòm sanscrito, ouvtage f ottani m 



rico: kdntiy luce e luminoso; Dir berzul kanti, 
Luce de* miei occhi, modo allegorico di elogio a 
vaga donzella (modo citato sopra e riscontrato col 
verso d'una canzone amorosa di Dante); Gdangi, 
splendida luce, donde il tropo: sfolgorante bel- 
lezza (di fanciulla) ; Moc, luna ; modo figurato : 
qassé zob godn guleb sahri moc = di notte in cielo 
splende la luna piena, allusione ad una bella ra- 
gazza ; cfr. il noto rispetto amoroso popolare to- 
scano : «Siete più bella che non è la luna Quando 
che in quintadecima si leva »; juhize, ardere, me- 
taforico : divampare d'amore, considerato questo 
come un fuoco, di cui arde il cuore ; rorc in, lu- 
minoso, chiaro, bello ! . Nell'Assiria un generale 
vissuto sotto i re Sargon e Sanharitha ebbe nome 
di Fartan da tàrd sanscr., stella, e tanti, corpo (an- 
che in zendo ha questo senso) ; onde Tartano = 
colui che ha un corpo simile alle stelle, cioè splen- 
didissimo ; cfr. l' identico aggettivo composto san- 
scrito : tàtàràpa = stellae formam habens 2 ; shave 
assiro splendido, shan, bello; sha, preeccellente, 
immutabile, unito alla radice ma splendere si ha 
la voce bilittera : Shamm, Dio, Emanatore, Crea- 
tore, she = immensità; ma = splendore, Dio, 
purificatore, riparatore ; dà, fare, creare in ordine 
al sanscr. Deva, Dio, e a div = splendere, la luce 
essendo la prima cosa creata ; had = risplendere, 
brillare, ha nutritore, bello, celebre; skabuha, bello, 
grazioso (triplicamene dell' idea di luce per i tre 
temi uniti sha, ba, e ha; quanto a bha cfr. l'egi- 
zio ba e il gr. ya; ma = splendore, mak, deco- 
rare, ornare 3 . Quanto ai riscontri arabico-persiani 4 
ab, acqua, liquore (sanscr. apa, l'aqua), splendore, 
luce, chiarezza, beltà, dignità, grado ; Khur, Khur- 
shed il sole, Khtlb, Rhùbru, Khilblika, bello di 
viso, Rkàblik, bellezza ; Shems voce araba il sole 
e poi oro, shetri luce, fiaccola, candela, shemile, 
ingegno, buon carattere; cfr. il nome d'una bella 
donna che occorre in un racconto orientale : Shem- 
sennissa = sole delle donne ; pers.: Màh, luna, 
mese ; màh-wessh, bello come la luna ; arabo : 
màhir, abile, versato, ingegnoso, giusto ; nejjer 

méthode grammaticale, au dictionnaire, auxdeux selectae, 
Paris, Maisonneuve, 1870. 

1 Anton Schibfner, Op. cit. 

2 Philoxènb Luzzatto, Op. cit., pag. 18. 

8 Per questi riscontri assiro-zendi vedi A. De Go- 
binbau, Trailé des écritures cunéiformes, Paris, 1864, 
volumi due, vedi il I, pag. 120 e segg. 

4 Per questo e i seguenti riscontri arabo-persiani 
1» Theodor Zenkes, Tùrkisch-Arabisch, 
*mch, Leipzig, W. Engelmann, 1866, t. I : 
«08: II: Ha-ja, pagg. 400-980. 
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arabo-persiano, luminoso, splendido ; nejjir-i-àzam, 
il sole (letteralmente : la gran luce) ; nejjir-i-asgar, 
la luna (letteralm. la piccola luce). I Musulmani 
appellarono Giuseppe: Luna di Canaan per dire: 
Beltà, la più perfetta ; Bob nell'antica favella dei 
Magi vale : il padre, e indica il fuoco, e il calo- 
rico, padre e principio di tutte le cose, secondo 
Zoroastro prima, e Anassagora dopo. In islandese 
cfr. Likr, luminoso, bello, likendi, immagine ; 
skijrr, chiaro, netto intelligente, skaer % brillante, 
splendido, verace. In messicano Zak garlam = 
la vita bianca, o splendida, simbolo della crea- 
zione, dell' incivilimento, della virtù 1 ; Cipactonal, 
uno del quattro saggi ricordati da Brasseur 9 (Ope- 
ra citata) nella storia antica del Messico; la voce 
si compone di ipau = sopra e tonalli = sole o 
giorno ; sicché Cipactonal vale : « Colui eh* è su- 
periore al sole », o « Colui ch'è avanti al sole », 
in quanto lo precede, per V identificazione sua con 
Lucifero, la stella del mattino (simbolico linguag- 
gio). In molte tradizioni tolteche Cipactonal e 
Oxomoco sono del pari celebrati come i padri 
del sole e della magia; Meztti = luna, in nahualt 
è nome d'un personaggio illustre di quei luoghi; 
secondo il popolino tolteco i re illustri, dopo morte, 
venivano trasformati in luna, o sole, o se ne fa- 
ceva l'apoteosi. CitlaUyené, la donna dalla sottana 
costellata, personificazione della vòlta celeste sparsa 
di stelle ; vedi : La veste rugiadosa e oscura della 
Notte presso V. Monti, Basvilliana, I, 58, e il 
Lembo trapunto di tante faci alla silente e bruna 
notte presso il medesimo nella Bellezza dell'uni- 
verso, vv. 49-50; cfr. pure un'ode di Alfred de 
Musset: À une étoile, in cui appella questo astro 
« gemma del roscido velo della notte ». Citlalla- 
tonac t cioè : stella risplendente, o splendore celeste, 
personificazione mitica talteca di Lucifero, la stella 
mattutina, che Dante direbbe nel Paradiso (c. Vili, 
v. 12): // sol vagheggia da ciglio (poiché quando 
«la vagheggia da coppa » e sempre Venere, ma 
col nome di Espero, apparendo all'occidente, e 
mentre al mattino lo precede, la sera lo segue). 
In peruviauo i re Pyr-huas, secondo le tradi- 
zioni degli Arnauti, erano sinonimi di figli del 
sole ; il terzo di questi re si chiamò Huayna- 
Cavi = il giovine illuminato, chiaroveggente, sa- 
gace ; il quinto re Inti Capac Jupanqui, cioè il 

1 Hugo Gbring, Isìendzk Aeventyri ; Islandische 
Legenden, Novellen, und Màr cheti, Halle, 1884, B. II ; 
Aumerkungn und Glossar. 

9 Vedi l'osservazione precedente circa il simbolo 
del bianco in messicano. 



grande, o giustissimo del sole (cioè : il sole giu- 
stissimo); cfr. il Sole di giustizia, Dio, secondo la 
sintassi inversa proprio dei quichua ; il settimo 
Topa Kapk I. Splendido, ardente, Augusto ; l'ot- 
tavo Titu Kapok lupOrAnak; Titu vale splen- 
dore augusto (cfr. l' imperatore Tito) ; augusto, 
luminoso ; vedi il gr. 7itw aurora, giorno: il 49* 
Inka Inti Kusi Huallpa = « Genio perfetto del 
sole », oppure : « Figlio divino del sole » 1 . 

In chinese la voce che vale : piacere, amore, 
galanterìa, è un termine composto di due radicali, 
che separatamente prese valgono": Vento e luna, 
titolo d' un romanzo chinese. V imagine della 
luna nelle poesie chinesi e giapponesi racchiude 
per lo più l'altra dell'amore. Cosi anche in pro- 
venzale Bland de luna, frane, blé de lune (frumento 
di luna) indica gli amorosi furti ; vedi Mistral, 
Mireillo, c. V: «Es ansin, èli dons Que semena- 
von à la bruno Soun blad, soun poulit blad de 
luno» *. Questo scambio della luna e dell'amore, 
della luna e della bellezza si riscontra pure presso 
gì' Indiani, onde Ksemendra nel suo poema Bud- 
dhàvlàhra, 8 , accennando allo stato d' animo di 
Budda e del suo destino, (st. 28) dice : € La 
luna si leva nella sua celeste candidezza com'esso 
per dissipare le cieche tenebre del mondo ». 
(St. 24) : « Il sole assumendo il manto purpureo 
del tramonto, sembra farsi monaco anche lui» 
(sic). In giapponese Bi o Ki, voce antiquata, 
vuole significare tutto quello eh' è maraviglioso 
e altamente onorifico, e indica per eccellenza il 
sole. Cosi pure nel c. III del Mahàbhàrata, di 
Vyasa, Satyavan, figlio d' un re, dice il poeta 
che splende come il sole, ivi i perfetti saggi, gli 
eroi martiri della guerra, gli asceti conquistatori 
del cielo appariscono in forma di tanti splendidi 
astri nel paradiso vedico, siccome i beati nel dan- 
tesco. Nell'amarico poi l'attuale moglie del negus 
Menelik ha nome Taitù Zehetiopia Perekan e si- 
gnifica : Sole, luce d'Etiopia. Ometto i motti ag- 
gettivi greci, latini e italiani spettanti alla luce in 
senso figurato, come inutili, perché troppo noti. 

Ho fatto questa digressione di filologia orien- 



1 Vickntk Fidel Lopbz, Lcs races ariemus d* 
Pérou, leur langage,leur religion, leur kis taire, Paris, 
A. Franck, pagg. 397 e segg., e Vocabulaire ario-quickma. 

1 Si-Ka-Zbn-Yo, Angiologie japonaise, poésies an- 
ciennes etmodemes des insulaires du Nippon, tradmUesen 
frane ais et publiées avec le texte originai, avec urne préfmce 
de Edmund Laboulayc par Léon de Romy, Paris, Maison- 
rie uve, 1870, pag. 67, nota dell 'A. 

3 Vedi l'articolo di A. Funchbr nel JmqrmmlAsi* 
tigne, t. XX, 8» Serie, 1892. 
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tale per dimostrare viemeglio quanti mai siano i 
popoli presso i quali vi ha la profonda persua- 
sione che luce e bellezza corrispondano appieno; 
quindi non saprei approvare abbastanza il conte- 
nuto de* seguenti versi francesi di Alfred de Mus- 
set, nella lirica: Après une lecture \ st. Vili: 
« La beauté c'est tout. Platon l'a dit lui-mème : 
La beauté sur la terre est la chose suprème. 
Cest pour nous la montrer qu'est fait la clarté. 
— IX : Quand le soleil entre dans sa route in- 
fime, À son premier regard, de ce monde im- 
parfait Sortit le peu de bien que le ciel avait 
fait ; De la beauté 1' amour, de 1' amour l' har- 
monie; Dans ce rayon divin s' élance le génie, 
Voilà pourquoi je dit que Margot s'y connait.... 
XII : Celui qui ne voit pas dans V aurore em- 
pourprée Flotter, les bras ouverts, une ombre 
idolatrée; Celui, qui ne sent pas, quand tout 
est endormi, Quelque chose qui l'aime errer au- 

tour de lui XIV: Celui qui ne sait pas, du- 

rant les nuits brùlantes Qui font pàlir d' amour 
Tétoile de Vénus». 

Del resto molto naturali veggo questi concetti 
del De Musset ; né quasi differiscono dai seguenti 
dell' illustre mio concittadino F. D. Guerrazzi, 
nella introduzione alla Beatrice Cenci : « I magi 
d'Oriente e i soft della Grecia insegnarono che 
Dio favella in lingua di bellezza » a « O gio- 
vani generazioni, a cui io mi volgo ; o care frondi 3 
di un albero percosso dal fulmine, ma non in- 
cenerito, Dio vi conceda di credere sempre il 
bello ed il buono pensieri nati gemelli dalla sua 
mente immortale; due scintille sfavillate ad un 
medesimo punto dalla sua bontà infinita ; due vi- 
brazioni uscite dalla stessa corda della lira eterna, 
che armonizza il creato » 4 . Dalle cose détte però 
si pare manifesta anche un'altra cosa, che è la 
luce principio genesiaco e conservatore della vita 
del mondo e dell'uomo, principio di bellezza, come 
quella che riveste di colori le cose, ovunque vo- 
lante con le sue mirifiche ali di lucentissimo oro 5 

1 Alfred db Mussbt, Poésies complètes, pag. 238. 

9 Poco avanti occorreva questa simile sentenza : 
« Il Creatore manifesta i suoi concetti con la bellezza 
delle creature». 

3 Reminiscenza dantesca; Parade c. XV, dice l'avolo 
Cacciaguida a Dante : « O fronda mia, in cui io com- 
pi acemmi, Ben aspettando fui la tua radice ». 

4 Altra dantesca reminiscenza ; il Divino Poeta in 
principio del c. XV (v. 4) del Paradiso paragona la 
croce luminosa (nel delò di Marte) di spiriti cantanti 
ad una «dolce lira.... Che la destra del del allenta 
e tira». 

* Mi valgo <H ai t taagmedi Amaro* 
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nell'universo ; indi può dirsi che le cose a* nostri 
occhi parlano l'arcano, tacito, ma tanto più elo- 
quente il linguaggio della bellezza ». Questa è la 
ragione per cui, secondo l'Alighieri, dove il sole 
non risplende, tace {Inferno, I, v. 60) e un luogo 
tenebroso è d'ogni luce muto (Inferno, V, 28), 
ond'è che in greco appare ovvia l'evoluzione del 
verbo ?i« donde dal senso di splendere al- 
l'altro del dire, né poi è a stupirne, che ancóra 
il latino loquor richiamato al lok * sanscrito ci offre 
la medesima evoluzione ideologica, poiché l'idea 
cioè il vero, percepito dall'occhio della mente, già 
luce intellettuale splende nel proprio segno sen- 
sibile, cioè nella parola, e altrui comunicabile si 
rende. 

La luce però non è soltanto un linguaggio ar- 
monico, ma proprio addirittura un continuo me- 
lodioso canto, come ne avverte Angelo De Guber- 
natis 3 : «c L'acqua, che balla e canta, delle novelline 
popolari, non è altro se non l'onda luminosa 4 ; il 
moto manda un suono. La luce che si muove, che 
si distende, diffonde per gli spazi, che percorre, 
un'armonia di colori, che appare eloquente ; cosi 
pure s'imaginarono il sole, la luna, le stelle, come 
divini strumenti musicali, come arpe eolie, che il 
vento fa fremere, come lire celesti. Quando si dice 
che Orfeo con la sua lira fece muovere pietre, 
piante, animali ; quando si rappresela Apollo, 
guidatore delle nove splendide Muse, ci si raffi- 
gura il sole stesso come una lira, i cui raggi 
d'oro sono le corde. Il Dio che regge il sole, 
tocca quella divina lira 5 , e per quell'armonia di 
raggi solari, che insieme agiscono e producono 
un divino concento, la terra intiera si muove, si 
ridesta, ripalpita alla vita. Quello che fa il sole 
di giorno, lo fanno di notte la luna e le stelle.... 
La luce è perfetta armonia ; dalle stelle risplen- 
denti parve uscire una grande sinfonia celeste: le 
stelle fra loro si parlano ; e tutte insieme formano 
quello stupendo concerto, che un valzer dello 



celli, che la riferisce a Ero (Amore) considerato come 
principio cosmogonico, perché Amore è fuoco, calore, 
e questo essenza della luce. 

1 Un poeta moderno del sole che volge all'occaso 
disse : € Dà un pio saluto alle campagne e ai monti, 
E in mistico linguaggio Sembra annunziare che ogni 
cosa intorno E nasce e muor con l'armonia del giorno » . 

* Cok — splendore. 

3 Mitologia comparata, Milano, Hoepli, 1880, Lett. 
IV : // sole, la luua, le stelle, pagg. 93-95. 

4 Si è veduto sopra che la voce arabica ab vale ac- 
qua e luce, e se n'è detto la ragione. 

* Vedi la rispettiva imagine veduta sopra di F. 

krazzi, richiamata ivi alla originale dantesca. 
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Strauss mi sembra aver tentato invano di farci ri- 
suonar negli orecchi. Quella musica divina pene- 
tra nell'anima nostra in modo troppo misterioso, 
perché alcuno strepito violento di note musicali 
terrene possa determinarlo ». Né diversamente la 
pensa Giuseppe Mazzini nella sua Filosofia della 
musica dicendo : « La musica è un'armonia del 
creato, un'eco del mondo invisibile, una nota del- 
l'accordo divino, che l' intiero universo è chiamato 
ad esprimere un giorno, e per afferrarlo conviene 
innalzarsi alla contemplazione di questo universo, 
affacciandoci con la fede alle cose invisibili, ab- 
bracciando col nostro studio, con l'anima nostra, 
col nostro amore, tutto quanto il creato. Sublime 
al certo è questo ministero, che gli angioli soli 
nella credenza dei popoli esercitano su in cielo » 
« Ecco perché i Chinesi antichi, appassionati per 
la musica, la riguardavano come la scienza delle 
scienze 2 a cui la filosofìa era intimamente legata, 
essa, mercé cui tutto si spiega, a cui tutto si ri- 
connette, e da cui tutte le altre cose derivano, 
come una scienza rivelata dal cielo, come un rag- 
gio dell'armonia universale, rampollante dalla di- 
vinità ; i Chinesi le attribuivano una virtù, una 
potenza, una forza tutta celeste ; vi ravvisavano 
un simbolo dell'armonia fra i due grandi principi 
yang e yu, cioè la priorità e la dipendenza, fra 
la superiorità e V inferiorità, fra 1' unità e la duità, 
fra il cielo e la terra, fra il sole e la luna, fra il 
maschio e la femmina, fra l'alto e il basso, fra 
la materia mobile e la inerte ; quindi la ragione 
per la quale i Chinesi antichi hanno creduto di 
trovare attinenze fra i loro cinque suoni della mu- 
sica (Kóng = fa, chdng = sol, Kò = la, ichè = 
ut, yft =z re) e i cinque pianeti, fra questi suoni 
e i dodici segni dello zodiaco, le ventiquattro 
ore del giorno, i sette giorni della settimana, ecc. » 3 . 

Tale opinione degli antichi credenti al canto 
degli astri e all'armonia delle sfere rotanti è con- 
fermata dal noto versetto d'un salmo : « Coeli 
enarrant gloriam Dei, et opera manuum ejus an- 
nuntiat fìrmamentum ». Un poeta sacro giudaico 



1 Come i Greci che la indicavano col nome di 
ffocpise, scienza, essi che per bocca di Platone avevano 
detto : « il bello splendore del vero, e del buono » ; Ari- 
stofane la diceva: « la filosofìa degli uccelli » , come la 
filosofia: eia musica intellettiva». 

2 Così la pensa pure il francese Gresset nel suo 
Discours sur l'harmonie. 

3 Paul Perny, Appendix du dictionnaire francais- 
latin-chinois de la lattane mandat ine parlée, Paris, Mai- 
sonneuve et C ie , 1872, n. XIV : Miisique des CAinois, 
pag. 144. 



poi canta cosi : « Ogni anima umana, per bocca 
di tutto il tuo esercito, canta al cantare delle stelle, 
luminari del tuo splendore ». Giobbe, 36, 7: 
€ Quando cantavano insieme le stelle del mattino ». 
Nel Libro di Giobbe, capo XXXVIII, 4, v. 7: 
« Cum me laudarent simul astra matutina ». 
Le rabbiniche leggende non di rado parlano del 
canto dei pianeti, e delle stelle. La parafrasi cal- 
daica della cantica al v. i° dice che « Quando 
Giosuè attaccò la zuffa in Gabaon, stettero per 
lui fermi il Sole e la Luna trentasei ore, e smi- 
sero di dire il cantico». Iossé ben Iossé, poeta 
della Sinagoga dei più vecchi, in un suo canto 
sull'argomento assai trattato degli antichi siti del 
giorno della Espiazione (Sedes ha dbodah) dice 
che Dio riceve « Onoranza dagli abissi, lode dai 
luminari, parola dai giorni, salmodia dalle notti » 4 . 

Tale armonia delle sfere rotanti è ammessa 
pure da Pitagora, Orfeo e Cicerone, che nel So- 
gno di Scipione fa cosf da Massinissa spiegare a 
Scipione l'origine del suono : « Hic (dulcis sonus) 
est, qui intervallis conjunctus imparibus, sed tamen 
prò rata partium ratione disiinctis, tmpulsu, et 
motu ipsorum orbium * conficitur ; qui acuta cum 
gravibus iemperans, varios aequabiliter concentus 
efficit ». Varrone poi cosf ne parla : « Vidit et 
aetherio mundum torquerier axe, Et septem ae- 
ternis sonitum dare vocibus orbes Nitentes aliis 
alios, quae maxima divis Laetitia stat; tunc longe 
gratissima Phoebi Dextera consimiles meditatur 
reddere voces ». Finsero ancóra gli antichi le ce- 
lesti Sirene, détte poi Muse da Platone, ond' En- 
nio: « Musae, quae pedibus magnum pulsatis 
Olympum ». Ciò fece imaginare quindi ad Ales- 
sandro Efesio in ogni pianeta una lira di sette 
corde. Aggiugne Platone, che le Muse contem- 
plano F armonia mandata dagli astri. Aristotile 
però nel suo trattato De coelo et mundo non am- 
mette cotale armonia de' cieli. Questa è confer- 
mata pure dalla coincidenza di due voci avariche: 
bag, sole (cfr. il sanscr. bha, egiz. ba, gr. fz) e 
bagan = melodia a . 

In séguito alle cose détte, come non dovremo 
ammirare l'arte di Dante, con la quale, oltre il 
passo citato sopra, per ben due volte in due altri 
luoghi maestrevolmente da par suo ci descrive que- 
st'armonia delle sfere giranti ? Difatto nel Purga- 
torio, c. XXX, vv. 91-93, dice di sé: «Cosf fui 

1 Salmo 19, 3 ; D. H. Graktz. LekH Sckasckémm, 
Blumenlese neuhebràischer Dichtungen, Bjneslau, 1862, 2* 

2 Vedi l'opera sopra citata : Anton SMtfmr, pt» 

gina 150. 
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senza lagrime e sospiri Anzi '1 cantar di quei 
che cantan sempre Dietro alle note degli eterni 
giri ». Nel Paradiso poi, c. I, vv. 76-78, aggiugne: 
« Quando la ruota, che tu sempiterni, Desiderato 
a sé mi fece atteso Con l'armonia che temperi e 
discerni », e dopo, vv. 81-83 : « La novità del 
suono e il grande lume Di lor cagion m' accesero 
un desio, Mai non sentito di cotanto acume ». 

Nel primo passo il Poeta ci dice che nell'ar- 
monie delle rotanti sfere gli angioli modulano i 
loro sublimi concenti ; nel secondo invece che Dio, 
principio e base di ben composta armonia, distri- 
buisce i suoni fra le varie sfere e li accorda e contem- 
pera maestrevolmente fra loro, formandone l'armo- 
nia eterna. Siccome con l'aurora si risveglia quaggiù 
l'armonia delle cose ; cosi Dante, volando, sente 
una novità di suono nel lume. Quest'ordine me- 
desimo d' idee ispirò il sublime sonetto di Angelo 
Mazza : La musica 0 Santa Cecilia : « Tutto l'orbe 
è armonia : l' olimpo è cetra, Che del Fabbro 
Divin le lodi suona : Cetra è il fiammante viag- 
giator dell' etra Co' vari mondi che gli fan co- 
rona, ecc. ». Nelle sacre Carte non è rara l'allu- 
sione alla luce simbolo dèlia maestà dell' Eterno; 
nel salmo: Dominus meus magnificati^ es vehe- 
menter troviamo queste imagini sublimi, v. 2 : 
« Ti sei rivestito di gloria (o lode) e splendi- 
dezza 1 », cioè: tutto sei lode e splendore, o : non 
si può pensare a Te senza lode o ammirazione. 
Cinto di luce come di veste, parla della luce 
incorporea, e increata, rampollo della divina es- 
senza, per la cui luce splende fra i cori degli 
angeli, che di sé illumina e beatifica ; è « La luce 
inaccessibile, in cui abita », come dice l'Apostolo, 
Ad Timot., VI, 16, v. 3: «Stendi il cielo, come 
un padiglione, s{ vasto, si ricco, pieno di corpi 
smisurati. D' incredibile bellezza lo stendesti con 
tal facilità e prontezza, come da un uomo si stende 
un padiglione fatto di pelli ». 4 : « Monti sulle 
nubi e cammini »; queste gli servono di cocchio, 
e i vènti, quasi alati corsieri, tirano il cocchio. 
La nube era simbolo della maestà del Signore; 
vedi vari luoghi: Esodo, XIV, 10; XIX, 9, H; 
Paralipomeni, V, 13, e anche Nuovo Testamento; 
Marco, IX, 9 ; Matteo, XVII, 5 ; XXIV, 30. Qui 
si rappresenta Dio come un re grande, che vola 
in un attimo da un estremo del suo impero al- 
l'altro, visitando il tutto con la sua Provvidenza 



1 Vedi l'analoga imagine nei passi riportati sopra 
de\V Eneide di Virgilio, Daktb (In/., c. I) e Petrarca, 
Canzone alla Vergine, in princ. 



onde viene dimostrata la facilità e celerità, con 
cui 1' Eterno agisce e prevede alla conservazione 
e al buon ordine dell'universo. 5 : « I tuoi angeli 
; fai come vènti, ecc. », cioè dai loro la speditezza e 
I velocità dei vènti, e l'attività e la veemenza del 
i fuoco. A proposito della vaga imagine allegorica 
della veste vedi il Libro di Giobbe, XXXVIII, 
4, v. 9 : « Cun ponerem nubem vestimentum ejus, 
et caligine illud quasi pannis infantiae obvolverem ». 
Il mare viene comparato a un bambino nato di 
fresco ; le stesse nubi tenebrose che appaiono di 
continuo incombenti su quello, ne dice i panni e 
le fascie, onde Iddio cinse lo stesso mare, perché 
« non soltanto la terra, ma l'aria densa pure, che 
cinge il mare, gli serve di ritegno », come notò 
un dotto chiosatore. 

In un rabbinico Divan, c. 83, pag. 75 : XLI : 
Gloria di Dio, si legge: i 0 .... «Gli splendori 
delle anime (dei giusti nel cielo) rifulgono del 
fulgor suo » (di Dio). Nota : Dice una leggenda 
rabbinica di colorito persiano : « La luce, creata 
già nei sei giorni della creazione, non poteva ri- 
lucere il giorno, perché avrebbe offuscato la sfera 
del sole ; noi poteva la notte, perché solo creata 
col fine di rilucere nel giorno. Or dove mai ella 
si trova ? Fu posta in serbo, ed attende i giusti 
per l'avvenire. Poiché fu detto (Isaja, 30, 26) : 
« E sarà la luce della luna pari a quella del sole, 
e la luce del sole sarà sette volte tanto, quanto 
la luce dei sette giorni » (della creazione) B* reshit 
Rabbaz, Sez. 3. Ecco perché Dante ha rappre- 
sentato i beati nel Cielo sotto l'aspetto di altret- 
tanti vivissimi splendori; Paradiso, XXIII, vv. 82- 
83 : « Vid' io cosi più turbe di splendori, Fol- 
gorati di sù dai raggi ardenti ». Par., V, 1 18-19: 
« Del lume che per tutto il ciel si spazia Noi 
semo accesi » . . . . Id., IX, 70 : « Per letiziar lassù 
fulgor s'acquista ». XLIII : La Sinagogaa Dio, Dia- 
logo (Div. 69, pag. 78) (La Sinagoga a Dio) 5 : 
€ Destati, o tesoro, dal tuo letto ti scuoti... La tua 
luce, come da principio è venuta, levati, splendi ». 
(Vedi Isaja 60, 1). XLIV : La Sinagoga al Dio 
della luce {Div. 70, pag. 80). « Tutti insieme per 
la tua luce, o luminoso Iddio, deh ! possiamo noi 
veder luce» (Sàlm. 36, 10). — 1. Sul popolo, che 
camminò nelle tenebre.... come color sereno dopo 
la pioggia s'arresti la luce (Giobbe, XXXVIII, 19). 
— 2. Discopri per la seconda volta la luce, già 
seminata, secondo il tuo verbo : Sia la luce e fu 
luce {Gen. I, 3). — 3. Benedici la semenza dei 
retti, il di stesso, in cui maledirai i ribelli alla 
luce (Giob. XXIV, 13). — 4. Su lui gemente 
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come schiavo, che aneli all'ombra, il tuo chiarore I 
salutare imparti. E grida : « Sin quando, o inerte, j 
ti giacerai in luogo di tenebre ? Levati, t'illumina, j 
chi venne luce (Isaja 60, 1). — 5.... L'olio di 
quelli, dentro al santuario del luminoso Iddio, 
versa a illuminare (Esodo, XXV, 6). — Nota : 
Luminoso Dio (Salmo 76, 5) ; Paradiso, VII, 2 : 
Superillustrans elaritate tua; Purgatorio, VII, 6: 
« L'alto sol »; Id., XIII, 86 : « L'alto lume » e 
molti altri simili passi — « Deh possiamo noi 
veder luce » vale quanto : « Noi vedremo la luce 
affermativa di speranza ». « Per la luce intendi 
qui la redenzione, che aspetta il popolo dalla luce 
di Dio, e sdegna gli argomenti umani » (Salmo 
36, 10), Cosf chiosa questo versetto un rabbinico 
commentario. 

Se pertanto la luce ha cosf gran pregio come 
principio genesiaco e conservatore della vita del 
mondo e dell' uomo, pare ovvio che questi la con- 
sideri massima parte di sé medesimo dimodoché 
si rallegri al suo apparire e si rattristi al suo di- 
leguarsi ; laonde l'Alighieri nel I dell'Inferno, 
vv. 41-43 dice: «A bene sperar m'era cagione 
Di quella fiera alla gajetta pelle L'ora del tempo 
e la dolce stagione ». Quindi fra gl' ideogrammi 
egizi troviamo : ahu, il Dio Luno, variante però 
di Toum, sole ; cfr. dh, dhi, ahahi, ahaha, ral- 
legrarsi, perché la luce, principio di vita e bel- 
lezza del creato, ispira gioia nell' uomo, quando 
gli appare ; invece : Ah, il Dio luno, vedi sopra 
ahu, scambio naturale ovvio tra luna e sole, numi 
fratelli nella mitologia greca, figli di Latona e 
Giove ; i due occhi del cielo ; cfr.: ah piangere ; 
la luce della luna, perché astro della notte induce 
a mestizia, che ha pure la sua voluttà e bellezza, 
inesauste fonti d' ispirazione all'arte. Cfr. il prin- 
cipio affettuoso d' un Canto del Purgatorio : « Era 
già l'ora che volge '1 desio Ai naviganti e inte- 
nerisce il core II df che han detto a' dolci amici 
addio, E che lo novo peregrin d' amore Piange 
se ode squilla di lontano Che paia il giorno 
pianger che si more ». Cfr. sulla fine del c. I 
della Basvilliana la felice imitazione di V. Monti : 
« Le nubi immote e rubiconde a sera Pajon 
piangere il df che va mancando ». Indi l'oriente 
simbolo di vita e gioia, l'occidente di mestizia e 
morte. Non so davvero appieno la ragione di 
questo curioso fatto, o forse la persuasione che 
la luce principio di vita e bellezza costituisse tanta 
parte di sé, o ricordasse questa come principio 
cosmogonico, e perciò ne vagheggiasse il più bel 



fregio e vanto della Sede immortale dei beati, 
l'uomo sentf sempre un bisogno irresistibile della 
luce fisica, che divenne simbolo dell'altra intel- 
lettiva e morale. Cosi fatta poi fu l' identificazione 
fra vita e luce, che gli Egizi favoleggiarono i 
morti giustificati dover essere accolti nella barca 
del sole (atu) e del suo corteo luminoso ; la de- 
scrizione della corsa del sole notturno si trova 
nel Libro del sapere ciò che v'è nell'emisfero infe- 
riore, il cui testo serbato nei papiri, nei sarcofagi 
e sulle pareti di alcune tombe, ora potè quasi rein- 
tegrarsi appieno. Sopra ho già detto che in una 
bylina russa l'anima che abbandona il corpo è 
comparata al sole che tramonta, secondo il Ber- 
sonof. Lo spettacolo della discesa all' Inferno si 
riproduce ogni df avanti ai nostri occhi, come già 
si presentava all'antico creatore de' miti, quando 
vedeva il sole discendere nelle tenebre del mondo 
sotterraneo per ritornare nell'aurora, splendido di 
gloria nel regno de' viventi. 

Queste eroiche leggende si connettono dunque 
strettamente agli episodi del mito solare. I poeti 
primitivi non potevano mancare infatti di comparar 
la vita umana a quella, quotidiana del sole bello 
al mattino, sfolgorante di luce a metà della sua 
corsa, cessante alfine la sera con la morte; questa 
comparazione appunto mosse tutte le religioni del 
mondo a collocare la dimora delle anime ad oc- 
cidente, o nel mondo sotterraneo. GÌ' infiniti par- 
ticolari tolti a tutte le fasi dell' incivilimento ci 
provano quale profonda influenza esercitasse il 
mito del tramonto del sole sulle credenze dell'uomo 
a una vita futura, e come appunto avvenisse che 
per una semplice analogia, l'occidente e le re- 
gioni sotterranee siano divenuti i luoghi indicati 
per la dimera dei morti. Nell'America del sud le 
anime dei Brasiliani traggono al mondo sotterra- 
neo, situato all' occidente ; sopra si è indicato il 
grido spontaneo del Nuovo Zelandese per indi- 
care il tramonto del sole. Si nota ora, che, quando 
un isolano di Samon viene a morire, lo stuolo 
degli spiriti che ne circonda la casa, aspettando 
l'anima sua per guidarla seco loro, parte con essa; 
i medesimi traversano le terre, correndo, trapas- 
sano il mare a nuoto e giungono alfine all'entrata 
del mondo degli spiriti. Cotale ingresso si apre 
alla porta occidentale estrema dell' isola, la pio 
occidentale del gruppo, l'isola Savai. Secondo i 
Karens, quando il sole tramonta nella terra, spunta 
sul Più, l'Ade Kareno, il soggiorno dei morti; e 
quando tramonta nell'Ade, sorge sulla terni ; poi* 
ché immaginano colà un'altra terra, un ateo «feto 
altri astri, e il sole. E gli spiriti dei 1 9j*0 
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lasciare, durante la notte, la dimora delle ombre, 
per visitare la nostra terra, ma debbono ritornarvi 
suir aurora. Secondo gli Husoni Iouskena è il sole, 
e Aataentsic, sua madre, od ava, la luna ; V uno 
causa di bene, come astro del giorno, l'altra fonte 
di male, come astro della notte; l'uno principio 
della conservazione della vita dell'universo, l'altra, 
sebbene creatrice della terra e dell'uomo, cagione 
di morte, e signora del regno delle anime \ L'oc- 
cidente, punto cardinale, ove tramonta il sole, 
come tale, anche nella tradizione popolare egizia, 
era il luogo in cui l'acque eterne, dopo aver for- 
mato la volta dei cieli, cadevano in ampia cascata, 
e s' inabissavano per la bocca del Pega nelle vi- 
scere della terra, trascinando con loro la predetta 
barca funebre del sole, del suo corteo luminoso 
e delle anime dei morti giustificati, quivi accolte *. 
Secondo la mitologia vedica Puschya era il sole 
moribondo, o tramontante, risguardato come pro- 
tettore de' viandanti, sicura guida alle loro dimore. 

All'ordine predetto d'idee s'atteneva pure un'al- 
tra superstizione dell'antichità pagana ; questa cre- 
deva che certi giorni della settimana, del mese, 
dell'anno fossero la causa diretta del felice suc- 
cesso, o dell'insuccesso, della felicità o sventura 
degli uomini. Si attribuivano i giorni fasti o ne- 
fasti or all'effetto delle benedizioni o maledizioni 
proferite su loro da qualche persona possente in 
occasione dell' evento felice o infelice accaduto, 
ora poi all' influenza propizia, o funesta delle co- 
stellazioni del cielo. Presso gli Ebrei, come pure 
appo altri popoli antichi, vi erano degF indovini, 
che sapevano scegliere i giorni, o indicare almeno 
quali fossero gli avventurati (Deuter. % 18, io, 14; 
Isaja, 2,6, 37, 3; Gerente 27, 9). Comparando 
la felicità e il bene alla luce, simboleggiata dal 
color bianco, e la sventura e il male all'oscurità 
nel color nero adombrata, l'antichità pagana distin- 
gueva i giorni bianchi, o felici (lat: dies candidi) 
dai neri o infelici (1.: dies atri) e dagP indifferenti 
(1.: dies communes) né felici né infelici 3 . 

In ordine al mito egizio, circa il modo con 
cui le anime de' morti giustificati mercé la barca 
luminosa (atu) ma funebre del sole venivano scorti 

1 Ttlor Edward , Primitive culture, t. II, capo XIII: 
Animismo. 

* M aspero, Les contes populaires de VEgypte an- 
cienne. Paris, Maisonneuve et C, 1882, Introduction, 
pag. LXII. 

* P. G. Brrgmann, Les Chanis do sòl (Sfilar Liòd) 
poi me, tir/ de r Edda de Sarmvnd puMé mvec une nUnh 
pmction et un ccfmmutm^r,Jkxm^ ^ - Parte, Ttevttd, 
et Wurtz, 1858, « 



alle proprie sotterranee dimore, non recherà punto 
maraviglia dell'apoteosi di alcuni Faraoni, di cui 
parlerò qui appresso. Il signor F. Chabas 1 ri- 
corda l'epigrafe d'un bel sarcofago del Museo del 
Louvre, la quale riguarda un Re, che reitera la 
nascita sua come Tu m, il sole procreato da Ptah; 
il defunto è assomigliato ai due principali tipi so- 
lari Tum e Ra, rinascenti ogni giorno, tanto 
spesso celebrati negl' inni, e che formano la con- 
dizione sostanziale della vita di tutto il genere 
umano. In un papiro egizio poi si legge: « Egli 
(Tutmosi III) si elevò al Cielo e si uni ad Aten> 
seguendo il Dio, e diffondendosi per paesi lumi- 
nosi della terra ; divenuto Aien, brillante nel cielo 
fecondato ». L' apoteosi curiosa del nome di un 
Ramesse nel disco solare, copiata a Biban-el-mo- 
louk dallo Champollion (Notizie manoscritte), il- 
lustra in qualche modo l' orgogliosa pretesa di 
figlio del sole. Amenofi IV, uscito dai raggi del 
disco, era stato fabbricato (dal dio) co 9 suoi propri 
raggi, per compiere la durata del disco, che na- 
viga in cielo (Denkmaler, III, tav. 107) ; Ra- 
messe II poi nella stela delle Mine d* oro è ap- 
pellato /' imagine vivente di Ra , soprannome 
del resto assai comune, e il senso di questa de- 
signazione che faceva del Re il Dio, il quale si 
manifestava temporaneamente qui abbasso, appa- 
riva tutto intiero nel culto, fondato durante la 
sua vita, alla sua imagine vivente sulla terra, 
da Amenofi III, di cui un monumento del Louvre 
mostra il contrassegno alato, sostituente il sole, e 
che figura quasi sempre sulla sommità delle stelle. 

Una voce zenda merita la nostra speciale at- 
tenzione, perché ne suggerirà utilissime conside- 
razioni e assai dicevoli al caso nostro ; essa è 
Ràma (cfr. l'egizio Rà, Dio del sole e il sole 
esso); significa essa, riposo, tranquillità, buono 
stato qual nome, nel senso d'aggettivo poi vale: 
grato, piacevole, dilettoso, caro, leggiadro; neo- 
persiano : ràm, lieto, allegro, affabile, famigliare; 
il femminile sanscr, ràmd, corrispondente allo 
zendo rama per (ràmà) è sinonimo di: donna 
amata, amanza, donna in generale ; la radice zenda 
e sanscr. ram, riposarsi, dilettarsi, ricollegata allo 
zendo : rat, splendore, e al sanscr. rac e rag, risplen- 
dere, e forsanco all'egizio Ra solo farebbe pen- 
sare al sole, luogo d'eterno riposo e diletto, come 
simbolo di Dio e imagine cosi del suo Paradiso 
(cfr. il versetto biblico citato già sopra : « In vale 
posuit tabernaculum suum, et ipse, tanquam spon- 

1 Méùmges egyptohgiqucs, 2» Serie, Chàlons-sur- 
Stcrne, Dejussieu, 1864, pag. 67. 
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sus, procedens de talamo suo »). A tale aspirazione 
irresistibile corrisponde un canto semipopolare 
livornese : « Vorrei morir, quando tramon a il sole, 
Quando sul prato spuntan le vitale, A noi farà 
dal mar V alba ritorno, Di primavera in sul ve- 
nir del giorno». Vedi pure questa mestissima e 
soave lirica di Andrea Maffei : « Amo V ora del 
giorno che muore, Quando il sole, già stanco 
dechina, E nell'onda di queta marina Veggo il 
raggio supremo languir.... L'occhio immoto, ed 
immoto il pensiero Io contemplo la strìscia lu- 
cente, Che mi vien dal sereno occidente La 
quiete solcando del mar. E desio di queir aureo 
sentiero Avviarmi nell'orma infinita, Quasi debba 
la stanca mia vita Ad un posto di calma guidar ». 

Dopo morte al sole, al cielo si ascende; se- 
condo le credenze orfiche ed eleusine, dalle stelle 
discendevano le anime dei neonati; l'arcobaleno, 
la via lattea si rappresentarono talora come un 
ponte delle anime che attraversano la funebre pa- 
lude. Il poeta vedico, descrivendoci lo scomporsi 
del corpo umano dopo la morté ne' suoi vari ele- 
menti, osserva che l'occhio del trapassato va a 
perdersi nel sole, ond'esso è nato ; come ne fa 
fede questa patetica Preghiera funebre (dei Vedi): 
« Prosegui, prosegui l'antica via, per cui già pas- 
sarono i tuoi padri.... Tu vedrai i re delle offerte, 
i Dei Yama e Varuna; va in premio delle tue 
buone opere a trovare Yama e gli avi nel cielo. 
Affrancato dalla colpa, pervieni al tuo soggiorno, 
rivestito d'una forma luminosa *, inviolabile ai due 
cani divoranti 2 .... Che l'occhio ritorni al sole, il 
soffio all' aria, il corpo alla terra, e 1' anima poi 
al cielo ». 

Il ritorno dell'occhio del morto al sole, ond'esso 
è nato, pare un concetto raccolto da Volfango 
Goethe nella sua Farbenlehre : « Wàr nicht das 
Auge sonnenhaft Wie Kòunten wir das Licht 
erblicke ? » 3 . Ajace, presso Sofocle, prima di uc- 
cidersi, al Sole manda questo saluto commovente: 
« O tu di questo dì splendida luce, E tu, Sole au- 
rigante, io vi saluto, Or per l' ultima volta ». 
Cfr. Virgilio della morente Didone, Eneide, IV, un 
saluto simile al sole : « Sol, qui terrarum omnia 
lustras », ecc., e poi, vv. 690-92, dice di lei : « Ter 
sese attollens, cubitoque admixa levavi t; Ter re- 
voluta toro est, oculisque errantibus alto, Quae- 

1 Cfr. il nimbo luminoso, che all'anime de' giusti, 
specialmente nel c.XIV, I'Alighieri dà nel suo Paradiso. 

2 Un quissimile di Cerbero geminato. 

3 A. De Gubernatis, Mit. comp., ecc. Lettera IV, 
Pag. 93. 



sivit coelo lucem, ingemnitque reperta ». T. Tasso 
di Didone, Gerusalemme, III, st. 40: «Li 1 apri 
tre volte e i dolci rai del cielo Cercò fruire e 
sopra un braccio alzarsi».... Ugo Foscolo, Se- 
polcri, v. 120 e seguenti: « Raplan gli amici 
una favilla al sole A illuminar la sotterranea 
notte *, Perché gli occhi dell'uom cercan mo- 
rendo Il sole e tutti r ultimo sospiro Mandano 
i petti alla fuggente luce ». E nel Carme delle Gra- 
zie, inno II, Vesta, v. 99 e segg.:... « L'ombre 
Magnanime d' Eroi fremon confuse Fra lunga 
schiera di garzoni estinti, Fuor degli occhi pa- 
terni, il pié alla proda Muovono d'Acheronte, e 
gli occhi, errando, Cercar fra le tenèbre il solar 
raggio Anzi tempo smarrito». Alessandro Man- 
zoni, nudrito alle più caste bellezze dell' antica 
poesia, nel coro secondo della tragedia, V Adelchi, 
sulla morte di Ermengarda cosf dicedi costei :« Giace 
la pia col tremulo Occhio cercando il del ». 
Nell'Alabama si volge il capo del moribondo verso 
T Oriente, acciocché più ne sia placida la morte, 
supponendo il suo desiderio vivissimo di affissarsi 
nei raggi del sole, prima di esalare l' ultimo so- 
spiro. Secondo il De Gubernatis, anche l'infelice 
Recanatese, a Napoli, prima di morire si fece 
trasportare presso la finestra aperta per bearsi 
negli ultimi raggi dell'occiduo sole per 1' ultima 
volta, e disparire pure quasi con essi. F. D. 
Guerrazzi nel Discorso sopra la vita e le opere 
di Giuseppe Sabatelli, (pag. 113) 3 , usa una ima- 
gine simbolica, in cui pure il crepuscolo mat- 
tutino e vespertino adombrano l'altra idea della 
nascita e della morte ; ecco il bel passo : « Tanta 
felicità vollero i cieli amici compartirne, che non 
bene declinato il crepuscolo, l'alba spuntasse: pur- 
purei entrambi, doviziosi di calde tinte d'oro e di 
croco ; non sai bene distinguere ove l'astro man- 
chi e ove sia per comparire. La morte in questa 
nostra patria dilettissima non solo par bella, come 
sopra il vólto di Laura 4 , ma lascia eredità di 
vita; cosi, narra la fama, la notte, in cui Miche- 
langelo s'addormentava nel seno di Dio, Galileo 
apriva gli occhi alle glorie d' Italia ». 

Ora, dopo questo preambolo sulla luce consi- 
derata come principio cosmogonico e antropogo- 
nico, preambolo, cui varie citazioni della Divina 



1 Cioè : gli occhi. 

2 Quasi novelli Prometei. 

s Discorsi ed elogi funebri d'illustri italiam, Fi- 
renze, Le Monnier. 

4 Trionfo della marte: «Morte bella pam tal 
suo bel viso». 
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Commedia hanno qua e là ispirato, mi rimane a 
fare una rassegna delle differenti imagini dante- 
sche spettanti alla luce nel Poema e soprattutto 
nel Paradiso; ci passeremo però di quelle addotte 
avanti, e le indicheremo più di volo. Sopra si è 
notato che il calorico è inseparabile dalla luce ; 
si è pure osservato, che Amore è un fuoco ; si 
aggiunga poi qui che Amore, essendo un desiderio 
del possedimento di amata persona 1 indi ne viene 
che desiderio e amore sono sinonimi; se pertanto 
Amore è fuoco 1 non è strano, che lo Spirito santo 
scenda in forme di fiammelle di fuoco 3 , per ispi- 
rarli e investirli del suo ardore sul capo degli 
Apostoli e della Vergine, congregati nel cenacolo. 
Neppure punto è a maravigliare, che dall'empireo 
discenda nel cielo stellato, sotto la forma di un 
sole, come si è già detto avanti, sotto forma di 
un sole, che di sua luce accende tutti gli altri 
splendori, le anime elette, avversando pure il con- 
tenuto delle due sublimi terzine, Paradisi, XIII, 
vv. 52-54: « Ciò che non muore e ciò che può 
morire Non è, se non splendor di quella idea, 
Che partorisce, amando \ il sommo Sire »; e Pa- 
radiso, XXX, vv. 40-42 : « Luce intelletttial piena 
d' amore, Amor di vero ben pien di letizia, Le- 
tizia che trascende ogni dolzore ». Cfr. pure il punto 
luminosissimo, sebbene impercettibile, eh* è Dio, 
immobile, come V Empireo, in cui abita, perché 
mira d' ogni desiderio umano, quale perfezione 
assoluta, desiderio essendo moto verso lo scopo 
suo, né l'Eterno in sé accogliendo mai desiderio 
alcuno d'altra cosa estranea a lui, ché ciò sarebbe 
difetto. Cfr. pure la forma che 1' Eterno piglia 
nell' Empireo di fiume sfavillante che trascorre tra 
i fiori, poi d'un cerchio più ampio del sole, in- 
torno a cui stanno assisi tutti i beati su migliaia 
di gradi, appunto disposti nella forma di pètali 
d'una immane candida rosa ; su questa inoltre, si- 

1 Cfr. Virgilio, Eneide, I : € Sed si tantus amor 
casus cognoscere nostros », ecc., e che Dante nel V del- 
l' Inferno rende: « Ma se a conoscer la prima radice 
Del nostro amor tu hai cotanto affetto.... ». 

* Donde l'uso delle tede o faci nuziali sacre al Dio 
d'Amore. % 

3 Né sarebbe a stupire pure che le fiammelle di 
fuoco sovente siano simbolo dell'anima, forse anche 
perché sede del fuoco della vita e del fuoco dell' amore; 
vivere e amare andando sempre d'un modo. 

4 Cfr. Inf. t c. I: € Amor divino Mosse dapprima 
quelle cose belle ». HI: « Fecemi la Divina Potestate 
La Somma Sapienza e il Primo Amor»»: dr. pare /V 
radiso, c. X, w. 1-6, di eoi appresta -remo la 

* suprema belletta: Gs XXXHt * € Amor 

che move" *rfb > 



mile a sciame d' api che alternamente va a po- 
sarsi suoi fiori, e torna indi all'alveare, dove il succo 
libato con elaborazione speciale diviene miele 
soave, la schiera degli angeli, che, volando, con- 
templa Dio, e canta la gloria di Colui che l' in- 
namora, e la sua bontà, che tanto ne accresce il 
numero, la sapienza, e bellezza, discende dal giallo 
della rosa, cioè da Dio; in essa rosa poi si me- 
scola ai beati, che ne occupano quali saggi, gl'in- 
numerevoli pètali, ne' quali si distingue il gran 
j fiore; quindi risale sin là dove Dio, Amore (al- 
| trove: Soie) degli Angeli soggiorna. Nel Vangelo 
■ Cristo ridusse l'intiera legge morale a una doppia 
specie d'amore: « Amore verso Dio sopra ogni cosa, 
e Amore del prossimo come noi stessi ». Laonde 
in questo doppio amore consiste 1' essenza della 
virtù ispirata al sentimento d' abnegazione \ lad- 
dove il vizio ha per sua radice l'egoismo; tale 
doppio amore pertanto che preserva dal vizio, di 
cui è nemico. Quello, come virtù personificata, fa 
esercitare questa; ma l'amore è un fuoco non meno 
il buono che il reo; dell'uno ce ne informano le 
voci: 2 e lo, fervore, ardore dai verbi g. fitv, 1. 
fervere (bollire) e dall'italiano: ardere dell'altro 
ce ne avvisa oltre l' identificazione precedente del- 
l' amore col desiderio, e il reo è molto intenso, 
le voci comuni: fuoco, fiamma, e ardore, nomi 
simboli di esso, e le altre, spettanti a' verbi, che 
ne indicano l'immediato effetto: consumarsi, strug- 
gersi, ardere, divampare, ma se l'amore disordi- 
nato nel fuoco ci presenta la simbolica sua figura, 
la lussuria molto bene dal Poeta nel Purgatorio 
arde nel fuoco, e qui come spesso per gli altri 
vizi e peccati la pena è allegoria della colpa. Ho 
ricordato dianzi le tede o faci nuziali sacre ad 
Amore quale Nume degli sponsali, cioè ad Imene; 
a proposito di queste mi ricordo una canzonetta 
semi-popolare livornese (che si usa dire da una 
ragazza ad un damo, col quale abbia infranto 
qualunque legame d'amore): « Passò quel tempo, 
Enea, Che Dido a te pensò; Spenta è la face e 
rotta è la catena, E di te quasi or mi ricordo 
appena % . 

Che amore poi, tolto in buon senso, ancóra 
sia fuoco, ce lo prova la veste del color di 
fiamma viva, che quando scende dal cielo e 
compare a Dante nel Paradiso terrestre indossa 

1 Nel commiato della Canzone: Spirto gentil... sia 
questi Cola di Rienzo, o altri, poco importa, il Poeta 
lo encomia in ispecie indicandone tale magnanimità 
col v.: « Pensoso più d'altrui che di sé stesso ». I filo- 
sofi moderni direbbero questa dote: altruismo. 



222 



Essenza ed imagini simboliche della luce, ecc. 



Beatrice col velo bianco (fede) cinto d' ulivo (spe- 
ranza), perché ardente di carità divina; dunque 
la donna, simbolo della teologia o scienza di Dio, 
accoppia, in sé contemperate, le tre virtù teolo- 
gali neir abito, però su queste prevale appunto 
la carità; perciò anche nella serie delle tre vaghe 
donne, che le personificano e vanno danzando 
nella parte destra del carro allegorico la carità 
precede le altre due ; per questa medesima ragione, 
che Amore è fonte d'ogni virtù, noi vediamo tutte 
e quattro vestite di rosso, cioè del colore di essa 
carità le corrispondenti virtù cardinali, danzanti 
nella parte sinistra del predetto carro mistico, 
cioè: Fortezza, Giustizia ì Prudenza e Temperanza; 
virtù è forza morale, difatto virhts 1. deriva, come 
anche vir, dalla forma plurale vires di vis = forza; 
laonde qual' essenza della virtù sta bene che la 
fortezza preceda le altre virtù cardinali, come la 
carità precede le teologali, e qui si avvera la sen- 
tenza di Paolo Paruta, Storia veneta, Elogio fu- 
nebre degli eroi caduti alle Curzolari: « Fra le 
virtù dei mortali splende come un sole la fortezza » 
e noi aggiugneremo : « Come tra gli alberi la 
quercia che per la propria saldezza e vita seco- 
lare, secondoché ne fa piena fede il motto : 
Frangar, non flectar. 

Il simbolo dantesco dei tre colori dell'abito 
di Beatrice, corrispondenti alle tre virtù teologali, 
effettua la sentenza di Platone : il bello (il rosso 4 , 
color dell'amore, l'effetto della vista del bello) è 
lo splendore del buono (bianco) a e del vero 
(verde) 3 ; anche il simbolo della virtù prima 4 e 
della teologia dopo rappresentato da Beatrice ne 



1 Per i Greci il calorico, onde il rosso è ima- 
gine, suggerisce l'idea del bello: Koàó; t bello, tòxcùóv, 
legno da ardere, dal tèma Ka di Kaìm; e per i Russi 
pure: Krasni = rosso, prekrasni bello; la rosa vermiglia 
simbolo di bellezza. 

* Il bianco, il candido, è imagine della innocenza, 
della purezza, della virtù. 

s II verso è la quiddità del reale colto dalla mente, 
perché la verità scaturisce dalla nozione della realtà; 
onde dai fatti si ascende alle regole che li governano, 
la cui ragione quindi si contiene in quelli; cfr. Dante, 
Purg.y c. XVIII: « Vostra apprensiva da esser ve- 
race Tragge intenzione e dentro a voi la spiega, Sic- 
ché l'animo ad esso volger face ». Qui verace sta per 
reale, si aggiunga poi che V imagine della realtà in 
sua essenza vivente appunto è il verde, che diviene 
persino il simbolo della vita umana; la realtà vale solo 
in quanto sia vivente. 

4 Cfr. Inferno, Canto II (parole di Virgilio a Bea- 
trice): «O donna di virtù, sola, per cui L'umana spe- 
zie eccede ogni contento Da quel ciel eh' ha minor li 
cerchi sui », 



spiega pur bene tale sentenza, ed ecco in che modo: 
il bello (sensibile che risplende sulla costei leg- 
giadrissima persona) è lo splendore del buono (la 
virtù, di cui l' imagine) e del verso (sovraintel- 
ligibile, sostanza essenziale della scienza divina o 
teologia, ond' essa è figura). Dante colloca Bea- 
trice accanto all' antica Rachele, simbolo della 
vita contemplativa, come Lia invece, sorella sua 
maggiore, lo è dell'attiva, moglie prima questa e 
quella seconda di Giacobbe, detto nella Bibbia: 
Israele, e considerato quasi come lo stipite del 
popolo Ebreo detto: Israelita poi da esso. Gia- 
cobbe sta bene che avesse in moglie prima la 
donna, simbolo della vita attiva (Lia) e poi la 
donna, imagine della vita contemplativa (Ra- 
chele), perché anco nell'ordine delle cose umane 
l' ideale, che si ammira nell' arte, non è che il 
reale innalzato al grado estetico, la vita contem- 
plativa; diverso è l'effetto della conoscenza e con- 
vinzione ottenuta circa la nullità della vita del 
mondo, cioè dell'attiva come ce ne porge piena 
fede Francesco Petrarca nell' ultima strofa della 
Canzone : Quell'antiquo mio dolce empio Signore, 
facendosi dire dall'Amore:.... « Le cose mortali 
Sono scala al Fattor che ben l'estima; Ch'ei mi- 
rando ben fiso quante e quali Eran virtudi in 
quella sua speranza D' una in altra sembianza 
Potea salire all' alta cagion prima, Ed ei 1' ha 
detto alcuna volta in rima » 1 . Sopra ho detto della 
convenienza delle nozze di Lia e di Rachele con 
Giacobbe, avuto riguardo ai costoro simboli, poi- 
ché, secondo la Bibbia, questi credette di scorgere 
in una visione una splendida scala, su cui salivano 
e scendevano angeli, scala descritta ivi, da cui 
Dante dedusse l' imagine della propria nel cielo 
settimo, di Saturno, pure luminosa come quella, 
su cui salivano e scendevano sotto 1' aspetto di 
fulgidi splendori le anime dei beati, colà dimo- 
ranti; la scala è simbolo dell'ascensione dello spi- 
rito in su, conforme al contenuto dei predetti versi 
del Petrarca e della seguente sentenza di sant' Isi- 
doro: « Ex pulcritudine circumscriptae creaturae 
pulcritudinem suam , quae circumscribi nequit, 
facit Deus intelligi, ut ipsis vestigiis revertatur 
homo ad Deum, quibus aversusest, ut, qui per 
amorem pulcritudinis creaturae a forma Creatoris 
se abstulit, rursum per creaturae decorem, ad 
Creatoris revertatur pulcritudinem ». Poco sopra 



1 In una delle tre canzoni (dette : sorelle) sugli oc- 
chi di Laura, cioè che da questi brillava una luce, che 
scorta gli era al Cielo. 
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si è veduto che l'Alighieri nel XIII, vv. 52-54, 
ci dice che gli esseri incorruttibili e i corruttibili 
non sono che lo splendore dell' idea incarnata nel- 
l'ordine sensibile dall'Eterno, mercé un atto di 
amore. 1 Nel Canto I del Paradiso, w. 104-8, per 
bocca di Beatrice il Poeta osserva:... « Le cose tutte 
quante Hanno ordine fra loro e questa è forma, 
Che l'universo a Dio fa simigliante; Qui veggion 
l'altre creature l'orma Dell'eterno valore il qual 
è fine, Al qual è fatta la toccata norma *». Dun- 
que il coordinamento di tutte le cose dell'universo 
fra loro appunto rende questo specchio quasi e 
imagine dell' Eterno. La scala comprende vari 
gradini; quelli della scala mistica 3 sono i gradi 
vari delle cose create, dalle più nobili alle meno no- 
bili, nelle quali più o meno appare l'orina predetta 
dell'eterno valore, come ce ne avverte simbolica- 
mente l'Alighieri nei primi versi dello stesso Canto: 
« La gloria di Colui che tutto move, Per l'uni- 
verso penetra e risplende In una parte più e 
meno altrove. Nel ciel che più della sua luce 
prende, Fui io... » ; questo passo chiarisce ap- 
pieno il suo contenuto allegorico nello stesso 
Canto I, vv. 109-14: « Nell'ordine, ch'io dico, sono 
accline, Tutte nature per diverse sorti \ Più al 
principio loro e men 5 vicine; Onde si movono 
a diversi porti Per lo gran mar dell'essere e cia- 
scuna Con l'istinto a lei dato che la porti ». 
Quindi la scala luminosa, simbolo manifesto della 
contemplazione. 

Sopra si è detto essere il rosso allegoria del 
fuoco della carità, ecco perché indi Cristo indossò 
la veste purpurea inconsutile, costrettovi da' suoi 
carnefici che volevano cosi tenerlo in conto di 
pazzo (laddove prima vestiva la candida toga, 
emblema della somma sua purezza); venne però 



1 Ogni essere, prima che sia, viene vagheggiato dal 
sommo Sire nell'eterna idea (Purgatorio ,XVI, dell'ani- 
ma umana: « Esce di mano a Lui, che la vagheggia, 
Prima che sia, a guisa di fanciulla, Che piangendo e 
ridendo pargoleggia ». A questa luce dell'eterna idea 
pure accenna Dante nel XIII del Parad., vv. 77-79, 
co' versi:... « La natura la dà sempre scema, Simile- 
mente operando all' artista, Che ha 1' abito dell'arte e 
man che trema ». 

a Cioè: gli uomini. 

3 Fra le opere ascetiche latine ve n'è una intito- 
lata: Scala coeli. 

4 Cioè: tutte le cose conforme la propria natura, 
secondo la varia dignità sortita; stupendo modo elit- 
tico. 

5 Cioè: Dio, « D'ogni cosa creata •** 
per dirla con un poeta* 



con questo e gli altri atti della sua passione a 
simboleggiare l'amore cosf ardente verso gli uo- 
mini che l'indusse perfino a subire la pena più 
infamante della croce, con la morte, affine di ri- 
scattarli dalla schiavitù del peccato originale ; ecco 
perché pure Garibaldi indossò e fece indossare 
a' propri soldati la camicia rossa, chiaro simbolo 
dell'ardente amore per la libertà de' popoli op- 
pressi e verso la patria sua in ispecie, di cui egli 
e i seguaci di lui si fecero imperterriti vindici 
e campioni. Cristo nel Vangelo dice che la carità 
opera prodigi, fa trasportare le montagne da un 
luogo all'altro e aggiugne che, se l'uomo posse- 
desse tutte le virtù, senza la carità nulla sarebbe, 
né farebbe; cfr. la sentenza ecclesiastica: «Fides 
sine operibus mortua est ». Questa è la ragione, 
per cui, mentre le tre vaghe donzelle, simbolo 
delle tre virtù teologali, carità, fede e speranza, 
vestono i tre colori della nostra nazionale insegna 
(nel cui mezzo poi spicca la croce bianca di Sa- 
voja, simbolo di politica redenzione) \ sacra per- 
ciò e degnissima di entrare in chiesa, anzi d'inal- 
berarsi accanto all' altare maggiore, le quattro 
cardinali, come già sopra si è notato (cioè : for- 
tezza, giustizia, prudenza e temperanza), in forma 
di quattro leggiadre donzelle vestono tutte e 
quattro di rosso, colore della carità ; le quattro 
cardinali sono pure simboleggiate nelle quattro 
stelle della costellazione della Croce del Sud 
presso il popolo antartico, fregiami la faccia di 
Catone l' Uticense di luce simile quasi alla solare *, 
e le tre teologali pure al polo antartico, nell'VIII 
Canto del Purgatorio (vv. 88-99) assumono pure 
la forma di tre sfavillanti simboliche stelle. 

La poesia traduce le idee astratte in imma- 
gini, e siccome l'Amore, a quanto si è detto, si 
considera come principio della generazione tanto 
nel regno vegetale 3 , quanto nell'animale, cosi non 
desta maraviglia di sorta l'antico mito indo-greco 
sul carattere cosmogonico di Kama e di Eros, 
che si fanno presiedere all'origine e all'adorna- 
mento dell' universo, argomento, intorno a cui ci 
siamo sopra trattenuti. La dottrina atomistica di 



' Perché la croce, su cui mori Cristo fu emblema 
della redenzione religiosa; cfr. la nota leggenda della 
croce luminosa apparsa in Cielo a Costantino col motto : 
€ In hoc signo vinces » e che fatta porre sulle insegne 
militari, con questi làbari trionfò pienamente di Mas- 
senzio e del costui esercito, contro cui egli combatteva, 
mercè l'entusiasti*» fa**» ne' soldati. 
. 1 Gnu r. 37-39- 

H wrv delle piante. 
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Democrito, che all'attrazione e ripulsione degli 
atomi attribuisce l'origine del mondo, si riconnette 
con quest'ordine d' idee, onde T. Tasso cominciò 
un sonetto col verso « Amor alma è del mondo, 
amor è mente »; perciò Tito Lucrezio Caro in prin- 
cipio del poema : De rerum natura, rivolse ad 
Afrodite un'entusiastica apostrofe, considerando 
Venere, Dea della bellezza e madre d'Amore, come 
personificazione, come apoteosi della virtù gene- 
tica e conservatrice della vita dell' universo ; 1 la 
stessa idea significata viene pure nei canti popo- 
lari, dove si finge che dal nascimento d'una bella 
donna derivi l'origine ad una e l'adornamento del 
mondo. Perciò Dante, memore che le tre persone 
della Trinità concorsero a fabbricare la porta del- 
l' Inferno (c. Ili, vv. 5-6) : la Divina Potestate, la 
Somma Sapienza e il Primo Amore, poi ripete 
la stessa idea felice ortodossa in principio del 
c. X del Paradiso (vv. 1-6), in questi versi ve- 
ramente paradisiaci : << Guardando nel Suo Figlio 
con l'Amore Che Y uno e l'altro eternalmente 
spira Lo primo ed Ineffabile valore, Quanto per 
mente e per occhio si gira Con tant'ordine fé' 
ch'esser non puote Senza gustar di lui chi ciò 
rimira"». 2 Il Primo Valore 3 (Divina Potestate) cui 
si attribuisce la creazione delle cose, è il Padre 
(la prima persona della Trinità) ; Egli creò queste 
col figlio Verbo della Sua Eterna Mente, cioè Somma 
Sapienza, 4 preesistente al Creato, e che Dio ab 
acterno possedette, secondo Salomone (la seconda 
persona) ; ma Esso le creò appieno libere, perché 
le volle, cioè per Amore, e l'Amor Eterno di Dio 
è lo Spirito Santo (la terza persona) spirante dalle 



1 G. B. Marino nel suo poema L'Adone, c. VII, 
ott. 76 e seg., imitò bene il passo di Lucrezio. 

2 Cfr. il verbo lat. : valere = esser forte, sano, da 
cui deriva; Parade c. I di Apollo: Divina Virtù; Dio 
come Virtù increata, è anche increata Fortezza, Potestà 
morale ; cfr. la Puissance presso il Voltaire. 

3 Cfr. V Intelligence appo il Voltaire quindi l'uso 
della facoltà razionale invece dell 'obbietta suo : la Sa- 
pienza, esaltate però entrambe al grado sommo. 

4 Cfr. i sopra citati versi dell' Enricheide del Vol- 
taire, c. X, versi 425-26 : « La puissance, l'amour avec 
l' intelligence Unis et divisés composent son essence ». 
Cfr. pure Paradiso, XXXIII, versi 124-26: « O luce eterna 
che sola in te sidi, Sola t'intendi e da te intelletta Ed 
intendente te ami ed arridi ! » Piena coincidenza di 
concetto con questo del nostro divino Poeta ci offre 
il vate indiano Vyasa nel Mahàbhàrata \ vedine alcuni 
luoghi scelti e tradotti in italiano : Bhisma- Parva, cioè 
il Libro di Bhisma, lib. VI, X in Ardjuna, cosi dice al 
Dio Supremo Krisna : « Solo Tu stesso da Te stesso 
t' intendi, o Spirito sommo, germe degli esseri, signore 
delle creature, Dio degli dei, signore dell'universo ! » 



due predette. 1 Dunque il Padre, mosso dall'Amor 
Suo creò le cose dell'universo e lesse il disegno 
e ordine delle medesime e notò in esso Figlio, 
cioè la Sapienza propria ab aeterno posseduta, e 
questa Sublime Architettrice quasi ne attinse tale 
disegno, quindi nel I dell' Inferno, w. 39-40 — 
« L' amor divino Mosse dapprima quelle cose 
belle »; Paradiso, c. I, v. 1 : « La gloria di Colui che 
tutto move », e v. 74 : ... « Amor che il ciel go- 
verni »; XXIX, 18: «Sapesse in nuovi Amor 
! 1' Eterno Amore »; XXXIX, 185 : « Amor che 



Ecco la fonte dell' imagine frequente di esso Dio 
i in genere, cioè: Bene, desire dell' intelletto, Sommo 
| Vero, Somma Sapienza, perché tale «il suo figlio di- 
| letto, in cui tanto sovente si compiacque». Ecco la 
• fonte del Paradiso della scienza, onde il Paradiso mi- 
1 stico, religioso, è imagine schietta e di cui diremo più 
1 avanti. Cfr. il simbolico senso dei Cherubini, secondo 
1 il significato della voce* in ebraico, conforme all'opt- 
) nione di qualche orientalista, cioè conoscenza ; quindi 
j Ezechiele, volendo esprimere il vasto intelletto de' che- 
I rubini li rappresenta pieni d'occhi, simili al mitico Argo 
j degli Elleni. Nel mito egizio Ptah, Nume del Fuoco, 
j grande Architetto e Creatore dell' Universo, nei sacri 
! testi è detto : « Esistente ab eterno, massimo Dio prin- 
cipio dell'essere, Signore e amico della Verità (Ma), 
Padre de' Padri, Potenza delle Potenze, Signore della 
Scienza e della Giustizia ». Ma la verità in egizio dei- 
ficata in Ptah, Dio del Fuoco e della Luce, costituisce 
poi come Figlia del Sole e Signora del Cielo e apo- 
! teosi della giustizia una Dea a parte e significa l'ar- 
cana luce spirituale, sovrintelligibile, qualcosa dell 'e- 
' braico Aour, luce suscitata dal soffio {raou, sua metatesi) 
! dell'Eterno, qualcosa di simile alla * Coeterna splen- 
I dida Figlia dell'Eterno» (cioè del Sole di Giustizia e 
; Sublime Intelligenza) come canta il Milton in principio 
! del III Canto del suo Paradiso Perduto. Nel dramma 
■ indiano Sakuntala, di Kalidasa, costei, protagonista di 
esso dramma, è indotta dal vate a dire allo sposo Du- 
smanta : « La verità ! Solo questa, e la saggezza dei 
secoli ce lo proclama, predomina sempre su quanto di 
più grande possiede il mondo; è solo questa che si- 
mili ci rende ai Numi, ed ella poi è Dio stesso». Cfr. pure 
l' inno alla Verità, identificata col Dio egizio Ra (il Dio 
sole imagine del Dio Supremo) nel Libro dei morti, 
capo X; tale inno é proferito dall'anima del defunto 
nell'apoteosi propria confuso e identificato col Dio 
Thot (nume della sapienza, il Mercurio egizio), funebre 
scorta dei defunti : « O Ra, perfetto di pensieri, giusto 
di cuore, che possiedi la verità che tu creasti, io vengo 
presso di te ; io sono Thot, la tua imagine, io so ciò 
che tu sai, m' impossessai della tua potenza, cioè della 
facoltà che sta nell'estremità della tua bocca, io vengo 
a te per renderti omaggio incessante, e ti porto la ve- 
rità, che tu ami, di cui tu vivi, gioisci, ti rendi per- 
fetto, cui unito sempre te ne accresci, divieni più saldo, 
potente, adorno, con cui sorgi, per cui risplendi, con 
; cui tramonti, e di cui munito d'ogni tuo nemico trionfi» 
(Traduzione dello Schiaparelli). 

1 L'Amour anche nel Voltaire, luogo dttto, adom- 
bra lo Spirito Santo. 
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move il sole e 1' altre stelle »; altrove Dio è j 
detto : « Amor, Amor eterno »; XXX, 52 : « L'A- j 
mor che move questo Cielo » 1 (1* Empireo) ; Fa- \ 
rad/so, XXVII, perciò dice : « Luce ed Amor d'un , 
cerchio lui comprende »; Farad., XXVIII: « In que- 1 
sto miro ed angelico tempio Che solo Amor e [ 
luce ha per confine »; XXX, vv. 39-40: «Luce 
intcllettual piena d'amore, Amor di vero ben pien ; 
di letizia, letizia che trascende ogni dolzore »; XVI, j 
38, Dio è il « Primo Amore di tutte le sostanze sem- ; 
piterne »; Paradiso, VII, 33 ; la redenzione è pure ; 
l'atto dell'eterno amore di Dio, quindi come l'amore 1 
è principio di generazione, cosi anche di rigene- j 
razione, ciò si è detto avanti anche delle acque, sa- j 
lutate Ambas o madri nei Vedas perché appunto co- j 
smogoniche e antropogoniche, secondo il mito, vale a 
dire : generatrici, poi rigeneratrici; cfr. l'acqua lu- 
strale, l'acqua benedetta, soprattutto il sacramento 
cristiano del battesimo, mondatore, purificatore 
dall'originale peccato mercè l'acqua, strumento di 
esso. Dunque avendo tanta virtù l'amore, non è 
a stupire che nel Vangelo Cristo perdonasse molto 
alla Maddalena, per aver molto amato (« Amor 
Divino Mosse dapprima le cose belle» (In/., I, 
vv.39-40), anche qui, cioè : l'espiazione, la peni- 
tenza, il perdono delle colpe). Moto è vita nell'or- 
dine fisico, intellettivo e morale; il desiderio, o 
l'amore poi, è moto verso lo scopo di esso; ecco 
perché l'amore, cioè il desiderio ardentissimo di 
unirsi a quello, in cui risiede, spiega il movi- 
mento 2 dei nove cieli prodotto dall'empireo, il 



1 Cioè: V Empireo, sedejieirEterno. 

2 Cfr. in chinese hàn, muovere, agitare, e hàn de- 
siderare ; haò = amare, desiderare, allegrarsi ; e nao = 
splendore, chiaro, bianco ; e hào buono, bene, bello ; 
vedi per tali voci: Dictionnaire chinois, francais et latin, 
par M. De Guignec, Paris, Imprimerie Impériale 1813, 
in-folio. La sentenza latina : Trahit sua quemque vo- 
luptas traduce in una frase l'ideogramma monosilla- 
bico del bramare, desiderare, cioè tendere, muoversi 
verso l'oggetto della brama. La psicologia pcraltrp ne 
avverte che la brama di qualunque cosa ne impone 
l'inseguimento, la ricerca di essa, quindi nel linguag- 
gio il doppio senso onde sono suscettivi certi verbi 
d' inseguire, ricercare una cosa poiché vi si tende, vi 
muove nella sua direzione l'animo; cfr. in sanscr. i ewf 
(suo rinforzamento), lanciarsi e muoversi verso una cosa 
e desiderarla, onde in skr. iyamànas, [appassionato, e 
in greco presso Omero Liptvoc, cangiantesi e poi desi- 
derante, bramoso, forma media del verbo Upau ; is, lan- 
ciarsi, perseguitare e desiderare, quindi istis, skr. desi- 
derio, gr. totuc, brama, valontà, ismas skr* passione, * 
o ice skr. perseguitare, ricercare e desiderare* la 
indigere, aver bisogno» indi bramare, latjtfftrv, 

poi chiedere, cioè ricercare con le parole anace 



decimo, sebbene immobile, poiché il possesso del- 
l' Eterno esclude ogni altro desiderio ; il moto, 
l'ampiezza, e la maggiore vicinanza vanno digra- 
dando dal primo mobile al cielo della luna, l'ul- 
timo a muoversi ; lo stesso pure si riscontra nei 
nove cerchi luminosi, allegoria dei nove cori an- 
gelici che si aggirano intorno a un punto lumi- 
nosissimo immobile, ch'è Dio, con la differenza 
che i cerchi spirituali pur corrispondenti ai ma- 
teriali, procedono in ragione inversa non dalla 
massima alla minima grandezza, ma invece da 
questa in giù digradano a quella. 

Sopra ho notato che moto e vita sono sino- 
nimi, 1 donde il proverbio volgare : « Nel moto sta 
la vita » ; ma se muovere è vivere, muovere nel 
senso attivo di far muovere, dare il moto, l' im- 
pulso primo vale : dar la vita, creare, così la pensa 
pure San Tommaso nella propria Somma Teolo- 
gica e anche Platone nel Fedro, c. 28, cosf da 
Tullio nel I delle Tusculanae Disputaiiones, tra- 
dotto da Tullio, § 25 : « Quod semper movetur, 
aeternum est; quod autem motum affert alicui, 
quodque ipse agitatur aliunde, quando fìnem habet 
motus, vivendi fìnem habeat necesse est ». Poi 
nota la differenza fra gli esseri animati e gì' ina- 
nimati; cioè che quelli « pulsu moventur externo », 
questi all' incontro « motu interiore et suo », e il 



ché si desidera, composto appetere = bramare, appeti- 
tus, brama, e in italiano appetito e appetire nel filoso- 
fico linguaggio nel senso di bramare con ardore una cosa. 

1 Se uno stimasse bene definire l'espressione una 
idea innata, non già conforme all'uso classico, ma bensi 
al senso letterale, forseché la più veramente innata di 
tutte le nozioni appunto non sarebbe quella del moto ? 
Ciò poi si dica pure alPinfuori di ogni preoccupazione 
di scuola, poiché la nozione del moto è in noi quasi 
innata e si ha fino dal primo ingresso nella vita. Stando 
anche all'apparenza indi sembra esatto credere, che, 
senza moto di cose, non vi sarebbe coscienza di uomo, 
cioè vita intellettiva e morale, poiché V uno provoca 
l'altra, e la fa passare non già dal niente all'essere, 
ma bensi dalla potenza all' atto. Laonde prendere co- 
scienza di sé vale quanto prendere coscienza della mo- 
bilità delle cose, del moto, la cui nozione ad elaborarsi 
comincia. Pertanto, se appare impossibile ogni cogni- 
zione di cose disgiunta da quella del moto, o del muta- 
mento loro, si avrà la prova inconcussa che la nozione 
del moto di ogni altra è la più primitiva. Il motto di 
Cartesio : « Io penso, dunque sono » cangiarsi potrebbe 
in quest'altro: «Io penso, dunque vi hanno cose, 
dunque v' è moto ». Se niente si movesse, nulla si pen- 
serebbe; senza moto, impossibile sarebbe la coscienza, 
e se Patto medesimo successivo del pensiero è un 
santo interiore, non si appella forse riflessione, cioè 

legamento? Ma non è questo forse un moto dell' og- 
• sé medesimo, e in questo caso dello spirito 
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cenno alla vita intima dell' anima cosf : « Sentit 
animus se moveri, quod, quum sentit, illud una 
sentit se vi sua, non alia moveri » ; cenno in- 
somma sul fatto mirabile della coscienza morale \ 
Che se muovere attivo = creare, essendo il go- 
verno del mondo una continuata creazione, come 
avvisa un teologo moderno, muovere anche dovrà 
valere poi : reggere il creato, onde la ragione dei 
due passi, citati sopra : « La gloria di Colui che 
tutto move» (Parade c. I, v. i°) ricollegato al 
74° dello stesso : « Amor che il Ciel governi » 
conferma ciò che si è premesso, perché secondo 
Boezio, De consolatale philosophiae II, v. 5, reso 
nella versione volgare : (Il mondo) « Opera intiera 
d'amor, che quaggiù regge e lassù impera. » Ri- 
chiamando alle anzidette cose Amore, che per 
proprio simbolo ha due elementi : la luce, principio 
di vita e bellezza come causa e il fuoco qual ef- 



1 Infatti Platone dice ivi: Adir, àyaxuxÀojx«'v/x Y.pLq 
aÙT^y e Aristotele nel Cap. XXX: Dell'anima, dice che 
« l'intelletto ha ragione d'intendente, e d'inteso, onde 
in sua opera è principio e fine. E cosi pare ch'egli si 
abbia come a foggia d'un giro, quando uno medesimo 
è il principio e la fine, secondo la sentenza di coloro, 
che nel composito ravvisano una sola forma». Cfr. Dante, 
Purg., c. XXV, vv. 75-76: «.... Un'alma sola Che vive 
e sente e sé in sé rigira ». Onde la prima delle questioni 
filosofiche o scientifiche appunto è quella del moto ; 
l'uomo lo rileva, se ne maraviglia, ed ecco l'inizio della 
scienza, e forsanco il suo procedimento, non essendo 
questa possibile senza il progresso, che in fin de'conti 
è avanzamento, moto in avanti. L' Alighieri, persuaso 
appieno del valore cosmogonico di esso moto, nel II 
dell' Inferno, w. 58-60, indusse Beatrice a dire cosi a 
Virgilio : « O anima cortese mantovana, Di cui la fama 
ancor nel mondo dura e durerà quanto il moto lontana ». 
Nella sua Fisica dice Aristotile: « Il tempo è numero 
del moto » e Platone afferma il moto non procedere 
che da forza, la quale da sé medesima solo si muova. 
Cosi pure san Tommaso, Somma Teologica : « Il moto 
e il tempo hanno quantità e continuità dalla grandezza, 
su cui passa il moto, com'è detto nella Fisica di A. ». 
Altrove : « La generazione e il moto non rimarranno in 
eterno ». Virgilio, Eneide, I : € In freta dum fluvii cur- 
rent, polus dum sidera pascet, Semper honos, nomenque 
tuum, laudesque manebunt ». Nel citato luogo dantesco 
il Tommaseo avvisa doversi leggere moto e non mondo, 
perché accenna per l'appunto al senso filosofico (sic- 
come l'intende Platone prima e il cristianesimo dopo) di 
xivicv xcvflffic, eh' è l' impulso della creazione, che ci dà 
pure Aristotile; in questi però è la successione degli 
atti degli enti. Da Talete fino a Platone e Aristotile 
la questione del moto è quella, da cui dipendono tutte 
le altre. Nella filosofia greca, specialmente in Socrate 
e Platone, Dio immobile fa muovere tutte le cose, egli 
eh 'è l'eterno architetto e geometra dell'universo, come 
n'erano i Greci persuasi con Omero,- il quale perciò 
poneva nella destra di Giove il compasso a fine di se- 
gnare i confini del mondo prima di crearlo; cfr. Dante 
pure, Parad., Canto XIX, vv. 40-42 : «....Colui che volse 



fette possiede una virtù prima generatrice nell'or- 
dine sensibile (creazione e governo del mondo) \ 
poi una seconda rigeneratrice nell'ordine morale 
(redenzione dell'uomo dal peccato, effetto d'amore, 
esercizio di virtù, suggerito dall'amore verso Dio 
e il prossimo, essenza di quella); ma l'amore, 
mezzo conducevole a conseguire l'eterna salvezza 
nel Paradiso ha una precedenza logica, o ideolo- 
gica rispetto al fine, astrazione maestrevolmente 
resa mercé T imagine della regione del fuoco 
(cielo quasi vestibolo de' successivi del Paradiso 
dantesco), imagine che traduce quella in prece- 
denza topica (mi si permetta di così dire) o lo- 
cale rispetto alla serie de' nove cieli mobili, e 
del decimo immobile, che le tengono dietro. Ma 
essendo l'Amore fuoco, sta poi bene, che l'ultimo 
cielo, sede di Dio, si appelli empireo^ cioè igneo, 
non già perché racchiuda in sé ardente fuoco ma 



il sesto (compasso). Allo stremo del mondo e dentro 
ad esso Distinse tanto occulto e manifesto....» (cioè Dio, 
architetto dell'universo, come lo riconoscono i massoni); 
vedi pure V. Monti, Mascheroniana, I, vv. 31 e 34-36 
(imitatore del passo del c. VIII, v. 210 e seg. del Pa- 
radiso Perduto del Milton); il poeta d'Alfonsine indica 
cosi la geometria, tenendo ivi d'occhio pure la predetta 
dantesca terzina: «Colei che gl'intelletti apre e sublima 
Colei che li misura e del primiero Compasso armò di 
Dio la destra, quando II grand 'arco curvò dell'emispero». 
Concetto biblico per cui vedi Libro di Giobba, XXXVIII, 
5, e i Proverbi di Salomone, Vili, 27; su questo sog- 
getto si riscontri pure il mio lavoro: 21 compasso del- 
l' Eterno nel Milton e nel Monti nella Biblioteca delle 
scuole italiane, n. 16, marzo 1889, lavoro citato pure 
dal prof. Alfonso Bertoldi nel commento delle Poesie 
di V. Monti chiosandone V allegato brano. La geome- 
tria di esso Dio è geometria in atto di finalità (pene- 
trata pure in Platone), indi esso è l'eterno artista, onde 
il Petrarca, Canzoniere, son. IV, w. 1-2 : c Quel che 
infinita provvidenza ed arte Mostrò nel suo mirabil ma- 
gistero » (opera d'assoluto, perfetto maestro nella crea- 
zione del mondo; l'arte è nella mente, il magistero 
nel fatto); perciò Dio, ripeto, è l'eterno artista, in tale 
immagine si ravvisa la prevalenza dello spirito ateniese. 
Dio, secondo Aristotile, fa muovere come un ideale 
d'arte dirige la mano dell'artista. Il mondo compreso 
di lui gravita verso esso, donde il moto dei nove cieli 
mobili nel paradiso dantesco verso V empireo sede di 
Dio, massimo quel del primo mobile, e il moto de* 
nove luminosi cerchi spirituali simboli dei nove cori 
degli angeli verso il punto luminosissimo eh 'è Dio, moto 
massimo nel cerchio primo de' Serafini, quasi alone 
mobile di esso punto; tale moto è prodotto dalla vi- 
vissima brama de' cerchi risici e spirituali d'identificarsi 
e fondersi con l'empireo e col punto luminosissimo, 
perché brama è moto verso l'oggetto di essa. 

1 Mobili entrambi; del moto del fuoco l'espe- 
rienza quotidiana ce ne avverte come anche il concetto 
antico ; vedi Purg. , c. XVf ^ol come il foco 

movesi in altura, Per la l i salire » : 

la luce, secondo la ad ^kd ootp 
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soltanto* bensì P Eterno, che ispira un fuoco di 
carità nei Celicoli, suoi contemplanti, e del su- 
blime aspetto suo beatifica quelli. Dante nell'epi- 
stola sua a Can Grande della Scala, con la quale 
appunto gli dedica il divino poema, X, § 24, dice 
dell' Empireo : « Coelum igne, sive amore flagrans, 
non quod in eo sit ignis, vel ardor materialis, 
sed spiritualis, quod est amor sanctus, sive cha- 
ritas »; cfr. Purg., c. XXVI, vv. 62-63: «... Il Ciel 
Ch' è pien d'amor e più ampio si spazia ». Em- 
pireo peraltro è voce che si riconnette bene a 
Dio : Sole di giustizia ; Luce, Calore, Fuoco in- 
creato, eterno, ond'ebbe luce il sol per riferire ad 
esso, ciò che del fuoco dice l'inno a Ftà 1 (nel- 
P Opera in musica : Aida), sopra citato, e an- 
che secondo il Poeta, che imagina il sole sen- 
sibile corrusco della luce, e ardente del calore 
che dal Sovrintelligibile riceve, di cui è sincero 
specchio. Del resto Agni, Estia, Vesta, Vulcano, 
Efesto, Ftà, Anuki sono deità del fuoco nell'In- 
dia, in Grecia, a Roma, in Egitto. Il fuoco è 
ignis in latino, ogni in slavo, agni in sanscrito. 
Agni, secondo il De Gubernatis, dalla radice 
ag : spingersi, muoversi, volare, 2 ci offre il mae- 
stoso ideogramma della immensa virtù propaga- 
trice del fuoco ; le ali sono strumento del volo, 
moto rapidissimo; ebbene, punto non è a stupire 
che P Eterno sia fuoco increato (ricordiamo lo Spi- 
rito Santo che in forma di fiammelle di fuoco 
discende sul capo degli Apostoli e di Maria Ver- 
gine congregati nel Cenacolo per investirli della 
sua virtù mirifica e accenderne di sè gli animi), 
perché dunque si trova Esso in un fiat; Esso 
che, secondo la Bibbia, vola sulle ali dei viventi, 
anzi n' è il principio genesiaco, secondo un' inge- 
gnosa ipotesi di M. Lanci dedotta da un passo 
della stessa Bibbia; il desiderio è più rapido nel 
moto d'un uccello, cosi l'amore, ma questi, come 
luce e fuoco, sono i volanti ; ecco perché si dice 
nel poetico linguaggio: «Sull'ali del desio». 

Innanzi già si è detto come Dante, imitando 
Beatrice, si affissa pure nel sole, come questa, poi 
ne rimuove gli occhi e a costei li volge e dal 



celesti, specialmente dal sole, percorre infinito spazio 
in momenti incalcolabili; si aggiunga poi che il tèma 
suo indiano ar di arusha = luccicare, splendere, poi 
rosso, corruscante (vale anche per il fuoco); ar = an- 
dare, moversi: tèma ideografico del moto della vita 
e del suo principio genesiaco la luce, il fuoco: i mo- 
ventisi per eccellenza ; anzi : i volanti. 
* Dio egizio del fuoco. 

i J¥***% Enciclopedia Indiana, Torino, E. Ide- 
atilo quAta voce. 



raggio di quello che da'costei occhi mercé i pro- 
pri trapassa nel suo animo, ne attinge la virtù 
attrattiva per salire in sù, e di questo fatto si è data 
col Tommaseo P allegorica spiegazione che Bea- 
trice, o la teologia, la scienza di Dio guarda 
nel sole (specchio del Sole di giustizia, Dio), 
Dante, Puomo mondo dal peccato in lei (teologia) 
e per suo mezzo (rivelazione) si leva alla con- 
templazione e conoscenza dell' Eterno. Perciò Vir- 
gilio (simbolo dell' intelletto umano, della filosofia) 
dice a Dante nel XVIII del Purg. (vv. 46-48) : 
« Quanto ragion qui vede Dir ti poss' io, da in là 
t' aspetta Pure a Beatrice, eh' è opra di fede ». 
Ognuno sa che cieca si rappresenta la fede, per- 
ché ha non di rado per oggetto fatti che trascen- 
dono l'umana ragione, cioè i misteri, donde i cosf 
detti dogmi. Ecco perché Virgilio solo per i due 
primi regni delle anime, Inferno e Purgatorio, 
scorge l'Alighieri, laddove all' incontro Beatrice 
nel regno santo, e quanto in sua compagnia ivi 
può far tesoro nella sua mente, che scrive ciò che 
vide, poi diviene materia di questa cantica terza, 
nel che appunto si pare Parte magistrale del Vate 
sommo e la sua eccellenza. 

Il Paradiso ci presenta la forma d' un gran 
cono tronco vuoto rovesciato in alto, simile al- 
l' Inferno, salvo che questo è rovesciato in basso; 
laddove il Purgatorio è un monte in forma d'un 
gran cono dritto ; il cono si può ideare come una 
serie di superficie circolari concentriche digradanti 
dalla massima, la base, alla minima, infinitesimale 
(un punto concentrico alle precedenti superficie), 
il vertice ; dunque tale solido si può ridurre al 
circolo, simbolo dell'eternità 1 . Onde persuaso di 
questo, Dante nel c. XXXIII, v. use seg., rap- 
presentò il simbolo dell'Eterna Divina Triade con la 
figura di tre luminosi cerchi, nel cui mezzo Pumana 
effigie manda uno splendore improvviso che a Dante 
palesa il modo misterioso della ipostatica unione 



1 Cfr. poi as ebr. = orsa maggiore, e naàs ebr. ed 
arabo idem ; as letteralmente = la circolante, naas = 
pure quiete, riposo, poi feretro ; simbolo dell 1 eterno 
riposo ; conviene credere cosi M. Lanci che dapprima 
as — circolante indicasse pure il funereo riposo per la 
sinonimia di as ebr. e naàs arab. spettanti alla predetta 
. costellazione. Quanto agli astronomi poi, essi giudi- 
carono che al nord facendo cessare ogni moto, almeno 
quello sensibile e apparente a' nostri occhi, fosse di- 
cevole che alla superba costellazione iperborea presso 
il polo detto perciò artico, tale idea di naturale riposo 
e quiete pur entrasse. Perciò i disegnatori delle carte 
astronomiche accoppiato al i° il 2 0 senso dell' & rap- 
presentarono un carro funereo, nel cui valore simbolico 
la costellazione circolante s' includeva. Gli Arabi dis- 
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della natura divina e umana. Il circolo, cui si ri- 
duce la forma conica dei tre regni delle anime 
veramente vuole indicare la perpetua durata delle 
pene dell' Inferno, e dei gaudi del Paradiso, per- 
ché interni gli scompartimenti loro, e indi atte- 
nenti al simbolo della forma loro circolare ; non 
cosi però s' intenda quanto al Purgatorio, i cui 
• scompartimenti sono esterni, non intrinseci indi, 
ma estrinseci a tale simbolo ; difatto la durata 
delle pene ivi è temporanea, cioè ha fine. Se poi 
taluno mi chiedesse, perché abbia il Poeta dato 
pure tale forma al Purgatorio, risponderò che vi 
si è indotto dalle ragioni dell'euritmia, che tutto 
è in arte, la quale ricompone la massima varietà 
alla massima unità ; né senza questi due cosi di- 
versi elementi dal genio insieme leggiadramente 
contemperati non v' è perfezione, cioè non v' è 
arte vera. Che il circolo presenti poi V imagine 
dell'eternità, chiaro lo mostra la sua circonferenza, 
ove non si distingue né principio, né fine ; onde 
per dire del circolo ciò che i Greci dicevano del- 
l'anno (considerato come un gran cerchio in modo 
che il precedente finisca dove principia il seguente; 
cfr. la voce latina : annus, donde la derivata : an- 
nulus = anello, cerchietto) 1 esso è : 1. In se ipso 

sero figlie del feretro le sette stelle del carro di Boote, 
cioè i sette trioni, e chi conosce i dialetti orientali, 
punto non dubito che tale foggia di parlare non valga 
quanto le stelle acconciatrici del feretro.' Si aggiunga 
pure chejr orsa nel semitico dialetto si appella pure 
Karat dal^verbo kar che indica tutto quanto descrive 
con relazioni 'diverse un circolo ; peres.: attorniare una 
preda, tagliare in tondo, o in circolo una cosa (ideo- 
gramma dell'opera micidiale compiuta dalla falce letale 
della morte sui viventi del mondo), il serpe che si ag- 
groviglia, ripiega e ritorce sopra sé medesimo, tutti 
efficacissimi significati; laonde il circolo è simbolico di 
riposo, di eterno riposo, di morte per la cessazione di 
moto o vita 'che in sé comprende ; lo zero è un cir- 
colo allungato verticalmente, significa niente, per il 
vano che in sé racchiude, non è a stupire perciò che 
il circolo potesse divenire simbolo di [morte (sede poi 
de' morti nei regni oltramondani danteschi) per la va- 
nità interna che in sé contiene, specificata quindi nel- 
T idea particolare di vanità della vita ; cfr. Dante, In- 
ferno, c. VI, vv. 34-36 : « Noi passavam su per l'ombre 
che adona La greve pioggia e ponevam le piante Sopra 
lor vanità che par persona»; vedi anche Purg., II, 79: 
«O ombre vane fuor che nell'aspetto!» Dunque per 
queste ragioni addotte si avvisò molto bene il divino 
Vate a rappresentare con forma circolare gli scompar- 
timenti de' tre suoi regni dell'anime, perché regni ap- 
punto della morte. 

1 Queste metafore indicano il giro rotatorio del 
sole scorrente per i dodici segni dello zodiaco; gli 
Egizi rappresentavano l'anno sotto forma di un serpe 
attorcigliato che si tiene in bocca la" coda e forma cosi 
di sé un cerchio. 



reductus, cioè ìvixuto's (composto da «vi per e» ed 
"ÙToc preso però in origine al dativo »vt£). An- 
che la serie dei nove cori degli angeli, descritta 
nel XXVIII del Paradiso, ne offre la figura 
di un gran cono tronco vuoto dritto luminoso, 
composto di nove cerchi mobili che si aggirano 
intorno a un punto luminosissimo impercettibile, 
immobile, eh' è Dio. Il Poeta volendo porgerne 
una imagine della sua piccolezza estrema, dice 
che una stella postagli presso parrebbe una luna. 
Dio è puro atto (San Tommaso, Somma Teolo- 
gica). Punto è quello che non ha parti, perciò Dio 
si rappresenta in esso. Il punto è ogni indivisibile, 
si conosce per la negazione del dividere, perché 
le forme semplici e indivisibili nel nostro intel- 
letto non sono in atto, ma solo in potenza; che 
se fossero in atto, non si conoscerebbero per ne- 
gazione. Il punto è neir ordine geometrico quel 
eh' è l'unità nell'aritmetica, cioè simbolo e perso- 
nificazione della idea di Semplicità 1 ; presso gli 
antichi era il punto, imagine della unità, come 
due punti del due ; uno in ebraico si dice eckàd 
(cfr. il sanscr. eka) e tolto l'articolo chàd in arabo 
== punta, estremità d'asta, punta ben concetta a 
voler per essa indicato il cominciamento di quan- 
tità numerica da un popolo che per ferire animali 
alla bisogna del vivere, freccie, aste, coltelli, as- 
sottiglia e aguzza. A segnare tale estremità oc- 
correva ua puntolino fatto con qualche colore sul 
papiro, o premuto con lo stile su tavoletta al- 
l'uopo del numerare acconcia. E dove pure l'asta 
intera, a fare intero il puntino, avessero segnato 
gì' inventori, ciò non sarebbe all'effetto delle cose 
poi stato sconvenevole, ché ognuno vede come 
all'estremo dell' asta s' avrebbe dovuto attendere 
allora, laddove noi usiamo il tutto per la parte, 
cioè una linea verticale per un punto nefl' uno, 
cosi avverte M. Lanci nella sua illustrazione ai 
Paralipomeni della Sacra Scrittura con gerogli- 
fici fenicio^gizi. Si è detto che eckàd è il nome 
dell'unità in ebraico; ebbene, unità, semplicità, di- 
vinità essendo sinonimi, il nome Ecaie che forse 
vi si potrebbe riconnettere (attribuito alla Dea 
greco-latina Trivia, o Triforme ; Artemide o Diana 
quale Dea della caccia, Selene o Luna, come Dea 

1 Difatto, l'uomo non sa concepire l'idea del sem- 
plice che in un composto, uno de' cui elementi è la 
particella negativa; difatto in greco si dice: òirlow, 
cioè: a priv. = non e wàoCc cioè = non pié: in latino 
simplus, e simplex = sim per sin dinanzi alla labiale 
troncamento di sine = non e plus e jM" tenutari 
di plus = non più. . . 
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dell'astro della notte, ed Ecate o Proserpina, come 
Dea dell' Inferno) 1 , riguardandolo quale nome ge- 
nerico, ideogramma della divinità stessa. Il punto 
è l'incommensurabile, cioè l' infinitamente piccolo 
per antitesi qui esprime : Y In finitamente Grande, 
cioè Dio ; intorno al punto si aggira il suo alone, 
cioè il primo cerchio luminoso dei Serafini (dal- 
l' ebraico : saraph, da cui: Seraphini; il verbo 
vale : bruciare, ardere, onde il nome significherà: 
brucianti, ardenti 8 , sottintendi: d'amore, eh' è un 
fuoco, siccome già sopra si è detto) ; il successivo 
è quello dei Cherubini (dall' ebraico-fenicio Che- 
rub = bove), anche in assirio ha questo senso, 
difatto grandi Cherubi alati si veggono negli an- 
tichi monumenti dell'Assiria ; il ruminare proprio 
del bove essendo simbolo di raggirare il cibo in- 
tellettivo nella mente, come fa di quello materiale 
in bocca il bove, cioè di meditare, di riflettere, 
cosi Cherubini vale dottrina, scienza, pienezza di 
scienza 3 . 

Nota la corrispondenza inversa fra* il punto 
di minima grandezza, e il cielo empireo massimo 
invece di ampiezza ; immobili però entrambi, e fra 
i vari cerchi spirituali e materiali eterni loro motori 
disposti però in modo inverso; il cerchio minore de- 
gli angelici cori avendo più virtù degli altri 4 , come 



1 « La faccia della donna che qui regge», In/., c. X, 
v. 80, con poca esattezza, non essendo vene traccia 
nell 1 Inferno dantesco. 

1 Parade IX, v. 77: «Fuochi pii »; ecco perché 
nel c. XI, vv. 38-40, del Paradiso, il Poeta per lodare i 
san Francesco e san Domenico dice di loro : « L'un J 
fu tutto serafico in ardore, L'altro per sapienza in terra I 
fue Di cherubica luce uno splendore ». Cfr. nel canto X, ! 
v. 431, deWHenriade: « Ces brùlants Seraphins». Nel ! 
Mahàbhàrata: Bhisma- Parva, cioè Libro Bhisma, tra- I 
duzione di alcuni luoghi in italiano fatta da Paolo Emi- ' 
Ho Pavolini, VII, il nume Krisma dice di sé : « Nel 
sole e nella luna io sono lo splendore, nel fuoco io 
sono il calore, in tutte le creature io sono la vita, negli 
asceti io sono il fervore ». Secondo alcuni la ebraica voce 
Cherub varrebbe : Luce di scienza, onde sopra si è ve- 
duto san Domenico detto: Di cherubica luce uno 
splendore ; cfr. il predetto luogo del Mahàbhàrata ove 
Krisma dice ad Audjuna : « Io concedo agli uomini la 
scienza, che a me li agguaglia, e penetrando nell'ani- 
mo loro ne distruggo le tenebre dell' ignoranza con la 
risplendente fiaccola di tale scienza». 

3 Nel XVI, v. 99, del Purgatorio per dire che la 
Chiesa possiede la scienza, ma non la buona condotta, 
dice con questa felice frase biblica : c Ruminar può, ma 
non ha l'unghie fesse » (simbolo della distinzione fra il 
vecchio e il nuovo testamento, fra il vizio e la virtù ecc.). 
Forse per ciò da Babel — confusione, il Petrarca in uno 
de* suoi sonetti contro essa la chiama : L* avara Ba- 
bilonia. 

4 Qui si avvera il proverbio toscano volgare : « In 
piccola àafora Chioso è il vin buono ». 



quello dei Serafini, benché sopraintendano questi 
al primo mobile, il nono de' cieli che di vastità 
i sottostanti eccede, laddove gli angeli che for- 
mano l'ultimo cerchio luminoso di minima virtù, 
riguardo ai cori precedenti, benché amplissimo, 
reggono il cielo della luna il più piccolo di tutti. 
A farci un'idea di siffatta larghezza giova notare 
ciò che il Poeta dice del 7 0 , cioè di quello de' 
principati, che è « Si sparto (ampio) che il messo 
di Inno (Iri, Arcobaleno) sarebbe arto (lat. aretus 
per stretto) a contenerlo » ; per proporzione del 
successivo digradamento è agevole immaginarci 
l'ultimo degli Angeli, testé ricordato. 

Nove 1 sono i cieli mobili, e nove pure i cori 
degli angeli, e nove i cerchi dell' Inferno ; il nove 
offre il multiplo del tre'e questo dell'uno carattere 
della Trinità Divina, moltiplicata per sé stessa, e 
indi emblema della perfezione : Beatrice fu per 
Dante un nove, cioè una perfezione, perché s' in- 
namorò di lei, quando entrambi avevano nove 
anni. Al cielo della Luna, 2 in cui stanno gli 
spiriti mancanti (ai voti), e cui sopraintendono gli 
angeli, corrisponde la prima arte del trivio \ cioè 
la grammatica; al secondo di Mercurio dei glo- 
riosi spiriti operanti (Mercurio Dio dell'eloquenza, 
indi stimolo a egregie azioni) retto dagli Arcan- 
geli corrisponde la dialettica, ben collegata col 
concetto del Nume antico, da cui si appella il 
cielo; al terzo di Venere, sotto il governo dei 
Principati, cielo degli spiriti amanti (evoluzione 
dall'amor profano, di cui era ispiratrice Venere 



1 Si noti come il nove quale multiplo del tre, che, 
a sua volta, multiplo dell'uno rappresenta la trinità e 
l'unità di Dio, si è detto essere sinonimo di perfe- 
zione, perciò in ebraico il nove che si pronuncia tesa 
col divino tau iniziale (aspersorio) s'indica il benedire 
e la benedizione, perciò prescindendo lo scin (are del 
fuoco sacro) determina per Tare quelle di benedizione 
o del benedicente Ieoa, riconosciuto nel sacro arnese 
dedicato al Sole, di cui tre erano alte, e due basse, 
costituenti il cinque (detto in ebraico: chamess), diviso 
nel chant-scemes Sole, e nello scin braciere o ara. Dal 
che ne viene che al senso delle due prime lettere della 
voce ebraica lesa indicante il nove, cioè tau-scin (5) ac- 
costato l'altro della terza din (4) il nove con l'unione 
del cinque e del quattro si otteneva. Cosi l'ebraico 
tesa manifestando le are del Sole col Signor della luce 
determinava il nove e insieme il pieno suo carattere 
sacro. 

* Le macchie della luna simbolo delle macchie del- 
l'anima, prodotte dalla violazione, benché involontaria, 
de' voti fatti. 

3 Trivio, o quadrivio, crocicchio di tre o quattro 
vie, complesso di tre o quattro scienze ; via mezzo lo- 
cale conducevole « un paese ; per metafora vale : mezzo; 
la scienza quale mezzo conducevole al vero, alla coltura, 
è pure via. 
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ammira il Poeta il trionfo d**glì 
la filosofia razionale che, mediami T< 
V intelletto, auspice la meditazione 
duce alla cognizione del buono., che m nmg nr- 
regge l'uomo, e, secondo la dignhà~sua_ ^ ^ki : 
più lodevoli atti, e qui è il caso di «sòazzm set 
Petrarca, penultima strofa deBa canzone ali ìtala: 
« E quel che in altrui pena Tempo si *ijT*' ir 
qualche atto più degno, O di mano d d 



Dea della bellezza e madre d'Amore, a quello 
sacro verso Dio) corrisponde la rettorica (cioè la 
facondia, ispirata dall'amore); al quarto del Sole 
retto dalle Potestà (simbolo della potenza della 
luce e del fuoco increato Dio, ond'è immagine 
il Sole) cielo degli spiriti sapienti, teologi e filo- 
sofi corrisponde la prima arte del quadrivio, l'arit- 
metica (la scienza del calcolo, cioè la logica delle 
quantità, poiché la logica è appunto la base della 

vera scienza); al quinto di Marte (dall'omonimo In qualche bella lode,;In qualche 
Dio della guerra, effetto del fuoco dell' ira e che j si converta, Cosi quaggiù si gode £ la 
fa spargere il purpureo sangue), rosseggiante J del ciel si trova aperta. » Ecco quanti» Sue ìz 
per la vicinanza del sole (Elios che V addobba, 1 ; filosofia razionale, onde istiga i propri s e gua s i a 
imagine poetica sensibile d'una idea astratta) ■ degne cose; Dante stesso nel XXVI àcSl Jwckt*t. 
retto dalle Virtù 1 (cfr. il tèma che vale : Forza, \ induce Ulisse a parlare cosi a' suoi emmafg <£ 
qui potenza per guerreggiare), sede degli spiriti ■ navigazione, w. 1 1 8-20 : « Considerane la vostri 
militanti corrisponde la musica (che, lottando pure j semenza, Fatti non foste a viver come inni, 
negl'incruenti campi del pensiero, incredibili trionfi j Ma per seguir virtute e conoscenza. » AH' tmf m e * 
riporta sempre a prò del progresso e della civiltà ; ; sede poi di Dio, retto dal punto iiup c a uct abBe 
cfr. presso i Greci Orfeo, Annone, l'uno diroz- ; luminosissimo, immobile, come questo, ove il itìge» 
zatore de' ferini costumi degli uomini, l'altro isti- esulta di tutto il paradiso, corrisponde la aeoìogìa. 
gatore alla vita civile, mercé la costruzione delle ] cioè la scienza di esso Dio che vi dimora \ Dae& 
mura di Tebe; cfr. pure David nella Bibbia con « 

l'arpa vincitore della furiosa violenza di Saul, che ! i Dan te quindi che adombra Dio sotto rìì-^n 
riesce a tranquillare ; al sesto cielo di Giove (re del Sommo Vero (Bene, Desire dell' intelletto. JkrU HL 
degli uomini e degli Dei nel mito antico, simbolo ! v. 18, e Farad., I, vv. 7-S) ricordevole deBa —i n n 
della potestà regia e della giustizia) meritamente j dd 55110 maestro Virgilio, Georg., II, v. 490: «Fefa 
j . i- j 11 r-k . . ! qui potuit rerum cognoscere cansas (seo ventate » per- 

retto dal sesto coro angelico delle Dominazioni, "\, , . . , r ^ r ,. ,\, \. 

6 \ : che la scoperta del vero frutta felicita, come 1 «erano 

felice allegoria di tale potestà, cielo, sede degli de i bene, come la creazione del bello, sjjecchio la prima 
spiriti giudicanti corrisponde la geometria (se- delle altre due cose, Egli che fa corrispondere le sette 
conilo l'etimo : scienza misuratrice della terra, in **** deJ trivi o e del quadrivio ai sette primi cieli, le due 

irlaiione ai regni, parti di essa, governati dai \ de " a m ^ ? « 

. . , . 0 „, ; cessivi e la teologia poi all'ultimo, pure atting e n do al 

principi); al settimo di Saturno (età dell oro, misticism0) all'ascetismo la materia del suo poema, 
quando l'omonimo Dio scese in terra, cacciato di , esce ardito dall'arido e stretto àmbito di quello, del 
Cielo da Giove suo figlio) sede degli spiriti con- secolo, dello scolasticismo e del Medio Evo, precorre 
templanti; la contemplazione ha per fine la feli- 1>Età Moderna, si fa promotore della scientifica patin- 
i-ita umana futura, specialmente quando sia stata ^esi dandole il motto: Provando e Hfirooaméoyto- 

«• 1, v 1 t«> rad., Ili, v. 3), che diverrà l'insegna della nuova scuola 

per lo addietro a dilettarci; vedi 1 età dell oro sim- ■ spe rimentale rigeneratrice del pensiero umano e della 
bolo di tale felicità. Questo cielo retto dai Troni (dal scienza. Cfr. la stupenda epesegesi del predetto motto 
divino aspetto, Parade XXVIII, v. 104, confermanti nel c. XIII dello stesso Parodiso, w. 1 13-123: € E que- 
pure il concetto della contemplazione) corrisponde sto ti fia sempre piombo ai piedi, Per farti mover lento 
1» . 1 , , , „, ... com' uom lasso, £ al si e al no che tu non vedi. Che 

l'astrologia, precorritrice dell'astronomia (scienza : T " V 7\7. T " \Z ^ 

*\ ' r . v ,1 quegli è tra gli stolti ben abbasso, Che senza distra- 

degli astri, del cielo, impossibile senza la contempla- | rion afferma o niega Così nelPun come nell'altro passo, 
zione). All'ottavo cielo stellato dei Cherubini (voce J Perch'egli incontra che più volte piega L'opinion cor- 
spiegata sopra), ove assiste Dante al trionfo di Cristo j rente in falsa parte; E poi l'affetto lo intelletto lega, 
e di Maria corrisponde la filosofia naturale (poi- : Vie P iu che indarno da viva si parte (Perché non 
ché lo studio della reajtà solleva l'uomo alle più ! ^ma tal qual ci si muove) Chi pesca per lo vero e 

T * non no l'art*» » I latiti» nutrirli rh» camionnn Plotnn» t* 



alte idealità) ; al nono, cioè il primo mobile retto 
dai Serafini (parola chiarita pure pocanzi) ove 



1 Parade, c. XIV, v. 96; Dante ivi pur dice, v. 94 : 
« Con tanto lucore (luce) e tanto robbi » (o : rossore 
di fuoco). 

* Virtus, latino, da vir rad. df vires plurale di 
vi* ** forza. 



non ha l'arte». Dante quindi che seguendo Platone e 
Senofonte, ma con intenti nuovi, nel Convivio e inban- 
disce un lauto banchetto di sapienza che nel Paradiso, 
c. II, vv. n-12, ricordevole della massima di san Gio- 
vanni, Vangelo VI, 35, inducente Cristo a dire di sé : 
«Io sono il pane di vita che dal Cielo discende», ap- 
pella indi la scienza divina e con essa la scienza in 
genere: «.... Pan degli angeli, del quale Vivesi qui, 
ma non sen vien satollo» (cfr. pure in proposito la 1* 
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benché, secondo i vari meriti loro, ci rappresenti 
gli eletti nei differenti cieli, pure ce li offre tutti 
nell'Empireo, ammessi tutti alla beatifica visione 
di Dio; quindi la presenza loro nei cieli prece- 
denti è un'ingegnosa finzione del Poeta con lo 
scopo di graduare la beatitudine a* meriti di 
quelli. Gli eletti quindi nei sottoposti cieli non 
offrono cosi che le proprie imagini, vestite di 
più o meno viva luce. Beatrice, i cui occhi sfol- 
gorano come sole 1 (già lo ha detto nel II del- 
l' Inferno, v. 55), a misura che s' innalza ne'diversi 
cieli, assume uno splendore sempre più vivo e in- 
tenso, quanto s'appressa più al Sole di giustizia, 2 
I beati presentano diversi aspetti ne'varl cieli ; 
paiono specchiati sembianti, figure trasparenti nella 
luna per indicarne il merito loro lieve, felice al- 
legoria; in Mercurio sono splendori più vivaci 
(l'anima pura è candida, luminosa, perché il can- 
dido sintesi d' ogni altro colore è il primo ele- 
mentare della luce; crescendo la virtù, aumenta 
indi la candidezza, cioè io splendore). Presso i 
Cinesi la dottrina del Tarhsio consiste nell' illu- 
strare (o far risplendere ming la virtù e la po- 
tenza intellettiva (Ming-teh) « La virtù luminosa », 
ming « illuminare », o « luminoso » vaie pure « in- 
telligente », secondo Carlo Puini Buddha, Confucio 
e Lao-tse: Notìzie e studi, Firenze, Sansoni, 1878, 
p. 360. Bella è l' imagine della margherita, 3 pietra 



terzina del canto IV del Paradiso), Dante, ripeto, con la 
terza Cantica ci ha dato nel suo il Paradiso della scienza 
futura, rigeneratrice del genere umano e del mondo, 
ardita vindice, campione dell'assoluta indipendenza e 
libertà del pensiero, e dell' ingegno dell' uomo che, a 
dirla con un epigramma di G. Giusti : « Partorì cose 
stupende». Di questa specie di Paradiso della scienza 
occorre traccia nello Swarga indiano, il cui ultimo dei 
sette cieli si appella: Satyaloka o Brahma-loka, cioè 
sfera delia suprema verità, della suprema sapienza, cioè 
della suprema beatitudine; questa sfera corrisponde 
al Campo della Verità nel Paradiso ellenico nel Fedeo 
di Platone (to' «àutOi'os 7r«£t'ov) regione beata degli uo- 
mini eletti, che purificati dalla filosofìa, vivono senza 
corpo, e divenuti essenze intelligibili, dalia vita con- 
templativa ricevono l'alimento loro. Nel libro VI del 
Mahàbhàrata (Bhisma- Parva o Libro di Bhisma) Krisna 
dice ad Ardjuna di sè : « Io sono la Verità, la Intelli- 
genza, la Scienza, la Bellezza, la Parola, il Sillogismo»; 
cfr. la frase di Cristo nel Vangelo : « Io sono la Via, la 
Verità, la Vita». 

1 Cfr. il principio del c. Ili del Paradiso « Quel 

sol che pria d'amor mi scaldò il petto » e nel V, 

v. 1 : « S' io ti fiammeggio nel caldo d'Amore. » 

1 Cfr. Farad., c. V, w. 8-9: « Eterna luce, Che 
vista sola sempre amor accende ». — Farad., c. VII, 
vv. 74-75 : « L'ardor (amor) santo eh' ogni cosa raggia 
Nella più somigliante (cioè nell'uomo) è più vivace ». 

3 Farad., c. VI, v. 127. 



preziosa per indicare il corpo splendido dell'astro 
di Mercurio, come già eterna margherita nel II, v. 34, 
del Paradiso ha detto la luna. Ivi luce la luce, o 
l'anima di Romeo, e qui segue il noto patetico epi- 
sodio, in cui s'avvera forse il detto'd' Orazio : « Mu- 
tato nomine Poeta fabula de se*narratur. » Nel 
cielo di Venere le anime prendono la imagine di 
splendori formanti luminose ghirlande; non si 
accorge però il Poeta di esservi salito, se non ve- 
dendo Beatrice fatta più bella, cioè più*luminosa. 
Felice l' imagine (Farad., c. VIII, versi 16-21): 
« E come in fiamma favilla si vede, E come in 
voce voce si discerne, Quand'una è ferma e l'altra 
va e riede ; — Vid'io in essa luce 1 altre lucerne 
Moversi in giro più o men correnti, Al modo, 
credo, di lor viste eterne. » 8 Nel cielo del sole 
invece i beati si dispongono a formare immani 
corone luminose; ad una prima succede una se- 
conda, che le si unisce; 3 bello il paragone dei 
due archi concolori e paralleli (c. XIV, vv. 66-78). 
Ciascuna di queste corone, di 12 spiriti ognuna, 
gira e canta, v. 88, nota la bella imagine : « Af- 
focato riso » (cioè: splendore della stella, o 
Marte). Si è già notato che l'apparizione del sole 



1 Venere. 

2 Le ghirlande, le corone sono fregi, strumenti atti 
a dar altrui bellezza, perché anche formate di fiori, qui 
molto più in quanto comprendono splendori, cioè le 
elette anime di quel cielo, ma la luce principio di vita 
come fonte de' colori, nella cui armonica disposizione 
consiste la bellezza della natura e dell'arte consiste la 
bellezza; è pure principio di bellezza, ma quella mo- 
rale, o virtù raggia dalla fìsica, cioè dalla luce, in cui 
sempre sceglie il simbolo suo ; ecco pertanto la triplice 
ricorrenza della idea di bellezza nella luce morale o 
virtù che fruttò a' giusti le cui anime formano luminose 
ghirlande la sede gloriosa nel cielo di Venere e a quelli 
che ci si offrono in forma di corone sfolgoranti nel 
cielo del Sole, il maggior astro ministro di luce, poi 
nella manifestazione di tale bellezza morale o virtù 
mercé la luce fisica e le ghirlande, e corone, fregi, stru- 
menti di bellezza composta da que' vari splendori del- 
l' anime de'Jcelicoli predetti. 

Che* le ghirlande siano strumenti di bellezza ce lo 
prova un luogo del poema indiano : Mahàbhàrata (ve- 
dine Luoghi scelti e tradotti collegati col racconto del- 
l'intero poema da Paolo Emilio Pavolini, Milano-Pa- 
lermo-Napoli, Remo Sandron, 1902, voi. I della Biblio- 
teca dei popoli diretta da Giovanni Pascoli) IV, Virata- 
Parva, cioè il Hbro'di Virata, 14, pag. 122, vi parla cosi 
il generale Kicaka che dice alla vaga Draupadì:*« Que- 
sta tua sovrana bellezza, oggi, o inganna, resta inutile, 
a mo'di ghirlanda, splendida, che niuno adopra, tu 
risplendente, non risplendi. » 

3 C. XII. Le anime sono paragonate a ventiquattro 
stelle delle due costellazioni dell'Orsa Maggiore e Mi- 
nore. 
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desta gioia, 1 donde il riso per luce ; « Riso del- 
l' universo » (Parad., XXVII, 4-5) *, altrove, la 
luce che manda Beatrice (Purg., XXXII, v. 5, e 
Par ad. , XXX, 26) nel I del Purgatorio: « Lo bel 
pianeta, che ad amar conforta (Venere), Faceva 
tutto rider (cioè : rendeva luminoso) 1' Oriente, 
Velando i pesci ch'erano in sua scorta ». Giosuè 
Carducci pure nell'inno alla Regina Margherita:.... 
« La bianca stella di Venere Nell'April novo surge 
da'vertici... Ride 3 alla sola capanna povera, Ride 
alle valli d'ubertà floride. » Nel cielo di Marte gli 
spiriti prendon la forma d'una gran croce lumi- 
nosa, simbolo della croce, segno allegorico della 
redenzione; in questo cielo difatto stanno i crociati, 
martiri della fede di Cristo ; nel mezzo di questa si 
vede lampeggiar (v. 104), balenar (v. 108) il sacro 
nome di Cristo; non trovando parola degna d'u- 
nirsi a essa, la fa rimare con sé medesima, ripe- 
tendola tre volte. Nel Canto XV, v. 76, Dio è « Il 
sole che allumò 4 e arse » (quelle anime), delle quali 
fu la gioia e il bene (vv. 28-33 del c. XVII); 
riscontra per qualcosa di simile i vv. 121-23; 
vedi anche il « Fiammeggiar del fulgor santo» (Pa- 
radiso, XVIII, 25). Nel cielo stesso (Parade XV, 
85-6) giova rilevare una imagine graziosa degna 
di attenzione, cioè la frase di « Vivo topazio, Che 
questa pietra preziosa ingemmi ». . . . Innanzi ab- 
biamo veduto che la luna era stata detta : « Eterna 
margherita» {Par ad., II, 34), Mercurio pure « Mar- 
gherita» [Parad., VI, 127), è naturale quindi che 
Marte sia pure una pietra preziosa, particolarmente 
la croce luminosa predetta, formata di tanti lumi 
splendidissimi, assomigliati a topazi rilucenti inca- 
stonati quivi o ad altre gemme, onde quella va 
fregiata 5 . 



1 A proposito dell'/*/., c. I, vv. 4i-43 ; perle due 
idee di gioia e luce, cfr. canto XVII, vv. 28-33. 

* Cfr. pure il simbolico riso, cioè il raggio della 
gioia di Cacciaguida avolo del Poeta, che avvolge 
quello pur lasciandolo trasparire, Parad. XVII, vv. 35-36; 
vedi pure nel canto XX, vv. 13-14 del Farad., l'apostrofe 
soave: « O dolce amor (di Dio) che di riso t'ammanti, 
Quanto parevi ardente in quei favilli ! » Cfr. pure Para- 
diso, X, vv. 103-4: « Quell'altro fiammeggiar esce dal 
riso di Grazian....» 

3 Cioè: Splende. 

4 Cfr. il verbo addumaii del dialetto siculo per 
l'ovvio scambio fra la liquida e la dentale. 

:> Vedi pure il c. IX del Parad., v. 34: «... Lucu- 
lenta e cara gioia », cioè splendida e cara gioia del cielo 
di Venere eh 'è l'anima di Folchetto di Marsiglia, più 
appresso, vv. 68-69, cosi adombrata in un 'imagine ana- 
loga : « Preclara cosa mi si fece in vista Qual fin ba- 
iaselo in che lo Sol percota » ; cfr. finalmente Paradiso, 
c. X, vv. 70-71: «Nella corte del ciel, donde io ri- 
vegno, Si trovan molte gioie care e belle ». 
t 



Nel cielo di Giove le anime prima si dispon- 
gono in forma della prima sillaba luminosissima 
del versetto della Sapienza di Salomone. Di! di : 
« Diligi te justitiam qui judicatis terram » \ cioè 
nelle tre lettere colossali D, f f L, e poi nella figura 
dell' ultima lettera M y simbolo della monarchia 
universale, in cui ravvisava Dante la salute del- 
l' Italia e del mondo 2 (adombrata nella cima del 
colle, vestito già dei raggi del Sole, cioè T im- 
peratore di Germania suo naturale capo) e la di- 
ceva sotto l'allegorica figura di esso colle (Inferno, 
c. I, v. 78): « Principio e cagion di tutta gioja»; 
finalmente gli splendori delle anime dei principi 
vengono a formare V aquila, V uccello di Giove, 
simbolo dell' impero, come re degli uccelli ; nella 
mitologica iconografia si rappresentava per solito 
accovacciata ai piedi del Tonante co* fulmini, mi- 
nistri dell' ira di costui nelle branche; l'aquila sor- 
montava i gonfaloni Romani antichi ; P aquila a 
una o due teste peranco si ammira negli stemmi 
di vari moderni imperi nera, bianca, rossa, di Rus- 
sia, di Germania, d'Austria-Ungheria e ne costi- 
tuisce i rispettivi ordini cavallereschi ; l'aquila nel- 
l'agiografia si crede /a simbolo dell'anima giusta, 
onde nei I, vv. 46-48 del Paradiso, Beatrice si fissa 
nel Sole (simbolo del Sole di Giustizia, Dio), quale 
aquila non gli si affisse unquanco, 3 secondo la 
superstizione medievale, che stimava poter que- 



1 L' ultima lettera di terram unita ivi alle prece- 
denti per la contiguità della terra e dell'acqua con la 
prevalenza però di questa su quella fa pensare con 
l'unità di tutte le predette lettere di questa voce al- 
l'unità composta dei due vari elementi che formano il 
cosi , detto globo terracqueo, e giustifica il carattere al- 
legorico ideografico dell'acqua, che ali J M riferisco nella 
seguente nota e le considerazioni rispettive. Si vuole 
che quel gran papa che fu Gregorio VII, esaltato me- 
ritamente agli onori degli altari, morendo prigioniero 
de'Normanni esclamasse: « Dilexi justitiam et odi ini- 
quitatem; ob hoc morior in exilium ». 

2 Né male si apponeva poiché YM secondo quanto 
si è detto addietro, cosi maiuscola M come minuscola 
m disegna, i due primi angoletti acuti della serie della 
spirale /ww , segno ideografico egizio dell'acqua che in 
ebraico-fenicio si dice Mem, e eh 'è la pronunzia della 
consonante M ; si noti ciò che si è detto sopra circa 
il carattere cosmogonico, antropogonico, generativo e 
rigenerativo dell'acqua ; ma un elemento fonte di vita 
e salute delle cose pare ovvio che ne sia perciò il prin- 
cipio conservativo ; si noti pure che molte parole spet- 
tanti all' idea di generazione, come per esempio madre, 
cominciano con YM, d'altra parte Ambas o madri nei 
Vedi salutate sono le acque; quindi anche la ragione 
del carattere maraviglioso dell 'M in questo luogo dan- 
tesco. 

3 Paradiso, c. XX, v. 31: L'occhio dell'aquila è 
detto la parte di lei « che vede « p*t* il tot*». 
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st'ucccllo fissarsi con gli occhi nel sole impune- i 
mente, senza punto averli offesi cioè abbarbagliati ! 
(il giusto per le sue virtù accetto a Dio, in lui I 
può ben affissarsi, né teme d'esserne rigettato); 1 
secondo la medesima superstizione l' aquila gher- ! 
miva nelle sue branche gli aquilotti, li portava su, ! 
e li costringeva poi a guardare nel sole e accor- | 
gendosi che qualcuno di questi non potesse ciò fare, I 
li ripudiava per figli, come indegni di lei. L'aquila ; 
con le grandi ali, per cui può librarsi ad altissimo j 
volo, è imagine di un sommo poeta, che vale a | 
levarsi pure sublime nell'orizzonte purissimo del- 
l' arte con la gagliarda possanza del suo genio; 
indi nel IV, vv. 95-96 dell'Inferno, la bella perifrasi: 
« Il Signor dell'altissimo canto, Che su ogni altro 
come aquila vola ». Il leone pure come re degli 
animali è simbolo della regia potestà, onde lo 
scudo co' due leoni rampanti in qualche stemma 
di Stato moderno y . Sei poi delle anime le più splen- 
dide vengono a formare gli occhi dell'aquila immane, 
luminosa, fra cui Traiano e Ri feo (c. XX, vv. 44-486 
67-72 del Paradiso); l'amore, secondo il solito, è as- 
somigliato ad un fuoco nei vv. 1 15-16 del medesimo 
canto ; cfr. la v< carità che arde » (v. 32, c. XXII), 
come pure: « Fuochi contemplanti accesi di quel 
caldo, Che fa nascere i fiori e i frutti santi » 2 (Santi 
pensieri e sante azioni suscitati dal fervore 2 morale, 
religioso, cioè: santo fuoco; i fuochi contemplanti, 
cioè le anime rispettive; cfr. : « i fuochi pii », Par ad. 
IX, 77, cioè i Serafini = ardenti, sottintendi di santo 
amore; san Francesco, detto; Serafico in ardore), 
Parade XI, 37. Nel cielo di Saturno le anime si 
dispongono co'proprì splendori a formare l'alta lu- 
minosa aurea scala, simbolo della contemplazione 
(sopra se n'è spiegato il motivo) ; salgono e scen- 
dono gli splendori delle anime su essa ; l' oro 
della cui materia sembra fatta la scala col fregio 
di questo metallo viene a indicar bene il pregio 
sommo della contemplazione stessa nell'ordine reli- 
gioso-morale; un'anima ivi risplendente viene detta: 
« sacra lucerna », Parade XXI, 73 (che ricorda le 



1 Cfr. il leone dello stemma del re di Castiglia, 
cioè uno scudo d'oro, nel quale s'inquartavano due 
castelli e due leoni, cosicché da una parte il leone era 
sopra il castello, dall'altra stava invece sotto ; vedi 
Parade XII, vv. 53-54; un leone di colore azzurro era 
poi l'arme dei Gianfìgliazzi di Firenze, vedi Inf. f XVII, 
59-6o. 

2 Versi 46-48, c. XXII, Paradiso. Nel regno ve- 
getale, come nell'ordine morale, non si dànno mai fiori 
né frutti senza luce e calore : per quest'ordine intendi 
fiori di pensieri e d'affitti, luce d'intelletto e , calore di 
sentimento. 

9 Conferma delle considerazioni precr* ti 
l'amore buono e reo, riguardato come ftp 



lampade accese, con cui le Vergini prudenti nella 
Parabola nota del Vangelo dovevano attendere il 
proprio sposo augusto alle mistiche nozze ; le lam- 
pade e le lucerne 1 nella tradizione popolare simbolo 
delle vite, e delle anime umane). Altre belle ima- 
gini spettanti alla luce si ammirano pure nei vv. 83- 
90 del c. XXI del Paradiso; nei vv. 127-128 san 
Paolo è appellato: « Gran Vasello dello Spirito 
Santo » 2 . In sanscr. ma = misurare, poi pesare, pen- 
sare; manas — misura, animo, mente, cfr. pivot dei 
Greci e mens dei Latini significante anzitutto: ani- 
mo, poi la sua parte signorile, come col solito suo 
garbo direbbe Giosuè Carducci a proposito del: 
« Signor valoroso, accorto e saggio » della Canzone : 
Spirto gentil di F. Petrarca, cioè: 1* intelligenza ; J 
difatto i Latini dicevano : « Mens animi » ; l'anima 
è dunque una misura di capacità, così essa, come 
la mente ; cfr. la metafora : capacità per attitudine 
ad apprendere, indi contenenza di sapere nel vaso 
di essa mente, come pure capace, alto, poi con- 
tenente ivi* molta dottrina; onde la Vergine viene 
salutata nelle litanie: « Vas spirituale, Vas ho- 
nor abile, Vas insigne devotionù », cosi pure san 
Paolo « Vas electionis » e Gran Vasei dello Spi- 
rito Santo 4 per indicarne le anime sante ; Dante 
paragona sé medesimo, cioè la sua mente, a un 



1 Cfr.: Lucerne nella luce (di Venere), c. VIII, 
v. 19: nel cielo stellato (Parad., XXIII, vv. 28-29 : « Vi- 
d' io sopra migliaia di lucerne, Un Sol che tutte quante 
l'accendea »), le anime sono pur dette lucerne, il Sole 
che le accende poi è Dio, anzi meglio Cristo ; e nel 
v. 32 «la lucente sustanzia tanto chiara Nel viso mio 
che non la sostenea» è la umanità santissima di Cri- 
sto; per dipingere meglio tali splendori nella terzina 
precedente a' sopradetti vv. 28-29, cioè quella dei versi 
25-28, il Poeta dice : « Quale nei pleniluni sereni Trivia 
ride (cioè : splende, scambio delle due parole sopra 
già notato ; passo da unirsi agli anteriori addotti) tra 
le ninfe eterne (o : le stelle che le fan corteggio) Che 
dipingono il ciel per tutti i seni ». A proposito di tali 
simboliche lucerne cfr. san Giovanni, V, 35 : « Erat 
lucerna ardens et lucens » . Lumi sono dette pure le 
anime dei Beati, perché vestite di luce, cfr. Para- 
diso^, 73; XIII, 29; XXIII, 110; XXV, 13; l'alto 
lume viene poi detto Dio, perché fonte prima di ogni 
luce, Purg., XII, 86; nel cielo di Venere, Parad., Vili, 
v. 25 : Lumi divini, sono gli splendori degli spiriti 
amanti. 

* Altrove, /«/., c. II, 28, è detto san Paolo: «Lo 
Vas d'elezione » (nella Bibbia : « Vas electionis »). 

3 Nella canzone: Queir antiquo mio dolce vien 

detta: « Regina Che la parte divina (cioè: l'anima) 
Tien di nostra natura e in cima siede ». 

4 Dante riduce la forma biblica nella prima frase : 
V$B d'elezione, Inf., II, 28 ; per l'altro passo vedi Pa- 

4ko, XXI, 127-28. 
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Essenza ed imàgini simboliche della luce, ecc. 



vaso nel I del Paradiso, v. 1 4 : « Fammi 1 del tuo 
valor sf fatto vaso, Come dimandi a dar l'amato 
alloro ». Nel VII del Purgatorio, vv. 1 15-17, dice 
che se al re Pietro d'Aragona e di Sicilia invece di 
Iacopo e Federico, Ivi, 120: «Che del retaggio mi- 
glior * (cioè : della virtù) nessun possiede », 3 succe- 
duto fosse il giovinetto, che dietro a lui siede, cioè 
Alfonso, buono, giusto, simile al padre « Bene an- 
dava il valor (cioè la virtù) di vaso in vaso », v. 117, 
vale a dire : di animo in animo, di uomo in uomo. 
Nel Canto XXII, v. 82 dell' Inferno, parlando poi 
di frate Gomita, quel di Gallura, lo dice : « Vasel 
d'ogni froda » 4 . 

Sopra già si è detto che nel cielo stellato 
appare Cristo fra infiniti angeli e beati brillanti 
splendori, e con Maria pure fulgida di luce sotto 
l'aspetto d'un sole abbagliante, che della propria 
splendidezza accende e illumina gli altri splendori 
(« Lumen de lumine », San Giovanni, Vangelo, 
che si dovrebbe qui dire: « Lumina de lumine ») 5 . 
Nelle Sacre Carte Maria Vergine, anzi mi pare 
nell'Apocalisse di San Giovanni, viene questa Ec- 
celsa Donna rappresentata di fulgidissime stelle 
redimita; onde il Petrarca pure nella Canzone 
diretta a Lei dice: « Vergine bella che di sol 
vestita, Coronata di stelle al Sommo Sole (Dio), 
Piacesti sf che in te Sua Luce (il Figlio Divino, 



1 Fammi, cioè : fa me, o dell'animo mio, un vaso 
cosi rigurgitante di poetica virtù, quanto ne richiedi 
per conferir in guiderdone r allora da te cosi amato. 
Parla ivi ad Apollo che in suo aiuto invoca. Secondo 
il Giuliani questi sarebbe lo stesso Cristo, il Dio 
mitico della luce indicherebbe la Somma Sapienza, luce 
increata sovrintelligibile posseduta ab aetemo dall'Es- 
sere Supremo; questo costituisce il « Suo Figlio diletto, 
in cui seco medesimo sovente si compiacque » per usare 
un'evangelica frase posta in bocca dell'Eterno Padre, 
parlante nel Vangelo a Cristo ; cfr. « V immortale 
Apollo», cioè Cristo, e «dottrina del santissimo Eli- 
cona » in Petrarca. Canz*, I, p. IV. 

2 Cfr. « l'eredità d'affetti » presso U. Foscolo, 
Carme de' Sepolcri. 

3 Avverano cosi la sconsolante sentenza dell' Ali- 
ghieri, ivi, vv. 121-23: « Rade volte risurge per li rami 
L' umana probitade e questo vuole Quei che la dà 
(cioè: Dio), perché da lui si chiami ». Goffredo Chancer, 
poeta trecentista inglese, riportò questa sentenza in uno 
de' suoi Canti di Cantorbery il britannico poetico De- 
camerone. 

4 Per innumerevoli ulteriori riscontri su questo ar- 
gomento cfr. la memoria mia inglese, letta dal com- 
pianto signor Flechter Bassett al Congresso interna- 
zionale di Chicago del 1893 e pubblicata nel 1898 in 
oltre 30 pagine in-8° grande degli Atti di esso a Chi- 
cago col titolo: Symbolism of the Vase in Mythology, 
Idoe^raphy, Agiography, Langttage, IJtteratnre and 
Folk-Lore by Stanislas Prato. 

* C. XXIII, Farad., vv. 28-29. 



Cristo) ascose T. Tasso, Gerusalemme, I, ott. 
2 a , secondo Udeno Nisieli, uno de'più accreditati 
commentatori di questa, Maria viene pure ivi 
adombrata con le particolarità stesse : « O Musa, 
tu che di caduchi allori Non circondi la fronte 
in Elicona, Ma su nel cielo infra i beati cori Hai di 
telle immortali aurea corona ». Non è quindi a 
stupire che qui (c. XXIII, v. 79-86) l'arcangelo 
Gabriele, nunzio del gran mistero dell' incarna- 
zione del Verbo 2 a Maria scenda in forma di fa- 
cella splendida a cingere Maria d'un diadema cor- 
ruscante, come Regina del Cielo, secondo la salu- 
tazione, che le fa la Chiesa. Nei vv. 101-102 Maria 
è detta « Il bel zaffiro, Del quale il ciel più chiaro 
s' inzaffira » dal pregio di questa gemma all'altro 
della costei santità ; la bellezza della sua cerulea 
tinta nel I del Purgatorio, vv. 13-18, suggerisce a 
Dante per associazione d'idee l'immagine: « Dolce 
color d'orientai zaffiro, Che s'accoglieva nel sereno 
aspetto Dell'aér puro insino al primo giro — Agli oc- 
chi miei ricominciò diletto, Tosto ch'uscii fuor del- 
l'aura morta (s'intende dell'inferno), Che m'avea 
contristato gli occhi e il petto ». — Nel c. XXIV 
roteando gli splendori, cioè le anime a Dante mo- 
strano il proprio compiacimento di sé formando 
altrettante sfere concentriche attorno a lui, w. 10- 
12, come già nel XII del Paradiso in principio 
le due ghirlande luminose di dodici Spiriti l'una 
(Dottori della Chiesa). Ne viene illuminato l'in- 
telletto del Poeta : il più brillante di quegli splen- 
dori è san Pietro (« Fuoco si felice », c. XXIV 
v. 20); v. 31: «Fuoco benedetto» 3 ; v. 153: 
« Apostolico lume » ; v. 82 : « Amore acceso » ; 
v. 34: «Luce eterna del gran viso... » (cfr. la 
compiacenza del Poeta di adombrare l'Amore nel- 
Tardor del fuoco) ; nel v. 130 e seg. occorre la bella 
parafrasi poetica del Credo. 

In quest'ultimo tratto del Paradiso mi tratterrò 
un poco più a parlare, perché qui la luce ha una 



1 Idea espressa in altro modo pur felice più ap- 
p'resso nella medesima canzone : « Ricòrdati che fece il 
peccar nostro Prender Dio per scamparne Umana carne 
al tuo verginal chiostro ». 

* Felice traduzione il Verbo italiano, e il latino 
Verbum del Aefyoc greco, il Taó dei Chinesi a detta del 
Remusat, del Perny e di altri orientalisti nella sua re- 
lazione intima, simbolica con la Somma Sapienza, onde 
sarebbe il Shamm (per dirla con voce assira) Cristo, 
cioè PEmanatore. 

* Vedi sopra tale imagine cosi frequente; altrove 
dicono nel cielo di Venere i beati a Dante per bocca 
di Carlo Martello, mi pare, c. Vili, v. 38: c Sem si 
pien d'amor » (eh 'è fuoco). La beatifica visione di Dio 
giustifica la qualificazione: «Fuoco si felice* riferita 
qui a san Pietro. 
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parte maggiore, perché qui « La gloria di Colui 
che tutto move penetrante a risplendere nell'uni- 
verso intero, in questa plaga di Cielo più brilla 
di vividissima bellezza » (per usare le parole stesse 
dantesche di poco mutate del I del Paradiso, 
v. 1-4. Nel Canto XXV il Poeta rimane ab- 
bagliato dallo splendore di san Giacomo, che 
più non vede; al v. 37 l'Apostolo viene detto: 
« Secondo fuoco » riguardo a san Pietro già 
detto : « Fuoco si felice » : v. 54 Dio è : « Sole 
che raggia tutto nostro stuolo » 1 ; v. 70 : Molte 
stelle splendenti di viva luce ivi sono i Dottori 
della Chiesa; il vero colà è il teologico sovrin- 
telligibile ; per altre imagini luminose vedi i vv, 79- 
108; v. 130 ultimo fuoco è san Giovanni evan- 
gelista, l'apostolo prediletto del Nazareno. Nel 
c. XXVI quarto splendore Dante vede Adamo; 
v. 10: il Paradiso è detto: « Dia 2 (cioè divina) 
regione»; vv. 31-33 altra imagine di luce ne si 
offre ; v. 1 35 cfr. la frase : « Letizia che mi fa- 
scia » = Lieto splendore che mi avvolge ; cosi di 
sé Dante per la gioia che desta la luce, donde 
riso per luce (riso, effetto di gioia), ridere per 
illuminare; cfr. le citazioni precedenti e il riso 
dell'universo, Paradiso XXVII, 4-5, e nel XXVIII, 
vv. 83-4 ; del cielo sereno illuminato dalle stelle : 
« li ciel ne ride Con la bellezza d'ogni sua pa- 
roffia » (la luminosa compagnia, s' intende, degli 
astri); Paradiso », XXVII, v. 112 : « Luce ed amor 
d'un cerchio lui (l'Empireo) comprende » e XXVIII, 
v. 54 : « Che sol amor e luce ha per confine In 
principio, vv. 16-8, è descritto mirabilmente il pic- 
colissimo punto immobile (Dio), corrusco di abba- 
gliante splendore sf che per l' acutezza intensa 
conviene chiuderne gli occhi, per non averli ab- 
bacinati ; intorno ad esso i nove cieli digradanti 
de'cori degli Angeli si muovono; Carlo Martello 
nell'VIII, vv. 34-35, dice : « Noi ci volgiam co'prin- 
cipi 3 celesti D'un giro, d'un girare e d'una sete 
cosi potranno dire i beati d'ogni cielo rispetto al 
cielo del coro angelico, da cui è retto. Per altre ima- 
gini di luce vedi il c. XXIX, vv. 28-29, e I 3 6 "3 8 - 
Asceso all'empireo Dante vede un fiume di luce 
dalle rive dipinte di mirabili fiori, ond'escono fa- 
ville, che nei fiori s'ingemmano, e indi tornano 
nelle onde ; 4 il fiume diviene cerchio con la forma 



1 Ricorda i tanti passi precedenti, ne* quali Dio è 
agguagliato al sole, come pure le considerazioni spese 
a tale uopo. 

2 Dio aggettivo poetico dal lat. divus per crasi, 
ricorda pure un poco lo Otte* greco, divino, specialmente 
mercé la pronuncia reucliniana. . 

3 II coro angelico dei Principati» 

4 Per un fiume consimile l'opera 



di candida, luccntissima rosa, sopra i cui mille pè- 
tali sfolgoranti ed elevati stanno come sopra seggi 
assisi i beati; per tale descrizione vedi buona 
parte del c. XXX ; 1 al v. 126 Dio è detto: « Il 
Sol che sempre verna » ; se ne vegga la relazione 
con l' imagine del Paradiso, c. XXVIII, w. 1 16-7 : 
« Questa primavera sempiterna, Che notturno ariete 
(Autunno) non dispoglia ». Beatrice, Parade XXX 
v. 75, vien detta dal Poeta : « Sol degli occhi miei », 
che ricorda la frase della sua canzone : « Luce degli 
occhi miei, spirto del core », che fa sovvenire 
l'altra corrispondente avarica frase non meno bella : 
« Dir bérzul Kanti » « Luce de' miei occhi' », bel 
modo vezzeggiativo, e Goàngi= splendida luce per 
indicare con allegoria: Sfolgorante bellezza di fan- 



spakkyànam (essa comprende il viaggio dell'asceta Na- 
siketu ai segni oltramondani) il suo testo sanscrito e 
la traduzione italiana sono state inserite dal dottor 
Ferdinando Belloni Filippi nel Giornale della Società 
Asiatica Italiana, annate 1903 e seg.; la descrizione 
dell'indiano paradiso (Swarga) occorre nella parte 1* 
del volume 17 0 (annata 1904), pagg. 120-121 ; ivi Na- 
siketu dice: «Vidi la sede dei giusti, dove scorre la 
fiumana Puspodaka, dalle acque sacre, brillante come 
il cristallo, apportatrice di benessere. Ivi la sabbia è 
d'oro, e vi sono conchiglie, loti, alberi divini e piante 
adorne di bellissimi fiori, dove si danno convegno i 
Siddha (celesti spiriti) e i Gandharva (spiriti beati). 
L'acqua del fiume somiglia il latte e l' ambrosia, e 
sulla riva di esso vidi fulgide perle. » — Per incidenza 
poi mi si consenta qui di notare che la serie de' cieli 
ruotanti con armonia dolcissima presso Platone, Cice- 
rone e altri, cui s' ispirò Dante nel suo Paradiso, ha il 
suo riscontro nei suoni dei Gandhasvà, celesti musici, 
e ne' canti dei Kinnaras che accompagnano la danza 
delle Apsaras ; la regione del fuoco precedente la serie 
dei nove cieli mobili, e l'empireo decimo cielo immo- 
bile, igneo-simbolico, ricordano le regioni ardenti come 
il fuoco dello Swarga indiano, e come da sette pia- 
neti si appellano i sette primi cieli del dantesco para- 
diso, cosi pure le dimore mobili dello Swarga indiano 
brillanti come il sole, o ardenti come il fuoco, o scin- 
tillanti come il lampo, sono costituite da sette pianeti. 

1 L' Ozanam a proposito di essa dice : « Nei templi 
cristiani i martiri e la Vergine risplendevano sui vetri 
dipinti delle finestre, aspettando quasi un raggio di 
sole per discendere in chiesa tra i fedeli. Nel mezzo 
risplendeva la Rosa, che figurava i nove cori degli An- 
geli attorno all' Eterno ; ecco la fonte dell' imagine 
dantesca della immane rosa del suo paradiso. Il pro- 
fessore Theophilo Braga nell'erudite sue note sulle dif- 
ferenti versioni della romanza di Sylvana (pagg. 401.5 
de' suoi Cantos populares do Arcipelago Acoriano, 
Porto, Livraria Nacional, 1869) ci dice : « Il popolo 
portoghese descrive il Paradiso nello stesso modo che 
si fa nella Divina Commedia, come lo provano le chiuse 
delle due versioni 5* e 6* di Sylvana ; eccole : « Estava 
no céo (cielo) a cantar 'Numa (In una) Rosa encar- 
nada». — « A minha (mia) alma està no céo Està numa 
^osa pintada». 
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Essenza ed imagini simboliche della luce, ecc. 



ciulla; cfr. pure l'altra non meno felice imagine ava- 
rica : Qassé zob goàn guleb sahri moé> letteralmente 
= Di notte in cielo splende la luna piena ; al- j 
lusione amorosa ad una vaga fanciulla ; cfr. il | 
noto rispetto toscano : « Siete più bella che non j 
è la luna, Quando che in quinta decima si leva». 1 
Nelle opere indiane frequente si nota questo pa- | 
ragone poiché in Oriente la luna è simbolo della | 
beltà femminile ; nel Mahàbhàraia 1 il volto della 
principessa Draupadi, sposa d'uno dei Panduidi, ! 
era simile ad una luna. L* apsara Urvaci pareva I 
sfidar nel suo andare la luna col suo viso pari I 
alla luna (anzi ivi si dice : con la luna del suo j 
viso) che aveva per proteggerla, pari a- lei, bel- j 
lezza e grazia; più appresso ancora si dice: Ella i 
movea col suo corpo d'argento, avviluppato d'un 
uiiariya dal tessuto più delicato, colore delle nubi, j 
come nel cielo una mezzaluna ricinta di nuvole. \ 
Draupadi brillava ivi di avvenenza, con le su- ; 
blimi sue forme illuminando la regione del bosco, 1 
come il lampo illumina una fosca nube. Ad una : 
bella donna pure nel predetto luogo del Mahàbhà- \ 
rata sono rivolte queste parole : « O donna dai 
sopraccigli graziosi, tu brilli d'un modo cosi ful- 
gido, come, durante la notte, la fiamma squas- 
sata dal vento 2 . Gli Arabi paragonavano il viso 
di belle donne al sole \ Nel c. XXXI Maria Ver- 
gine si fa corona da sé riflettendo gli eterni rai, 
vv. 67-72 ; v. 101 : € Arde d' amor divino > la • 
« Regina d'esto regno » (v. 1 1 6); v. 1 34: « Ride 4 ! 
la beltà di Maria », « pacifico orifiamma » (v. 127). ! 
Neil' Empireo, per intercessione speciale di san j 
Bernardo (ardente d' amor divoto verso Maria) [ 
v. 140, c. XXXI, ottiene il Poeta di poter fissare 
per un momento gli occhi nell'aspetto soprannatu- \ 
naie dell'Eterno. A tale uopo nel c. XXXIII in prin- j 
cipio san Bernardo rivolge la sublime preghiera a 1 
Maria per indurla ad ottenere tale grazia dall'Eterno j 
al Poeta ; Maria ivi è detta : « la Donna del Cielo » 



1 Vana-parva, o Libro delle selve: il III. 1 
* Per altre imagini consimili cfr. il mio lavoro 
tedesco, estratto dalla Zeitschri/t des Vereins fftr Voi- 
skunde di Berlino, Band V und VI, 1895-96 : Sonne 
Mond und Sterne a/s Schónheits Symbol* in Volksmàr- 
chen und-lÀcdcrn, Ein Kritischer Beitrag sur ver g lei- \ 
chenden Vólkerpsyc ho logie. Cfr. V imagine : «Nel ven- 
tre suo (di Maria) si raccese V Amore» (lo Spirito 
Santo, donde il Divino Figlio), v. 7, c. XXXII, v. 48 : 
« L'ardor del desiderio». 

3 In un canto popolare russo : « Il roseo sole gira, 
E tu, o stella errante, Dietro le nuvole sei passata, 
Lungi dalla chiara luna, Cosi la nostra vergine da una 
in altra stanza è passata». ; 

4 Vedi le osservazioni precedenti sul riso nel senso 
di luce. 



(cioè la Signora di esso) ; la predetta preghiera 
fu imitata molto felicemente in un suo canto li- 
rico religioso dall' inglese Goffredo Chaucer, l'au- 
tore dei Canterbury Tales. Il Poeta si affissa nel 
triplice luminoso cerchio emblema dell'eternità, e 
della Trinità di Dio ; nel mezzo la mirabile umana 
effigie con uno splendore improvviso vivissimo a 
Dante palesa il modo misterioso dell' ipostatica 
unione della natura divina e dell'umana. Dinanzi 
all'aspetto dell' « Eterno lume » (v. 43, c. XXXIII) 
alla « Somma Luce » (v. 67) rimane cogli occhi 
abbagliato ; cotale vista supera ogni sua potenza 
e facoltà, né il Poeta è da tanto che valga mai 
a descriver lo spettacolo sublime ; onde qui finisce 
la maravigliosa visione. 

Fabriano, 15 luglio 1900. 

Stanislao Prato. 



BREVE AGGIUNTA. 

Confronto fra un passo di Dante e un con- 
cetto religioso chinese: Canto XIII del Paradiso, 
w. 52-54 : € Ciò che non muore e ciò che può 
morire, Non è se non splendor di quella idea, 
Che partorisce amando il Sommo Sire ». « La virtù 
(secondo il concetto religioso chinese) è la ma- 
nifestazione del Taó nelle creature. Il Taó sparso 
vi si è come un fiume ! , Egli si è palesato al di 



1 Vedi nella predetta imagine dantesca, cioè il 
fiume di luce sfolgorante la Virtù per essenza, cioè Dio; 
perché, secondo Platone, il bello è lo splendore del 
vero e del buono ; in greco àyxOo;, buono, deriva da 
yva<r';at ammirare, onde vale in origine: ammirabile, 
cioè bello, indi luminoso ; xsùo; poi che significa bello da 
xcueiv, ardere, si usa pure per buono; bellus et bonus 
secondo le forme arcaiche, duebbus duonus di divellus 
e divenus hanno comune la radice sanscrita div. = splen- 
dere. Neiropera indiana: Bhagavad-gità (Il canto di- 
vino) tradotta e commentata da Oreste Nazari, Milano- 
Palermo- Napoli, Remo Sandron, voi. VI della Biblio- 
teca dei popoli diretta da Giovanni Pascoli, Lettura XIV, 
strofa 22, si legge : « La bontà, cioè virtù, essendo per 
la sua purezza illuminante e sana vincola all' attacca- 
mento alla scienza. » Annota il Nazari : « Luce è la 
bontà, attività la passione, errore la tenebra ». Ecco 
perché Beatrice, divenuta simbolo prima della virtù, 
////*., c. II, v. 76 : O donna di virtù ecc., poi della 
teologia o scienza divina, è salutata dal Poeta: Soie, 
Luce degli occhi miei, Sole de 'miei occhi e via dicendo. 
L'empireo sede della Bontà e Virtù per essenza, cioè 
Dio, vale igneo; notisi l'aggettivo xa/.oc indicante bello 
in greco, preso poi nel senso di buono, le vod mH» 
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fuori negli esseri, e si è fatto la virtù {Té). L'Ente 
immateriale si appella Taó (Verbo, Ragione Su- 
prema) ; quello che trasforma « unisce tutte le 
creature si appella Tè, o la virtù ; questa dà loro 
un corpo e una forma; peraltro, il Taó, e il Tè 
non hanno corpo, solo si manifestano questi negli 
esseri creati ». Vedi Paul Perny, Gramtnaire 
chinoisCy t. II: Du nom de Iehovah donne a Dieu 
par Lao-tsé, § 7 ; De tètre trine dans ses ojuvres. 

Gli uomini primitivi, secondo una credenza 
mitologica egizia, nati sarebbero dall'occhio del 
Dio Ra (Sole). 

Gehenna, ar. gihanna, ebr. gchim = valle, in- 
ferno ; gehenemi ar. = infernale. * 

Andrea Kalvos, poeta neo-greco, nell' ode a 
Zante dice : « L'astro eterno matura i tuoi frutti 
e le lagrime della notte si trasformano in gigli 
per te ». 



Gerasino Marcoras nel canto « Alla Luna » (a 
proposito del figlio mortogli da poco): 

« O gioja de* miei primi anni, Luna diletta, 
non sei già tu che soffri, sono io. Perché lassù 
nei cieli cosi melanconica t' inchini ? Tu che span- 
devi una volta un tappeto d'argento sulla terra, 
e le tue magfe sui flutti, perché mandi a me ora 
i tuoi mesti raggi come se tu volessi illuminare 
un morto che dorme nella tomba ? O Luna, se 
degli angioli abitano il tuo regno, dimmi, 1' an- 
gelo mio vi si trova egli ? I tuoi raggi mi re- 
cherebbero forse un bacio delle sue labbra ? O 
Luna diletta, raccogli questo mio sospiro e di' a 
lui, che io non ho più altro dolore, che mi sgo- 
menti; ogni gioja e brama sono sepolte nella terra, 
ov'ei riposa. E s'ei ti chiede, quando finirà il mio 
dolore, tu digli : Quando i tuoi pallidi raggi ri- 
poseranno sulla mia tomba ». S. P. 



I MOVIMENTI DE' PIANETI SUPERIORI 



SECONDO DANTE 



STUDIO ASTRONOMICO DE VERSI 



Quindi m'apparve il temperar di Giove 

tra '1 padre e '1 figlio, e quindi mi fu chiaro 
il variar che fanno di lor dove. 

(Parade XXII. M.V47). 

Per « il temperar di Giove » basta ricordare ciò 
che scrisse in Conv., II, 14: «Tolomeo dice, che 
Giove è stella di temperata complessione, in mezzo 
della freddura di Saturno e del calore di Marte » *. 
Ma assai più importante è ciò che soggiunge qui: 

.... e quindi mi fu chiaro 
il variar che fanno di lor dove. 

Guardando il sistema planetario fa' Gemelli, crede 
pertanto di aver compreso chiaramente la ragione 



foriche zelo, fervore, dal greco ?«v, e fervore = bollire, 
ardore in italiano, cura entusiastica del bene e nel pre- 
detto libro indiano i Vasu = buoni, salutari otto geni 
divini operanti di conserva nell'aria, di cui capo è il 
Fuoco. 

« Vedi anche in Por.. XVIII, $ " v 

della temprata stella Sesta... ». 



de 'vari movimenti de 'pianeti superiori. Ma quali 
sono le varietà, o anomalie, che ci mostra co' suoi 
movimenti un pianeta superiore ? Due principalmente: 
la prima, rispetto al tempo in cui sorgono e tramon- 
tano ; la seconda, rispetto al modo come procedono 
nella volta apparente del cielo. 

Per la prima, un pianeta superiore ora sorge la 
mattina, ora la sera, ora a mezzanotte ed ora, final- 
mente, ci accorgiamo che deve esser sorto a mez- 
zogiorno: co* loro potenti strumenti ottici gli astro- 
nomi possono osservare i pianeti anche di giorno l . 
Per la seconda, una volta l'anno un pianeta su- 
periore si arresta fra le stelle dove trovasi nella sfera 
apparente del cielo, e cambia il proprio moto (quello 
che ordinariamente tiene contro l'oriente) in moto 
verso l'occidente. Si sa che il primo chiamasi di- 



1 Cosi io vidi nel regio Osservatorio di Palermo, per 
la cortesia dell' illustre direttore Angelitti, il pianeta 
Venere alle ore 3 pom., in un giorno per me indimen- 
ticabile. L'astro bellissimo mi si offerse un poco più 
piccolo della Luna al primo quarto, ma nella stessa, 
forma. 
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I movimenti de' pianeti superiori secondo Dante 



retto e retrogrado il secondo. Poi, dopo una seconda 
stazione, di nuovo ripiglia il moto diretto verso 
l'oriente ». 

A noi, quindi, conviene studiare, dapprima la 
spiegazione che di siffatti vari movimenti di un 
pianeta superiore ci dà l'astronomia eliocentrica, 
ossia la copernicana, perché essa sola ci potrà dare 
la verità ; e poi sarà conveniente conoscere il modo 
come de 'movimenti stessi credeva dar la ragione 
l'astronomia geocentrica, cioè la tolemaica, affinché 
ci sia noto il sistema che Dante seguiva. 

I. 

Ragione de'movimenti d'un pianeta superiore 
secondo il sistema di Copernico. 

1. Si tenga presente la fig. i a . Sia 5* il luogo : 
del Sole, P il pianeta, e i, 2, 3 e 4 siano i luoghi | 
che la terra tiene nella sua orbita, successivamente 
ogni tre mesi. È evidente che, girando noi con la i 
terra, abbiamo il mattino in m t il mezzogiorno in g, , 
la sera in s, e la mezzanotte in n. Perciò il pianeta j 
sorge la sera e tramonta la mattina, quando la terra ! 
è nel punto 1 ; sorge a mezzodì (se l'osserviamo ! 
con un canocchiale) e tramonta a mezzanotte, j 
quando la terra trovasi nel punto 2; sorge la mat- \ 
tina e tramonta la sera, quando la terra è nel punto 3 ; I 
sorge, infine, a mezzanotte e tramonta a mezzodì (se ! 
l'osserviamo con un canocchiale), quando la terra i 
è nel punto 4. Stando la terra in 1, il pianeta tro- ! 
vasi in opposizione; stando la terra in 3, il pianeta 

è in congiunzione. Cosi l'astronomia copernicana 
spiega la i a anomalia de 'pianeti superiori. ! 

2. Dobbiamo vedere ora la ragione dell'alter- ; 
narsi del moto diretto e del retrogrado, con le sta- 
zioni che una volta l'anno ci mostra un pianeta su- ! 
periore. Si ponga attenzione alla fig. 2*. E, per ; 
rendere la spiegazione più semplice, supporremo che 
il pianeta sia nel piano dell'eclittica, e possiamo 
pure ammettere per un momento, che esso sia quasi 
immobile, mentre la terra fa la sua rivoluzione in- 
torno al sole. Difatti, quando la terra ha già com- . 



1 Per trovare la ragione di queste apparenti irrego- i 
larità de'Pianeti si svolse tutta l'astronomia de'Greci. 
Ritenendo gli astri di natura divina, non sapevano 1 
persuadersi come questi potessero avere moti cosi vari, 
alternati con retrogradazioni e stazioni. « Per totam A- 
stronomiam (dice Gemittus, nel cap. I) praesupponitur 
et solem, et lunam, et quinque planetas aequaliter, cir- 
culariter et con tra mundi motum moveri. Pythagoraei 
enim, cum primi has quaestiones aggrederentur, prae- 
supposuerunt circulares, atque aequales solis, lunae et ; 
, erraticarum stellarum motus, nam huiusmodi irregula- 
ritatem non admiserunt in his divinis, atque aeternis 



piuto una sua rivoluzione, Marte ha percorsa ap- 
pena una metà dell'orbita sua ; Giove una dodicesima 
parte, e una trentesima Saturno. In altri termini, la 
terra mette un mese per fare un dodicesimo (30, 
gradi) della sua rivoluzione intorno al Sole ; Marte, 
per lo stesso arco della sua, pone due mesi ; Giove 
dodici, e Saturno trenta. 

Nella indicata fig. 2» sia il Sole in S, THT y rap- 
presenti l'orbita della terra; P sia il punto di un 
pianeta superiore in opposizione, e PPT" l'orbita 
sua. Stando la terra nel punto I e il pianeta in P, 
questo si proietta per noi nella volta apparente del 
cielo, nel punto m, nel mezzo delle stelle di quella 
regione. A misura però che la terra si avanza verso I\ 
il pianeta che ci appare sempre all'estremità del 
raggio visuale, sembra descrivere l'arco mm\ in 
senso retrogrado, cioè da sinistra verso destra, Se 
si meni la tangente HP dal pianeta all'orbita ter- 
restre, si vede che questo movimento retrogrado 
continuerà, rallentandosi, fino a che la terra sia in H: 
allora il pianeta ci apparirà in h. È là il punto del 
cielo dove sembra stazionario, durante alcuni giorni ; 
perché la terra allora descrive sensibilmente la tan- 
gente HP, e vede per alcune notti l'astro nella me- 
desima direzione. Ma a misura che la terra procede 
verso T', il raggio visuale gradatamente s' inclina 
in senso inverso, e va a rincontrare la sfera celeste 
all'oriente di h, ossia in m\ Si vede pertanto il pianeta 
tornare nel senso diretto, da destra verso sinistra, da 
h in m / poi da m ' in m } allorché la terra si avvicina 
ad I. Allora il pianeta è in congiunzione. 

Il movimento della terra continuando verso T\ 
quello della proiezione del pianeta continua esso 
pure verso w" ; ma, allorché la terra arriva in H' f 
sull'altra tangente ITP, l'altro si proietta, durante 
alcune notti, in un altro punto fisso A' ; e vi fa la 
sua seconda stazione. Quando, infine, la terra, pas- 
sando per I" ritorna al punto T t allora il pianeta 
ci sembra retrocedere da h 1 verso m" ed wi. 

Abbiamo già avvertito che il pianeta per sé stesso 
non è immobile, come lo abbiamo supposto, durante 
una intera rivoluzione della terra. Esso in realtà de- 
scrive, nel medesimo senso, un certo arco della sua 
orbita; ma ciò non cangia punto il suo movimento 



corporibus, ut interdum velocius moverentur, interdum 
tardius, interdum starent, ut sane etiam stationes vo- 
cant in quinque erraticis stellis. Neque enim in homine 
bene composito, et ordinato talem motus irregularita- 
tem in gressibus aliquis admitteret. Nam vitae neces- 
sitates saepe fìunt hominibus caussae tarditatis, etve- 
locitatis, at in ipsa incorruptibili natura stellarum non 
potest ulla causa celeritatis et tarditatis adduci» quam ob 
caussam Pythagoraei nane proposuerunt quaestfanem, 
quomodo per circolares et aequales motus pottéont ap- 
parenti ae salvari». (Dall' Uranotogiou 0«1 Patavini, L«- 
tetiae Parisiorum, 1630, pag. 3), 
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apparente. Il moto proprio dell'astro non ha altro 
effetto che quello di portare l'opposizione novella 
da un punto ad un altro della zona zodiacale. So- 
stituisce, insomma, la rivoluzione sinodica alla si- 
derale, per il periodo de 'diversi movimenti. E perciò 
le stazioni avvengono successivamente nelle diverse 
regioni del cielo. 

Noi abbiamo altresf trascurata la debole inclina- 
zione che P orbita del pianeta ha relativamente a 
quella della terra ; ma in realtà anche quell'incli- 
nazione produce un altro effetto. Se i due piani 
coincidessero perfettamente, la prospettiva della curva 
apparente descritta dal pianeta, si confonderebbe col 
cerchio dell'eclittica; ma nello stato vero delle cose, 
questa prospettiva diventa una curva rientrante, che 
certe volte descrive uncini ed anche nodi di varie 
forme (fig. 3 e 4), secondo la posizione che la terra 
piglia successivamente verso i pianeti che li produ- 
cono. Sono effetti di prospettiva, e non moti reali 
de 'pianeti. 

Cosi l 'astronomia eliocentrica o copernicana dà la 
spiegazione della seconda anomalia de' pianeti su- 
periori. 

II. 

Ragione de 'movimenti di un pianeta superiore 
secondo il sistema di Tolomeo. 

Fin qui l'astronomia moderna; noi però dob- 
biamo studiare principalmente l'antica, per com- 
prendere le spiegazioni con le quali Dante credeva 
di aver appresa chiaramente la ragione de' movi- 
menti d' un pianeta superiore. Ma, per intendere 
bene l'astronomia antica, non sarà senza utile alcuno 
qualche notizia storica relativamente alla genesi del 
sistema che prevalse sugli altri. 

Filolao di Cotrone, discepolo di Pitagora, viveva 
verso l'anno 450 av. C. Essendosi ritirato in Era- 
clea, scrisse tre libri, de 'quali Platone, che ne senti 
parlare, ebbe tanto desiderio, che per lettera lo pregò 
di volerglieli dare, offrendogli 100 mine : « Erat 
autem arcanum Pythagoricum dogma usque ad Phi- 
lolai tempora: hic enim tres illos libros praeclaros 
disseminavi t, quos Plato centum minis sibi emi per 
literas oravit 1 ». Nella vita poi di Filolao lo stesso 
Diogene Laerzio afferma, sulla' fede di Ermippo, che 
Platone,' andato da Dionisio nella Sicilia, comprò 
da 'parenti di Filolao, per 40 mine alessandrine di 
argento, ilJibro"/non parla piti di libri) scritto da 
Filolao, e^quindi trascrisselo nel Timeo *, L'astro- 



1 Diog. Labr., lib. VIII, vita di Pitagora; edb. di 
Parigi 1862, pag. 208. Nello stesso volume sono com- 
prese le vite di Platone, di Aristotele e di Pitagora. 

• Ibid. nella Vita di Filolao, lib. Vili, c. 7, set. 5-10 ; 
eéb, cii. 9 pag. 24$, 



nomo De La Lande, trae la stessa notizia da Aulo 
Gellio(III, 17), e parla di 10 mila denari, pari a 10 
mila lire di Francia l . 

Ma che cosa, dunque, contenevano i libri di 
Filolao? Platone ci avverte che Filolao poneva il 
fuoco nel centro dell'universo 2 , e insegnava che 
v'era un'altra terra, queir antictona della quale parla 
anche Dante nel Convivio : « Questo mondo volle 
Pittagora e li suoi seguaci dicere che fosse una delle 
stelle, e che un'altra a lei fosse opposita cosi fatta: 
e chiamava quella Antictona e dicea ch'erano ambedue 
in una spera che si volgea da oriente in occidente, 
e per questa revoluzione, si girava il sole intorno 
a noi, e ora si vedea e ora non si vedea; e dicea 
che '1 fuoco era nel mezzo di queste, ponendo 
quello essere più nobile corpo che l 'acqua e la terra, 
e ponendo il mezzo nobilissimo in tra li luoghi delli 
quattro corpi semplici; e però dicea che '1 fuoco, 
quando parea salire, secondo il vero al mezzo (os- 
sia al centro) discendea. Platone fu poi d'altra opi- 
nione, e scrisse in un suo libro, che si chiama Ti- 
meo, che la terra col mare era bene il mezzo (il 
centro) di tutto, ma anche il suo tondo tutto si gi- 
rava attorno al suo centro, seguendo il primo mo- 
vimento del cielo ; ma tarda molto per la sua grossa 
materia e per la massima distanza da quello. Queste 
opinioni sono riprovate per false nel secondo di 
Ciclo e Mondo da quello glorioso filosofo al quale 
la natura più aperse li suoi segreti ; e per lui qui 
è provato, questo mondo cioè la terra, stare in sé 
stabile e fisso in sempiterno » 3 . Il luogo di Aristo- 
tele citato da Dante è il lib. II, cap. 13, De Coelo 
et Mundo. 

Sappiamo inoltre da Diogene Laerzio, che Filolao 
€ terramque secundum circulum moveri primus di- 
xit: alii Hicetam Syracusanum hoc sentisse aflir- 
mant » 4 . Di Niceta o Iceta non si conosce il tempo 
preciso; ma di lui parla più esplicitamente Cice- 
rone: « Hicetas Siracusius, ut ait Theofrastus, coe- 
lum, solem, lunam, stellas, supera denique omnia 
stare censent, neque praeter terram rem uìlam in 
mundo moveri ; quae cum circum axem se summa 
celeritate convertat et torqueat, eodem effici omnia, 
quasi stante terra coelum moveretur. Atque hoc 



1 De La Lande, Astronomie, lib. II, J 306, pag. 107. 

* « Philolaus Pythagoricus igni medium defert lecum, 
qu©d sit quasi focus Universi, secundum anttchtoni, 
tertium ei in qua nos degimus terrae, sitae ex ad- 
verso, et contrario motu circumvertenti ; unde fiat ut 
qui in una sunt terra, ab iis qui constituti in altera 
sunt non cernantur ». Plutarco, dall'edizione curata 
da Dan. Wyttembach, tom. IV, Pars II, Oxonii 1797. 
pag. 608. 

8 // Convivio, Tratt. Ili, cap. V, ediz. Barbèra 1887, 
pag. 188. 

4 Diog. Labr., toc cit. t pag. 225. 
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etiam Platonem in Timaeo dicere quidam arbitrali tur, I 
sed paullo obscurius t ». ! 

Il vero è che Platone aveva dapprima sostenuto 
l'idea comune» come appare dal suo Thaetetus, verso 
la fine, e dalle Leggi, lib. Vili; ma più tardi adottò ] 
i sentimenti della scuola di Pitagora sul movimento 
della terra : gli rendono questa testimonianza Cice • 
rone e Plutarco f . Anche Eraclide Pontico, che se- 
condo Diogene Laerzio (lib. V, cap. VI) sarebbe 
stato un discepolo di Speusippo, successore di Pla- 
tone (ma avrebbe pure udito i Pitagorici), appar- 
tandosi dalle dottrine allora dominanti di Aristotele, 
sostenne che Y anomalia de* pianeti rispetto al Sole 
può essere spiegata col molo della terra intorno al 
Sole. Questa notizia si deve a Gemino, però le pa- 
role ci furono conservate da Alessandro Afrodisiense 
e da Simplicio nel suo commento alla fisica di Ari- 
stotele 3 . 

Ma l'idea di Filolao, di Niceta, di Platone e di 
Eraclide Pontico, e forse di altri, rivisse completa 
e si affermò per opera di Aristarco di Samo, il 
più grande genio divinatore de 'Greci. Vitruvio lo 
mette infatti in primo luogo nell'ordine degl'in- 
ventori (Vitr., I, 1-9). Viveva nell'anno 264 circa 
avanti Cristo, ed è citato in particolar modo da 
Archimede nell' 'Arenario ; t Optime autem nosti 
(parlava al re Gelone) mundum a plerisque Astro- 
logis vocari sphaeram, cujus quidem centrum idem 
est atque terrae; quae vero a centro ducitur, rec- 
tae equalis est quae inter solis terraeque centrum 
interjicitur. Haec utique refellens Aristarchus Samius 
in positionibus edidit quos adversus Astrologos 
scripsit; ex quibus colligitur mundum eo, quem 
modo diximus, multo majorem esse. Ponti enim 
inerratttes quidem stellas solemque ipsum immobiles 
mature ; ter ram vero c ir cum ferri per amòitum circuii 
circa solem qui est in medio curriculo silus ; denique 
sphoeram inerranti um stellarum cujus idem est atque 
solis centrum, magnitudine eius modo esse, ut cir- 
culus, per quem ponit terram circumferri, eam ha- 
beat rationem ad distantiam inerrantium, stellarum, 
quam sphaerae centrum habet ad eius superficiem » 4 . 

Ciò, soggiunge Archimede, evidentemente non 
può essere ; tanto gli parve esagerato, anzi etero- 



1 M. T. Ciceronis, Pars III, si ve Opera philoso- 
phica y voi. I, Parigi 1828, ediz. Lem aire, pag. 144. 

2 II primo nelle Accad. Qu. II, 123; e il secondo 
nella Vita di Nutna e n&Placit. Pài/. 

3 Simplicii Commentarla in Aristo te lis libros phisicae 
auscultationis. Venetiis, in aedibus Aldi 1526, pag. 65. 
Una dotta dissertazione vi fece su lo Schiaparelli col 
titolo : Origine del sistema planetario eliocentrico presso 
i Greci, Hoepli, Milano, 1S98. Cfr. segnatamente il 
cap. VI, pagg. 84-94. 

4 Arehimedis quae super sunt omnia cum Eustachii 
Ascalonitae Cotnmcntariis ex receplione Torelli Vero- 
nensis, cum nova versiotte latina. Oxonii 1792, pag. 327. 



geneo il confronto fra un punto e* una circonferenza. 
Ma l'astronomia moderna rende piena ragione ad 
Aristarco, quando dimostra che, anche prendendo 
per base di una parallasse stellare il diametro della 
circonferenza che la Terra descrive intorno al Sole, 
nessun risultato si ottiene tra quei due punti estremi, 
come se la loro distanza, che è pure di circa 300 
milioni di chilometri, non equivalesse che ad un 
punto. In altri termini, il punto e la circonferenza 
dell'orbita terrestre, rispetto alla distanza delle stelle, 
sono la stessa cosa, precisamente come aveva affer- 
mato l'astronomo di Samo 264 anni prima di Cri- 
sto, 1736 prima che nascesse Copernico, il quale 
fece rivivere e per sempre i' idea di Aristarco. Dico 
di Aristarco, perché costui la formulò esplicitamente; 
ma la prima origine si deve far risalire alla scuola 
italica di Pitagora, il quale nacque nell'anno 54oav.C. 

Comunque siasi, la grande idea non trovò ter- 
reno adatto, dice lo Schiaparelli, nell'opera citata a 
pagina 2. Io trovo però che 350 anni più tardi 
Seneca sentiva il bisogno di scrivere nel modo se- 
guente : € Digna res est contemplatane ut sciamus 
in quo rerum statu simus; pigerrimam sortiti, an 
velocissimam sedem, circa nos Deus agat omnia, 
an nos agat » *. L'idea non aveva trionfato ancóra, 
ma viveva. E da essa, novello uovo di Leda, do- 
vevano poi nascere Copernico e Galileo. 

È inutile, per lo scopo che io mi propongo in 
questo profilo storico dell' astronomia planetaria 
greca, fermarci a 'tentativi di Eudosso, di Callippo e 
di Aristotele con le loro sfere omocentriche * ; mi 
affretto, invece, a dire che Eraclide Pontico fu il 
primo, siccome è storicamente accertato, a ricono- 
scere, che per i due pianeti inferiori, Mercurio e Ve- 
nere, il miglior modo di rappresentare le fasi era 
quello di farli circolare intorno al sole; ma la sua 
idea, che in sostanza era una riduzione di quella più 
universale de' Pitagorici, o forse era una importa- 
zione egizia, non incontrò favore, né presso gli Ac- 
cademici, né presso i Peripatetici. Cominciò invece 
ad essere studiata una idea nuova dovuta a diversi 
geometri, come dice Tolomeo, e fra questi, Apol- 
lonio di Perga, l'idea dell'epiciclo congiunto allo 
eccentro mobile. Il propugnatore più forte della 
nuova teorica fu Ipparco, il vero creatore dell'Astro- 
nomia scientifica nell'antica Grecia. Tolomeo dice 
di lui cosi : € Egli dimostrava che questi movimenti 
si facevano non per cerchi eccentrici o concentrici 



1 Lucii Annei Senecae, Opera omnia qua* super- 
sunt ex recensione F*Ertn. Ruhkopf, Augustae Tao- 
rinorum, anno 1831, Nat. Quaest., lib. VIII, Cap. II. 

2 Lo Schiaparelli scrisse una pregiata Memoria 
anche sulle sfere omocentriche di Eudosso, Callippo 
ed Aristotile ; la qual fu letta nel regio Istituto lombardo 
di Scienze e Lettere il 26 novembre 1874. t 
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allo zodìaco, ma in verità (vr, Ma) per epicicli por- 
tati su questi cerchi, o per gli uni e gli altri in- 
sieme» *. Quel vr, Aia che per me significa in ve- 
rità, certamente i che il Trapezunzio traduce con 
certe > che nella traduzione di Gherardo da Cremona 
{Liechtenstein , Venezia, 15 15) vien senz'altro dis- 
simulato, per lo Schiaparelli diventa per Giove. Ecco 
le indicate due traduzioni. 

Il Trapezunzio: « ..neque quod circulis excen- 
trìcis aut concentrìcis quidem zodiaco, sed epiciclos 
habentibus, aut certe utrisque ista efficiant » *. 

E Gherardo: « Et ipse non fuit contentus edam 
quod he due diversitates sint aut super orbes egre- 
dieatium centrorum, aut super orbes, quorum cen- 
tra sunt centrum orbis signorum ; et sunt revoluti, 
et revolvunt orbes revolutionis » s . Che cosa in que- 
sto gergo abbia compreso lui ed abbia voluto si- 
gnificare a* suoi lettori Gerardo o Gherardo da Cre- 
mona, io non saprei dire. 

Lo Schiaparelli traduce nel seguente modo : « E 
credeva che questi fenomeni si dovessero rappre- 
sentare, non per mezzo di circoli eccentrici, né per 
mezzo di circoli omocentrici allo zodiaco e portanti 
epiciclo, e neanche per Giove colla combinazione 
di entrambe queste cose» 4 . 

Ma, allora, che cosa avrebbe detto Ipparco, se 
avesse escluso tanto l'un modo, quanto l'altro? E 
quel per Giove è forse un'esclamazione, per la quale 
siasi dimenticato il punto ammirativo, o con esso 
Giove si vuole proprio indicare uno dei pianeti su- 
periori? In questo caso perché limitarsi ad un solo, 
se la teoria doveva valere per tutti e tre? Il certo 
è che Tolomeo, sebbene trovasse più conforme ai 
pianeti superiori] Yeccentro mobile e agi* inferiori 
V epiciclo > per ottenere uniformità nel sistema, uni 
l'uno e l'altro insieme, e ne applicò la teoria, tanto 
a' pianeti inferiori, quanto a' superiori. E non una 
parola concesse alle opinioni eliocentriche de' Pita- 
gorici, neppure per ridurle' a' soli pianeti inferiori. 
È dunque vero che Tolomeo era un astronomo ma- 
tematico, non fisico; egli cercava, qualunque fosse 
stato, un sistema che rispondesse esattamente al ri- 
torno de' fenomeni, e non l'ipotesi che oggettiva- 
mente rappresentassejla struttura fìsica dell'universo. 
Ecco intanto la teoria planetaria che prevalse sopra 
tutte le altre. 



1 È del libro IX, cap. Ili, te\Y Almagesto o Grande 
Composizione. Ecco il testo: Owfóri tovtoc ?tx ti tx- 
xtvrpov xuxXov n ti o/ioxivTpuv /uv tu ZuJioxo tm- 

XUXAOV ti KCf lf fpOVTOtV, >j XOU V» Afe TO ffUVajAf OTt^OV « 

7rors)cfa£aft av^pi^nm. 

* Dall' ediz. 1541 di Basilea, pag. 229, E lo sfMfp» 
dall' ediz. 1528 di Venezia» pagg. 89-90. 

* DaU'ediz. di Venezia, 1515, pag. 94. , 

* Origino dei sistema planetario etiti entri* ~ 
i Greci, Milano, HoepH, 1898, pag. 75. 



Ritenendo che anche il sole realmente girasse 
co' Pianeti intorno alla Terra, vollero in primo luogo 
gli antichi astronomi darsi ragione del vario sor- 
gere e tramontare di un pianeta superiore. Avevano 
osservato che il sole e un pianeta superiore pos- 
sono trovarsi, rispetto alla Terra supposta immobile, 
nelle seguenti quattro situazioni principali (fig. 5) : 

1. PS 1 , congiunzione. È in tal caso che il pia- 
neta e il sole sorgono insieme il mattino, e insieme 
tramontano la sera. 

2. PS 11 , prima quadratura. In tale situazione 
il sole precede il pianeta di 90 gradi; perciò que- 
sto deve sorgere, quando già il Sole è al meri- 
diano; e deve tramontare proprio a mezzanotte. 

3. PS m , opposizione. Allora il pianeta sorge 
la sera quando il sole tramonta; raggiunge il me- 
ridiano a mezzanotte, e tramonta la mattina quando 
il sole sorge. 

4. PS lv t ultima quadratura. In questo caso è il 
pianeta che precede di 90 gradi il sole ; sorge per- 
ciò a mezzanotte, raggiunge il meridiano la mat- 
tina, quando il sole sorge, e deve tramontare a 
mezzogiorno. 

È perciò evidente che, anche col sistema geo- 
centrico, la ragione del vario sorgere e tramontare 
de' pianeti superiori era per gli antichi pienamente 
conforme alla verità delle apparenze. 

Resta però a vedere in qual modo si spiegavano 
col loro sistema i movimenti ora diretti ed ora re- 
trogradi de' pianeti superiori e le relative stazioni. 

Sia T (fig. 6) il luogo della Terra, D il centro 
del circolo deferente o eccentrò mobile FKCL del 
pianeta ed 5" il sole, sul suo deferente anch'esso. 
E evidente che i circoli deferenti saranno eccen- 
trici rispetto alla posizione della Terra in T. Sul 
punto C del deferente del pianeta ponevasi il cen- 
tro dell'epiciclo mPnp ; ma il Pianeta poteva essere 
in un punto qualunque dell'epiciclo, perché girava 
con esso, nel senso della piccola freccia. Suppo- 
niamo che trovisi in P o anche in p; si nell'una, 
come nell'altra situazione, essa è sempre in più o 
meno lontana opposizione. Si ha sempre, infatti, PTS 
o pTS, ossia la Terra fra il Sole e il Pianeta Ma 
girando il pianeta, nel senso della freccia, può dare 
a chi lo guardi dalla Terra T lo spettacolo ora de- 
moto diretto mpn f ed ora del retrogrado nPm; le 
stazioni, quando in» e quando in m ; e perfino gli 
| uncini o nodi ne' punti stessi, una volta l'anno. 

È chiaro pure, a chi ben rifletta, che in tal 
{ modo all'orbita della Terra si sostituiva l'epiciclo 
del pianeta; perché, se nel sistema eliocentrico è 
l'orbita della Terra quella che genera il fenomeno 
degli uncini, o nodi, nel geocentrico questi avven- 
gono per il girar del pianeta sopra il suo epiciclo. 
Tatto era dunque spiegato, anche nell'astronomia 
—•^niaica, ed ecco certamente perché questa resi- 
cosi a lungo contro la verità del sistema elio- 
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/ movimenti de' pianeti superiori secondo Dante 



centrico, che Copernico richiamò a vita novella e 
imperitura. 

Nel riguardo delle apparenze, i due sistemi per- 
tanto si equivalgono. Colui che trovasi in un treno 
ferroviario fermo, e vede passare innanzi allo spor- 
tello del suo vagone un altro treno, non sempre 
può sùbito giudicare con sicurezza chi de' due si 
muova, se il treno ove egli si trova o quell'altro. 
Per chi vuol notare il tempo e la quantità del mo- 
vimento non importa in sostanza sapere dove il 
moto avvenga, purché del modo si abbia una mi- 
sura esatta. L'effetto, sotto questo riguardo, è lo 
stesso. Cosi pensavano gli antichi astronomi, rispetto 
alle apparenze dei pianeti ; ed ecco perché nelle Ta- 
vole o Efemeridi di Tolomeo, di Albategno e di re 
Alfonso, troviamo ancóra cosi mirabilmente prossima 
alla verità la registrazione de' moti apparenti del 
Sole, della Luna e de' cinque pianeti, quelli che 
essi potevano scorgere, senza i potenti strumenti 
ottici de* moderni osservatori. 

Tolomeo determinò anche per i pianeti superiori 
il medio movimento diurno, fino a* minuti sesti di 
un grado, tanto sull'epiciclo quanto sul deferente. 
Per brevità noi ci contenteremo de* secondi, con 
un decimale ; ma ciò che sommamente ci sorprende 
si è che qualcuno de ' suoi seguaci si era accorto, 
che, addizionando i due moti, si otteneva quello del 
sole. Noi comprendiamo ora che in realtà non era 
quello del Sole, ma della Terra ; essi però dovevano 
riconoscere ne* loro risultati il moto che attribui- 
rono al Sole. Or si noti bene: la somma degli 
stessi movimenti, per Venere e Mercurio, dà un 
numero che, posto a divisore di 360 gradi, ci dà 
un quoziente eguale al loro movimento intorno al 
Sole. Non sappiamo se alcuno pensò a fare queste 
operazioni ; ma colui il quale dimostrò che dall'ad- 
dizione semplicissima de' due movimenti medi dei 
pianeti superiori si otteneva precisamente il movi- 
mento diurno del sole in 59* 8". 3, fu Alferganonel 
cap. XIV del suo libro, a pag. 59 della edizione 
Goliana, 1669 : « At in Saturno, Jove et Marte con- 
versionis ratio diversa est ; nam si cuiusque in epi- 
ciclo motus additus fuerit ad centri epycicli motum 
in eccentrico equatore, summa illa erit motui solis 
medio aequalis > , Ed ecco nel seguente prospetto 
i risultati delle operazioni : 



PIANETA 


Movimento 

diurno 
sull'epiciclo 


Movimento 

diurno 
sul deferente 


Somma 
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,3 




o°54' 9",o 


o° 4'59",3 
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o°57' 7",7 


0° 2' o",6 


0059' 8" 


,3 



Il movimento del sole (per una sola addizione, 
nient 'altro) risultava dunque da' due movimenti medi 
de' pianeti superiori. Ora, è possibile che l'astro- 
nomo di Fergana e tutti coloro che studiarono il 
suo librò, compreso Dante che lo cita più volte nel 
Convivio, non abbiano pensato che il centro mate- 
matico, e anche fisico del mondo planetario, do- 
veva essere nel sole? O non ci pensarono, o non 
ebbero il coraggio di dirlo *. Che scandalo al mondo 
non avrebbe dato nel medio evo chi, contraria- 
mente alle sacre scritture, avesse fatto fermare, no- 
vello Giosuè, il Sole e messo in giro la Terra che 
in eternum stai/ 

Dovevano nascere Copernico e Galileo ! Non per 
questo però ne faremo una colpa a Dante: il merito 
nostro (se alcun merito volessimo arrogarci, pen- 
sando agli errori ne' quali fu involto anche Lui) 
sarebbe un solo, quello di esser nati seicento anni 
più tardi. Ma nella coscienza di avere ben com- 
preso il sistema che doveva ritenere conforme alla 
verità, colse l'occasione imaginando di essere nei 
suoi nativi Gemelli, 6} dire sicuramente per i pia- 
neti superiori : 

... e quindi mi fu chiaro 
il variar che fanno di lor dove. 

Nessuno però de' suoi Commentatori, in sei se- 
coli, credette opportuno di esporre in qual modo 
Dante comprese chiaramente la teorica planetaria 
tolemaica de' pianeti superiori. 

Giovanni Rizzacasa d'Orsogna. 



1 Nel mio studio : Se Dante fu un precursore di 
Copernico, recai le opinioni di coloro che presenti- 
rono in parte il sistema eliocentrico, prima che Dante 
nascesse, per dimostrare che questa idea avrebbe po- 
tuto averla anche Lui per Mercurio e Venere. Giustizia 
vuole che io qui non tralasci anche questa volta il 
nome del cardinale Nicola Cusano, che visse dopo di 
Dante, ma precorse Copernico di ottanta anni circa. 
Di fatti, egli mori nel 1462 e Copernico pubblicò il suo 
libro nel 1543. Scrisse il Cusano un'opera alla quale 
diede il titolo De docta Ignorantia, e parecchie volte 
1 vi discorre con la convinzione che la Terra si muove 
I intorno al Sole. Eccone alcuni tratti: c Terra quae cen- 
I trum esse nequit motu omni carere non potest (cap. II). 
; Manifestum est terra moveri ; et quoniam ex motu 
! Cometae aeris et ignis dementa experti sumus me veri, 
1 et Lunam minus de oriente in occasum quam Mercu- 
rium aut Venerem, vel Solem, et ita gradati ni. Hinc 
terra ipsa adhuc minus omnibus movetur». £ poco 
! dopo : € Licet terra quasi stella sit propinquior polo 
centrali {al centro dell'universo), tamen movetur et non 
describi t minimum circulum in motu ». E nel capo XII : 
€ Ad ista jam dieta veteres non attigerunt, quia in 
docta ignorantia defecerunt. Jam nobis manifestum est, 
terram istam in ventate moveri, licet nobis hoc non 
I appareat*. 
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o ed argento fino e cocco e biacca, 

lieo, legno lucido e sereno y 

sco smeraldo in l'ora che si fiacca. 

Purg., VII., 73. 

uesta terzina, la quale vuole dipingere 
vivacità e la varietà di colori del prato 
?lla valle dei Principi, il secondo verso non 
to finora una spiegazione che possa dirsi 
:ente. 

ina parte dei commentatori è letto senza 
2 inteso per un unico colore, un legno che 
eir India. La specie di questo legno dai 
vien precisata ; taluni invece credono che 
ato l'ebano, non tenendo conto che il co- 
□ di questo legno non entra affatto nella 
' colori di un prato fiorito. Un* altra parte 
virgola dopo « Indico » e intende per 
a ragione — l'azzurro dell'indaco, ma 
di nuovo per la spiegazione del « legno 
sereno», gli uni vedendo in esso la quer- 
ida rilucente di notte, gli altri il legno 
o semplicemente il bruno del legno, l'uno 
del pari poco atto a colorire l'imagine 
rato fiorito. 

:o Polo — di nuovo — mi ha mostrato 
er sciogliere la difficoltà. Nel cap. 174 
libro (Gauthier II, pag. 643) egli scrive, 
> dei prodotti del regno di Coilun (situato 
sta di Malabar) : « Il y a moult de bresil 
appelle bresil coiluny pour le pays où il 
t est moult fin ». E poco appresso, nella 
dazione : « Et encore ont il inde en bar 
e moult fin. Et le font d'herbe par force 
1, qui est moult chaut ». 



Inde è l' indaco, l'azzurro, tratto dalle foglie 
dell' Indigofera. 

Bresil poi è il verzino, il « lignum Bresillum, 
Brasilicum, Brasile », il noto legno tintorio rosso 
(Caesalpina Sappan), il quale, se di fresco scortec- 
ciato, mostra un colore rosso chiaro molto vivace 
e, appunto perciò, sarà stato chiamato legno del 
carbone acceso^ come si spiega la parola « bra- 
sile ». Alessandro di Humboldt, che nel suo libro 
Kritische Untersuchungen neber die histor, En- 
twickelung der geog. Kenntnisse van der neueu 
Welt (Berlin, 1852, I, pag. 440), tratta distesa- 
mente della storia di questo legno, vorrebbe tro- 
vare anche nel nome orientale per «bresillum», 
« bakkam », spiegandolo col sanscrito, un signi- 
ficato consimile, quello di amante dello splendore 
« glanzliebend». 

Marco Polo lo menziona ancóra parecchie volte. 
E quanta importanza egli abbia dato a questo le- 
gno, si può dedurre dal fatto ch'egli non giudicò 
troppo faticoso di portar seco « la semence du 
bresil » fino a Venezia e di provarne colà la col- 
tivazione, la quale, naturalmente, a causa del clima 
non poteva riuscire (cap. 165, Gauthier, II, pa- 
gina 576). 

Il colore che si trae dal bresil era conosciuto 
ed adoperato per tutto il medioevo, sebbene non 
fu trovato tanto adatto per dipingere quanto per 
tingere i panni. Oltre le notizie che ne dà il 
Humboldt 1. e, il Du Cange s. v. « Brasile » al- 
lega un passo tolto da un manoscritto del 1400: 
« Bresillum est arbor quaedam, e cujus succo opti- 
mus fit color rubeus. Medulla hujus arboris non 
«rt 1 ctoribus, aed tinctoribus pannorum et 

w mw feciunt rosetam» 
e per la » 
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è un documento che il dotto inglese Yule arreca 
nel suo Book of ser Marco Polo (London 1875, 
II, pag. 371), in una annotazione al nostro capi- 
tolo di Marco Polo, un brano di uno statuto del- 
l'arte dei pittori londinesi del Dugento, secondo 
il quale era proibito di adoperare nel dipingere 
in sull'oro e l'argento se non colori fini minerali, 
« e nient de òresil ne de inde de Baldas, ne de 
nul autre mauveise couleur ». Mentre che il passo 
di Marco Polo ci mostra il bresil accanto all'in- 
daco come prodotti di paesi lontani, il regola- 
mento dei pittori ci fa vedere con evidenza le due 
sostanze come due droghe medioevali, ammesse 
nell'uso comune, quand'anche in certi casi non 
approbate. E appunto una tale droga colorante 
entra nel modo più naturale nell'enumerazione di 
colori materiali della nostra terzina. Essendo per 
giunta anche nella terzina il « legno lucido e se- 
rena » preceduto dallo stesso indaco, che vediamo 
tanto nel passo di Marco Polo quanto nello sta- 
tuto dei pittori in una qualche affinità di estima- 
zione col bresil, mi pare indispensabile di vedere 
in questo legno enigmatico della valle fiorita il j 
legno tintorio medioevale dal colore rosso chiaro, 
il bresil di Marco Polo. 

Schwetzingen, settembre 1905. • 

A. Bassermann. 



II. 1 

La lunga questione del Cacume è finita si e 
no. Dovrebbe esser finita dacché il mio illustre 
amico Raffaello Fornaciari, nella recente Edizione 
minuscola della Divina Commedia (minuscola per 
la mole, maiuscola pel merito), scartata senza 
neppur farne cenno la lezione che è in tutte le 
altre edizioni del Poema, accettò quella che sulla 
Gazzetta di Parma fu difesa da me contro Pa- 
squale Papa. 

Ma il prof. Papa, che, pochi giorni fa, ri- 
scosse cosf ben nutriti applausi dal Piemonte alla 
Sicilia col suo poderoso discorso commemorativo 
dei caduti al Volturno, oltre a essere un maestro 
che sleppe degnamente continuare le lezioni del 
Carducci; oltre a essere un dotto e delizioso con- 



1 Dalla Gazzetta di Parma, della quale il profes- 
sore Róndani è antico collaboratore. 

N. d. R. 



ferenziere, è anche un polemista di forza e di 
grazia, e un dantista di prim'ordine ; ond' è che 
non mi maraviglierei che una volta o l'altra ria- 
prisse il fuoco, e Dio sa con quale e quanta ar- 
tiglieria di nuovi argomenti. Ma io, che, dopo 
quel po' di polemica fatta sulla Gazzetta, vuotai il 
sacco nell' Italia moderna (luglio 1904), mi rim- 
piatterei sicuro e tranquillo dietro al Fornaciari ! . 
Oramai, rispetto al Cacume, io sono fuori d'ogni 
mio obbligo. Avrò invece col prof. Papa un'altra 
discussione sopra un altro passo dantesco, perché 
Pasquale Papa e io discutiamo sempre, diventando 
sempre più amici. 

Ma ecco che all'obbligo che avevo (come vil- 
leggiante della valle dell'Enza) di parlar di Bis- 
man tova, sottentra un obbligo nuovo e che non 
posso disconoscere nella mia qualità di Parmigiano 
autentico e di dantofilo, orecchiante s(, ma spre- 
giudicato, forse perché non mi può confondere e . 
tirar fuori di strada 1' erudizione, che non ho. 

Ora, se il lettore permette, torno indietro nella 
mia vita diciotto anni circa. Ero solito a quei 
tempi di frequentare un elegante e ben servito 
Caffé, in compagnia di egregie persone, stimabili 
per l'acutezza e la vivacità dell' ingegno e la varia 
ed eletta coltura, e l'educazione fine e franca senza 
smancerie, che permetteva di fare dello spirito 
sano e senza luoghi comuni. Un giorno, non mi 
rammento più a quale uscita d'un mio collega e 
amico che era spesso un po' caustico, « A codesto 
modo », risposi, « io ti posso dimostrare che Dante 
parlava in parmigiano, e potrebbero bastare poche 
citazioni ». 

Qui devo confessare che la mia risposta fu 
« cosi piena », perché avevo buono in mano: ap- 
punto allora andavo cercando nella Divina Com- 
media certe tracce di dialetti dell' alta Italia che 
son forse più numerose e notevoli che non si 
creda. 

1 Veramente, il sacco non fu votato del tutto per- 
ché non conoscevo ancóra un fatto, assai più eloquente 
dei raziocini e persino dei codici. Me ne diede notizia 
il mio valoroso e diletto amico prof. Felice Martini, 
ed è questo, che nei paesi non troppo lontani dal monte 
Cacume è viva la tradizione che quello sia appunto il 
monte ricordato da Dante nel IV del Purgatorio. 

L'alta Italia è stata in tal modo e per si lungo 
tempo separata dall' Italia meridionale e anche dalla 
media, dall' Umbria in giù, che qua si ignorava non 
solo questo «assenso locale», come giustamente Fe- t 
lice Martini chiama questa conferma alla nuova inter- 
pretazione di quel passo dantesco, ma persino l'esi- 
stenza di quel monte, che era pur mentovato nella Di- 
vina Commedia/ 
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Siccome il mio interlocutore era a Parma da 
qualche anno, ma, non parmigiano, aveva una 
conoscenza superficiale del nostro dialetto, stava 
attento alle citazioni promesse, né erano disattenti 
gli altri ; e ripigliai: « Voi leggete, per esempio, 
nel Canto V dell' Inferno: 

Poi c'hai pietà del nostro mal perverso; 

ma che cosa dice questo perverso f Nulla. Tutti 
i mali sono perversi, se pure perverso, riferito a 
male, non è un'improprietà. Dante disse perverso 
per eufonia. Leggete, invece, parmigianamente 
sperverso (spervers, — smisurato, esorbitante, ec- 
cessivo), e il senso diventa ovvio ». 

Questa conclusione destò, come era da preve- 
dersi, quella ilarità derisoria con cui sono accolte 
le melensaggini imprevedute, che attirano l'atten- 
zione dell'uditorio per alcuni secondi. 1 

« Ma ci sono », seguitai imperterrito, « esempì 
più notevoli. Nel quarto cerchio dell' Inferno Dante 
vede puniti gli avari e i prodighi, perché, a giu- 
dizio di Dante, è un peccato mortale anche la 
prodigalità. Gli uni e gli altri, come sapete, vol- 
tano « d'una parte e d'altra » grossi pesi, e, dice 
Dante, si rivolge ciascuno 

voltando a retro, 
gridando: Perché tieni ? e perché burli ? 

I commentatori spiegano questo burli facendolo 
derivare dal provenzale burlar, che vuol dire es- 
ser largo del suo, spendre, scialacquare. Ma è una 
stiracchiatura. Qui burlare ha il preciso signifi- 
cato del parmigiano sburlar (spingere, urtare, dar 
di spalla). Il Tommaseo, infatti, nota, a spiega- 
zione di questa parola: « Burlare nell'antico se- 
nese valeva gettare, e boria nel milanese vale 
andar rotolando ». 

Questi sono significati affini : il significato vero 
e proprio del burlare dantesco è precisamente 
quello dello sburlar parmigiano. 

Un altro esempio : 

Tempo veggio non molto dopo ancoi. 



1 Non posso fermarmi a considerare le funzioni 
dell'* come prefìsso. Qui indicherò soltanto il caso 
analogo a perverso — sperverso, in burli = sburli (che 
troveremo più innanzi) e alcune parole del nostro dia- 
letto (le prime che mi vengono in mente) nelle quali 
si trova un' s che manca nelle corrispondenti italiane: 
sbianczar (imbianchire), sbirr (birro), stizz (tizzo), scar- 
tocc (cartoccio), scoenzz (coccio). 



% Ancoi vuol dire oggi, parmigianamente /«- 
coen *. 

E c'è di più. Il verso 

Che vendetta di Dio non teme suppe 

non si capisce bene se non si dà a suppe il si- 
gnificato metaforico, che ha nel nostro dialetto, di 
castigo, danno, travaglio *. 

Accennando al significato in cui la parola suppe 
mi pareva, e mi pare anche oggi, usato da Dante, 
parlavo sul serio, e cosi, molti anni dopo, scri- 
vendo una memoria sull' Origine della famiglia 
Rondanini, io domandava con la mia maggior 
serietà: « E chi può dire che non abbia origine 
nell'alto medioevo il senso figurato che nel nostro 
dialetto conserva ancóra la parola suppa? — 
zuppa. Dico il senso traslato di castigo, vendetta, 
rappresaglia, danno, senso analogo e quello in 
cui la usò Dante nel notissimo verso: 

Che vendetta di Dio non teme suppe » 3 . 

Questa domanda è di quelle che si fanno quando 
si ha la certezza che la risposta, da qualunque 
parte venga, sarà conforme alla nostra persuasione. 
Ora questa mia persuasione entra, per dir come 
si dice, in un momento critico, per opera d'un cri- 
tico insigne. La dottrina, l'acume, la logica, l'espe- 
rienza di Francesco Tonaca, tutte, insomma, le 
forze dell' erudito e del dialettico son messe in 
servizio d'un' altra interpretazione, nuova, quan- 
tunque analoga ad una antica. 

Il prof. Torraca, che il 20 di questo mese 
pubblicherà la Divina Commedia nuovamente illu- 
strata, manda innanzi un saggio della sua opera 



1 Ancoi e Anchoi (oggi) affine a Hoc o Hac die, 
Hodie. Vive nel Trentino, e nel Veneto Ancuo, non ri- 
manendo della seconda voce latina che /'o, onde viene 
aa\ essere il pronome ripetuto due uolte come forse in 
Testé, che in antico faceva Testeso. Ma ne' due luoghi 
di Dante anchoi pare che stia più per oggidì che per 
oggi, cioè nel tempo presente, non proprio nel di. Dante, 
Purg., XIII, 52. Non credo che per terra vada ancoi 
Uomo si duro. Tempo vegg* io, non molto ancoi Che 
tragge un altro Carlo fuor di Francia. — Tommaseo. 
Dizionario. 

Nel nostro dialetto, che è la sola cosa eh' io co- 
nosca profondamente, si dice iucoeu tanto per oggi 
quanto per oggidi. Quando proprio si vuole indicare 
non il giorno, ma il tempo presente, si dice più spesso 
al di d'incocu. 

* Suppa, s. f. Fig. Danno, Travaglio. Malaspina. 

3 Archivio storico per le Provincie parmensi. Vo- 
lume VIII, pag. 35. 
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nel numero del 12 ottobre del Giornale d'Italia. 

Questo saggio contiene appunto la quasi nuova 
interpretazione di suppe. 

« Generalmente », scrive il Torraca, « cosf si 
legge e citano i commentatori antichi, secondo i 
quali Beatrice — ognun vede quanto a proposito 
— allude alla comune credenza che, se un assas- 
sino fosse riuscito a mangiar la zuppa su la se- 
poltura dell'uomo da lui ucciso, dentro nove giorni 
dall' assassinio, i parenti dell' ucciso avrebbero 
smesso il proposito di vendicarlo. Ma, prima d 1 
tutto, i commentatori antichi non sono concord 1 
tra loro; e il Buti esce a dire schiettamente: Di 
dove se la cavasse Dante, non so. Qui il Tor- 
raca séguita a parlare, con molta dottrina, contro 
l'interpretazione comune; poi ripiglia: Per « tutto 
ciò, credo che Beatrice intenda: si copra pure di 
ferro, come vuole, il colpevole di tanto misfatto; 
la vendetta di Dio lo coglierà senza fallo, perché 
la spada di Dio trapassa qualunque armatura ». 

« Una specie di corazza era chiamata, nel 
latino del Duecento, iuppa, ne'volgari settentrio- 
nali zubba, subba o zuppa, nel volgare toscano 
giubba; ed io penso che, mantenendo la forma 
latina, Dante scrisse qui iuppe, come altrove « iura », 
« iuba », ecc. piuttosto che, alla « lombarda », 
suppe. Cfr. Costit. di Siena, II, 55 : « chi averà 
cuffia di armare in capo o vero in mano, o vero 
avarà alcuna giubba o vero coraze o vero lam- 
miere in dosso ». Stai, della Società del popolo 

di Bologna (1256) 1, no: « Stabiliamo che 

ognuno della società, debba aver armi con le in- 
signe della società, cioè elmo o cappello fioren- 
tino, scudo, iubba (iubam) o gaiferia » ; 296 : 
« Stabiliamo che.... gli altri portino zuppa (zup- 
pam) o gaiferia »; 321 : « ognuno abbia capello di 
ferro e scudo o rotella suppa (cupam) o gaiferia ». 
Un doc. meridionale del 1299, enumerando le armi 
del cavaliere e dello scudiere, comincia cosi : 
iuppam unam ». 

Ora vorrei che fossero tollerate due osserva- 
zioni, che farò colla massima brevità. 



Premetto che l' interpretazione del Torraca 
è simile a quella data da chi fece derivare suppe 
da supparum o supparus, colla qual parola si 
chiamò anche una veste militare. Prendendo suppe 
in tal senso, Dante verrebbe a dire che Dio non 
teme le armi degli uomini, gli eserciti, ecc. 

1. Se per respingere la solita interpretazione 
di suppe non ci fosse che la ragione, accennata 
per incidenza dal Torraca, di non parere « a pro- 
posito » in un discorso di Beatrice quella parola 
con quell'allusione, ci sarebbe pochino davvero. 
Beatrice, a tempo opportuno, non rifugge dalle 
invettive e sa usare un linguaggio virilmente sar- 
castico, come quando parla degli ordini monastici 
degenerati (Paradiso, XXIX). 

2. A rigore, è più proprio il temere un'offesa 
che una difesa. Non è però improprio il dire che 
la vendetta di Dio, cioè la divina giustizia (in 
Dante vendetta e giustizia si equivalgono) non 
ha paura di corazze; ma è certo più conveniente 
il dire che la giustizia di Dio non si può eludere 
con quella stolta e profanatica espiazione della 
zuppa come accade tra i mortali. Se prendiamo 
poi la parola zuppa nel senso figurato che ha nel 
nostro dialetto, il passo dantesco diventa chiaro e 
preciso né c'è più bisogno d'interpretazione. 

Qui si presentano alcuni quesiti. Il senso fi- 
gurato che suppa ha nel nostro dialetto, lo ha o 
lo ebbe anche in altri dialetti italiani? A ogni 
modo, è presumibile che tale significato deriva 
dall' opinione volgare che attribuiva una cosi strana 
virtù a quella zuppa macabra? È presumibile che 
Dante conoscesse quel significato? 

Questi quesiti, e altri che posson essere figliati 
da questi, superano le mie forze, né io voglio 
impancarmi a far da dantista erudito ; che non 
m'abbia poi a toccare una zuppa da farmi passare 
ogni voglia di studi danteschi. 

Parma, 1905. 

Alberto Róndani. 



G. Brognoligo 
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COMUNICAZIONI E APPUNTI 



1. 

Per la storia della fortuna di Dante nel sec. XVIII 
Un poeta tragico e uno storico napoletani. 

Il napoletano Saverio Panzuti fin dal 1730 
dormiva profondamente il sonno dell'oblio quando 
piacque al signor Parducci di svegliarlo e pre- 
sentarcelo quale poeta civile meritevole di atten- 
zione, quasi un precursore deir Alfieri 1 : che il 
signor Parducci si sia lasciato ingannare dal fre- 
quente e solenne sentenziare del Panzuti, tuttavia 
per niente straordinario al suo tempo, quando i poeti 
tragici Tavevan per canone della loro arte 2 , e che 
esso Panzuti cosf nelle cinque tragedie 3 come nei 
sessantatre sonetti 4 si mostri assai meschino poeta 
e perfino ignorante o malsicuro delle regole della 
grammatica, non intendo dimostrare; ma mi piace 
indicare in lui un altro esempio, ancora ignorato 5 , 
di studioso e imitatore di Dante. Come e quando 
il Panzuti abbia studiato, non sappiamo ; ma dalle 
sue tragedie e, in assai minor misura, dai sonetti 
appare chiaramente che della Commedia in gene- 
rale e dell 1 'Inferno in particolare dovette fare un 
lungo studio, che, se non fu tale da permettergli 
il pieno intendimento dell'opera, gli permise di 
impratichirsi e di impossessarsi cosi delle inven- 



1 A. Parducci, La tragedia classica italiana del 
secolo XVIII anteriore all'Alfieri. Rocca San Casciano, 
Cappelli, 1902. 

* È giusto, tuttavia, notare che nell* stampa le 
sentenze del P. sono in carattere distinto. 

3 // Se j ano, La So/onisba, La Virginia, L'Or ozia, 
Il Bruto, tutte stampate a Napoli e raccolte in un solo 
volume nel 1743. 

4 Rime scelte di vari poeti napoletani, voi. I. In 
Firenze, 1723, a spese di Antonio Muzio. A pagg. 1-32 
sono i sonetti del P. Qualche altra, ma rara, remini- 
scenza dantesca, anzi i nomi stessi Bice e Dante si tro- 
vano, tra le poesie di questa raccolta, nei versi di 
Agnello Spagnuolo (pagg. 47-69). 

6 Infatti non è né meno ricordato nel libro di G. 
Zacchetti, La fem*èl Dante in Italia nel secolo XVIII: 
(Appunti). età Editrice Dante Alighieri, 1900. 



zioni e delle espressioni del Poeta da averle di 
continuo, scrivendo, sotto la penna ; peraltro egli 
insiste principalmente sopra poche parole e frasi, tra 
le più comuni e note del poema dantesco, e muta, 
rimuta, scombina e ricombina a suo piacere, an- 
che interpolando di suo, spesso con poco rispetto 
del grande, che pur voleva onorare, e qualche 
volta senza mostrare d'averne inteso a pieno il 
concetto. Questo martellar continuo di reminiscenze 
dantesche, che non sempre vengono a proposito, 
costituisce, a mio credere, la caratteristica direi 
principale se non fosse Y unica in qualche modo 
degna di attenzione delle tragedie del Panzuti ; ma 
non perciò ne è un merito, ché anzi esso genera 
monotonia e sazietà. 

Qual giudizio veramente il Panzuti facesse di 
Dante non possiamo sapere, ché, oltre le poesie, 
nessun altro scritto ci è rimasto di lui ; fece parte 
di una accademia che il viceré Medina-Coeli or- 
dinò nel suo palazzo, ma nei volumi manoscritti 
delle Lezioni di essa, conservati nella Nazionale 
di Napoli 1 , il nome suo non compare tra quelli 
dei lettori, né in essi di Dante è mai fatto discorso. 
Però il modo col quale nelle tragedie e nei sonetti 
il Panzuti si vale delle invenzioni e delle espressioni 
dell' Alighieri *, ci è argomento sufficiente per giudi- 

1 Delle lezioni accademiche di diversi valentuomini 
de* nostri tempi recitate avanti Vece, signor Duca di 
Medina Coeli Vice Re che fu del Regno di Napoli, co- 
piate dall'originale che si conservava presso il signor 
D. Niccolò Sersale, 171$* 3 parti in 5 voi. (la prima 
parte è di tre libri). Ms. nella Nazionale segnato XIII, 
6, 69-72. Gli argomenti di queste lezioni sono storici 
e scientifici ; di due soltanto son letterari. 

2 Eccone alcuni esempi più caratteristici. 
So/onisba, atto 5* : 

E già son presso 

del fero Dite alle tremende porte; 
ecco le rie sorelle 

con le cruente faci e gli orridi angui. 

Ivi, atto 4 0 : 

Chi può porsi al niego 

ch'ove Annibale siede, ivi è Cartago ? 

Bruto, atto 2* 

Consumi a dentro te la rabbia e l' ira 
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care che la sua era imitazione del tutto formale, 
anzi verbale, e per riferire anche a lui le parole, 
che di altro napoletano, l' Amenta, il quale contem- 
poraneamente al nostro, ma, forse, in men larga 
misura, imitava lo stesso modello, e in genere dello 
studio che allora si faceva a Napoli di Dante, 
scrive il signor R. Zagaria in un assai assennato 
articolo del Fanfulla della Domenica 1 : « dallo 
studio del Poema, al quale avea posto mano e 
cielo e terra, non si ricavava altro frutto che 
quello troppo materiale del plagio » e « si vede 
piuttosto il consentimento passivo alla tradizione 
del nome venerato di Dante, che l'ammirazione 
personale, conscia, che sa conoscere ed apprezzare 
l'arte del divino poeta». 

* * 

Questo, io credo, non può dirsi di Pietro 
Giannone, vissuto in quei medesimi anni, cui la 
potenza dell' intelletto e la severità degli studi 
dovevan render capace di intendere la poesia del- 
l'Alighieri. Quanto il pensiero di lui nella Istoria ci- 
vile collimi col pensiero politico di Dante in quanto 
anche questo lamentava e fieramente condannava 
la cupidigia degli ecclesiastici e la loro potenza 
temporale, non intendo ricercare : mi accon- 
tento di riferire le notizie che intorno allo 
studio fatto dal Giannone sulla Commedia sono 
nella Vita di lui recentemente pubblicata 2 dal 
dr. F. Niccolini 3 , poco importanti, invero, per 
sé stesse, ma non quando si abbian presenti la 
formazione e l' indirizzo del pensiero giannoniano. 

Con una sincerità, che non poteva essere del 



SejattOy atto 4 0 : 



Deb, vincati pietade 

dell' intero tuo sangue, 

sopra di cui qual mai cader potrebbe 

di mano d* un tiranno, 

ch'ogni ombra di sospetto 

tratta pur come imagin salda e viva, 

durissimo giudizio, or tu tei vedi. 



Ivi, atto 5 0 : 

Dove portare io debbo i miei tremanti 
passi d'amara fuga? 

Son. a Eugenio di Savoia (a pag. 5 del cit. voi.): 

Mira: il Trace de l' latro in su la sponda 
disperato dolor vien che rinnove ( 1 ! 1 ) 

1 Anno XXVI, n. 22, 29 maggio 1904 : Un avvo- 
cato napoletano del secolo XVIII e Dante Alighieri. 

* Dovrei dir ripubblicata, tenendo conto dell'edi- 
zione dell'autobiografia giannoniana già procurata da 
A. Pierantoni presso il Perino di Roma; ma fu edi- 
zione cosi infelice che questa del Niccolini può ben ri- 
tenersi prima. 

* Neil' Archivio storico napoletano, e ora in volume 
a parte presso il Pierro di Napoli, a spese della bene- 
merita Società Napoletana di storia patria, 1905. 



Panzuti, dell'Amenta e di troppi altri contempo- 
ranei imitatori di Dante, napoletani e non na- 
poletani, egli confessa 1 : « La Comedia di Dante 
in questi principii (dei suoi studi) non in tutto 
arrivò a piacermi, ma ammirava solamente alcuni 
Canti, come la dura morte del conte Ugolino, il 
racconto degli amori di Francesca per occasione 
della lettura di Galeotto (sic), l'altro del re Man- 
fredi, la proprietà ed evidenza de' paragoni, e 
consimili ed altri pezzi. E gV intendenti della 
lingua e del suo stile mi dicevano che dava in- 
dizio che io non ne aveva acquistata ancora piena 
conoscenza, e (non era) giunto all'ultimo punto di 
perfezione, al quale ci sarei arrivato, quando que- 
sto divino poeta finisse di piacermi in tutte le 
sue parti, siccome dappoi conobbi che dicevan 
vero ». 

Il dappoi deve certo riferirsi al soggiorno di 
Vienna, nel 1724, quando il Giannone passava assai 
spesso la sera in casa del napoletano Alessandro 
Riccardi, avvocato fiscale nel Consiglio di Spagna, 
uomo di profonda dottrina, il quale « a più amici 
ragunati insieme soleva esporre la Comedia di 
Dante, e scoprirci le bellezze di quel poeta »*. 

E più di questo, sul proposito dei suoi studi 
danteschi, il Giannone nella Vita non ci dice; 
ma dove afferma indubbio che san Girolamo si 
sia apposto al vero riconoscendo Roma nella donna 
dell' Apocalisse da san Giovani veduta pt/ttancg- 
giar co'regi (pur questa citazione è sua), aggiunge 
« siccome Dante ce ne fece pur accorti > 3 ; e agli 
appunti autobiografici, che seguono il racconto 
disteso della Vita, prepone, come epigrafe, il verso 
di nuove pene mi convien far versi 4 . Di più noi 
sappiamo dal Niccolini 5 che la Commedia era tra 
i libri, che il Giannone, prigioniero a Miolans, 
chiedeva gli fossero restituiti, e pare non gli fos- 
sero ridati. 



Napoli, 1905. 



G. Brognoligo. 



1 Pag. 234. 

* Pag. 333. Lo Zacchetti, op. cit., tace del Gian- 
none ; e dove (pagg. 237-8) parla di riunioni di amici 
a Padova, Venezia, Firenze, ecc. (Pece, è suo), che 
avevan lo scopo di leggere insieme il Poema, non ri- 
corda Napoli, né Vienna, dove i lettori non eran certo 
tedeschi, bensi italiani : si ricordino analoghe letture 
presso V Ambasciatore di Sardegna, cui partecipava il 
Metastasio. 

3 Pag. 613 della Vita. 

4 Pagg. 614-15. 

6 Prefazione , pag. 199. 
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II. 

La lethira della « Divina Commedia » 
nelle nostre scuole. 

Proposta didattica 

La lettura del Poema dantesco è anch' essa 
una delle molte questioni che avviluppano intri- 
catamente il problema delle nostre scuole. A. Ghi- 
gnoni {Giornale dantesco , XIII, 23) ne vide tutta 
l'importanza, osservò con ragione che nell'ipotesi 
di un commento ampio, « quale è in ogni cosa 
richiesto dalla doppia importanza del pensiero di 
Dante e del lavoro critico e illustrativo immenso a 
cui ha dato luogo il Poema », si cade in un 
doppio inconveniente: o « affaticarsi in cosa ardua 
con animi non ancóra maturi », o, « violando il 
programma, di certo senza peccato, limitare il 
commento adeguato a pochissimi Canti di ciascuna 
Cantica »; nell'ipotesi poi di un commento a tam- 
buro battente, « si riesce a non farne capire che 
poco e gustare che nulla » ; e concludeva logica- 
mente che « la Divina Commedia in particolare 
è al pessimo partito fra i libri scolastici ». Perciò 
egli che non domanda — e chi oserebbe? — l'abo- 
lizione del gran Libro, vagheggia una sostituziona 
di metodo; e propone, prima della lettura, una 
preparazione storica, dottrinale e formale; la pre- 
parazione storica nella prima liceale, e si illustre- 
rebbero i tempi i personaggi e i luoghi, ricordati 
nel Poema; la dottrinale nella seconda, e si illu- 
strerebbero gli atteggiamenti scientifici e religiosi 
del pensiero medievale, i criteri d' arte e di 
bellezza; la formale nella terza, e si renderebbe 
famigliare la struttura architettonica e morale dei 
tre regni danteschi ; lo studio delle questioni cri- 
tiche più ardue e la « grande lettura » si riman- 
derebbero all' Università, e diverrebbero in tale 
guisa le cattedre dantesche « un imperioso biso- 
gno ». Siffatta proposta non pare opportuna a 
Gioachino Brognoligo, il quale {Giornale dantesco, 
XIII, 67) è persuaso che « i prolissi commenti 
linguistici, grammaticali, storici e rettorici lasciano 
nell'anima un senso inestinguibile di tedio » ; è 
persuaso « si esagerino le difficoltà che la lettura 
della Commedia può presentare »; e crede la pre- 
parazione, che il Ghignoni vagheggia, « fatta ap- 
posta per radicare nelle menti l'idea della straor- 
dinaria difficoltà.... di Dante » e che « essa farà 
si che il Poeta si allontanerà sempre più tra le 
nuvole fitte dell'erudizione, e prenderà sempre più 
la figura di un Dìq mw***" 5 ™^» del quale pochi 



iniziati celebrano i riti tra il sorriso schernitore 
della folla ». Egli, venendo a parlar di sé, con- 
fessa che, ne' suoi dieci anni di insegnamento delle 
lettere italiane nei licei, ogni anno ha letto per 
intero la Commedia, una Cantica per classe; e della 
lettura non solo è soddisfatto lui, ma ha motivo 
di credere che siano soddisfatti anche gli alunni; 
se non che, convenendo col Ghignoni che « non 
si può pretendere sempre e non si deve supporre 
mai, che il professore sia capace di sforzi erculei », 
ammette che sia necessaria una mutazione di me- 
todo, e propone che, come si fece per gli altri 
scrittori, « si lasci all' arbitrio del professore anche 
il leggere o no la Commedia, il leggerla per in- 
tero o in parte solamente, quando, dove, come 
gli par meglio, e sarà tanto di guadagnato per 
tutti; se il professore la leggerà sarà per sincero 
suo convincimento, e in esso egli saprà trovare 
il modo di trasfondere negli alunni la sua ammi- 
razione; se non la leggerà, gli alunni, almeno, 
non legheranno al Aome del Poeta il ricordo di 
un insoffribile tedio e il ricordo di un' ammira- 
zione forzata, e sarà più facile accorrano più tardi 
attorno alle cattedre dantesche e nelle sale dove 
il Poeta ha culto ». Anche questa proposta a me 
non par buona; anzi fatta apposta per favorire 
l'indolenza di certi professori e la poltroneria 
sconsigliata di quei giovani, che mai avessero la 
somma sfortuna di sortire un insegnante, il quale 
mancasse di queir energia che è necessaria per 
imporre di propria scelta un testo creduto troppo 
oscuro. Se cosf pochi professori — e mi congra- 
tulo di cuore col Brognoligo che sia del bel nu- 
mero — pur con T obbligo categorico dei pro- 
grammi, leggono tutto il Poema; se anche dei 
giovani, pur sapendo che bisogna striderci, cosf 
pochi si sobbarcano alla fatica del commento; che 
cosa avverrà, quando il professore possa per legge 
sottrarsi a questi « sforzi erculei », e quando gli 
alunni sappiano, che, se mai dovessero sudare, 
come essi direbbero, attorno al velame di versi 
strani, sarebbe unicamente per buona grazia del 
loro amatissimo precettore ? La Divina Commedia 
deve essere obbligatoria; e poiché i programmi 
scolastici sono leggi della patria, gli alunni e i 
' professori devono ubbidire, e leggerla intiera. Ma 
j allora come si porrà rimedio agli inconvenienti 
j che tutti lamentiamo? Il rimedio sarebbe già tro- 
! vato, anzi non infierirebbe neppure il male, se 
I tutti gli insegnanti fossero capaci di « sforzi er- 
j culei »; ma perché ciò « non si può pretendere 
. sempre e non si deve supporre mai », il rimedio 
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va trovato. E c'è ? Assolutamente parlando io nego. 
Non è forse vero che nelle nostre scuole quanto 
lamentiamo della lettura di Dante avviene pur 
troppo, ora più e ora meno, anche degli altri 
libri e delle altre discipline? Di chi la colpa? Un 
po' di tutti. E le cause? Molte e complesse; ma 
questa, io credo, specialmente: le nostre scuole, 
mentre noi ci sforziamo a farle templi severi di j 
culto al sapere, sono dalle famiglie, dagli alunni, : 
e in gran parte anche dai programmi, ritenute j 
fabbriche di impiegati, o, almeno, di diplomati. | 
Non ricerchiamo se ciò sia bene o male; con- 
statiamo solo che ciò è inevitabilmente necessario, : 
richiedendo cosf le condizioni della società e della 
vita nostra. Dunque nelle nostre scuole, quella ! 
lettura della Commedia, che tutta ne misuri la i 
profondità del pensiero, che ne scorga tutti gli j 
alti ideali, che tutta ne ammiri la bellezza arti- j 
stica, quella lettura che compenetri tutti gli alunni \ 
di quella gravità, di quell'entusiasmo, di quel x 
furore, onde si agita e si sublima tutto il Poema, 
non è possibile, confessiamolo. È questa, senza 
dubbio, la lettura, che vagheggia il Ghignoni, il j 
quale nel suo articolo si manifesta un idealista, 
che, disgustato amaramente dalla triste realtà, di- 
viene pessimista, e si aspetta « che tutto segua, 
come è seguito finora » ; per contrario a qualche 
cosa di meno ideale, ma di meglio che non si 
ottenga ora, aspira il Brognoligo, meno idealista 
del Ghignoni, ma in compenso ottimista. E an- 
ch'io son persuaso che qualche cosa di meglio, e 
di molto meglio, si possa fare. Cerchiamo quindi 
un rimedio, un miglioramento. Il Brognoligo invoca 
una legge, la quale lasci al professore di lettere 
italiane libertà di spiegare o no Dante; io, con- 
vinto che questa libertà condurrebbe in qualche 
nostra scuola all'abolizione dello studio del Poema, 
vagheggio una legge la quale obblighi a concor- 
rere nell'illustrazione della Divina Commedia anche 
i professori di Storia, di Geografia e di Filosofia. 
Non spiritino i miei colleghi: chiedo loro una 
fatica ben lieve. Io pure credo col Brognoligo 
che, quando si parla delle difficoltà della Coni- 
media, per lo più si esageri, e che una parte del 
lavoro cosf detto critico, sudato intorno ad essa, 
sia in tutto e per tutto inutile, se non vogliamo 
servircene a dimostrare quanto talvolta la critica 
colpisca lontano dal segno. In tutti i secoli fu 
alzata la voce contro quei commentatori che non 
ti lasciano se non dopo averti intronato con pom- 
pose e vuote trattazioni, e contro quelli che a 
tutti i costi vogliono far dire a Dante quello che 



non sognò forse mai. Non ascoltiamo questi com- 
mentatori ; ascoltiamo il Poeta. Ma, obbiettano al- 
cuni e tra essi il Ghignoni, l'opera di Dante è 
di ben altri tempi; noi non ci ritroviamo più là 
dentro ; vi camminiamo a tastone. Affermazione 
vera, ma per una parte sola del Poema. La Divina 
Commedia è un' opera rappresentativa del medio- 
evo : queir età è in qucst' opera, meglio che scol- 
pita, eternamente viva : ora, se in ogni rappresen- 
tazione dell' umanità vi è una parte che ne esprime 
i momentanei aspetti di tempo e di luogo, ve ne 
è pure un'altra che la riproduce nel suo fondo, e 
questa parte è sempre viva ; essa comprende, nel 
poema dantesco, l'amore, l'odio, l'entusiasmo per 
il bene, l' esecrazione del male, lo zelo religioso; 
e non ha bisogno di molto commento, e non è 
necessario aspettare fino al Liceo perché sia fatta 
conoscere ai nostri alunni. Si potrebbe con un 
po' di pazienza fare un computo esatto di tutti 
questi passi, e determinare quanto della Divina 
Commedia può essere compreso anche dai giova- 
netti. Cosi, per citare un esempio, io ritengo che 
sia più difficile far intendere a un ragazzo il Nome 
di Maria e il Cinque Maggio di A. Manzoni, che 
non l'episodio del Conte Ugolino e la preghiera 
alla Vergine di san Bernardo. Farei torto a' miei 
lettori, se insistessi più oltre in provare che questa 
parte affettiva della Divina Commedia è ancor 
oggi viva e sentita come ai tempi di Dante, e 
può essere facilmente compresa da chi che sia ; 
nella Divina Commedia, come in tutti i grandi 
poemi, vi sono passi di facilità sorprendente. Ma 
il resto ? Il resto dipinge le condizioni morali e 
politiche, ritrae le idee religiose, racchiude dot- 
trine filosofiche, ricorda principi letterari e arti- 
stici di quell'età, o rappresenta la vita e l' animo 
del Poeta stesso; di modo che ben possiamo dire 
che è storia della vita medievale in tutte le sue 
manifestazioni ed è autobiografia del Poeta. Ap- 
punto nell'illustrazione di questa parte io chiedo 
l'opera anche degli insegnanti di Filosofia, di Geo- 
grafia e di Storia. Citerò qualche esempio per 
chiarire la mia idea, e prenderò a caso. 

L' insegnante di Filosofia potrà condurre i suoi 
alunni dentro al nobile castello (fnf. 9 IV, io e sgg.), 
in prato di fresca verdura, e sopra gli spiriti 
magni mostrar loro 

.... il Maestro di color che sanno 
seder tra filosofica famiglia: 

Socrate, Platone, Democrito, Diogene, Anassagora, 
Talete, ecc.; illustrerà cosi il concetto éiWL intiero 
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Canto, e ne leggerà una cinquantina di versi. 
Molti e molti ne leggerà, se vorrà ricordare le 
dottrine suir origine dell'anima: 

Sangue perfetto, che mai non si beve 
dall'assetate vene, e si rimane, 
quasi alimento che di mensa leve, ecc.; 

(Pur*., XXV, 37) 

provare V unità dell'anima: 

Quando per dilettanza o ver per doglie, 
che alcuna virtù nostra comprenda, 
l'anima bene ad essa si raccoglie, 

par eh* a nulla potenzia più intenda, ecc.; 

(Purg., IV, 1) 

esporre la dottrina della cognizione del « ver 
primo che Vuom crede » (Par., II, 45), toccata 
nei versi : 

Ogni forma sustanzial, che setta 
è da materia, ed è con lei unita, 
specifica virtude ha in sé colletta, ecc.; 

(Purg., XVIII, 49) 

ammonire che nella ricerca del vero il saggio, 
pur valendosi dell'osservazione e dell'esperienza, 

Ch'esser suol fonte a' rivi di vostr'arti, 

(Par., II, 96) 

deve procedere cauto: 

E questo ti fia sempre piombo a' piedi, 
per farti muover lento, com' uom lasso, 
ed al si ed al no, che tu non vedi: 

ché quegli è tra gli stolti bene abbasso, 
che senza distinzione afferma o niega, 
cosi nell'un, come nell'altro passo; 

perch'egli incontra che più volte piega 
l'opinion corrente in falsa parte, 
e poi l'affetto lo 'ntelletto lega. 

Vie più che indamo da riva si parte, 
perché non torna tal quale ei si move, 
chi pesca per lo vero e non ha l'arte: 

e di ciò sono al mondo aperte prove 
Parmenide, Melisso, Brisso, e molti 
li quali andavano e non sapean dove. 

Si fe Sabellio ed Ario, e questi stolti 
che furon come spade alle Scritture 
in render torti li diritti vólti. 

Non sien le genti ancor troppo sicure 
a giudicar, si come quei che stima ' 
le biade in campo pria che sien mature; 

eh' io ho veduto tutto il verno prima 
il prun mostrarsi rigido e feroce, 
poscia portar la rosa in su la dma ; 

e legno vidi già dritto e veloce 
correr lo mar per tatto suo cammino, 
perire al fine all'entrar della fan» 
a 



E quanti altri passi si potrebbero citare, se 
fosse questo il proposito nostro ; onde possiamo 
concludere che il contributo del professore di 
Filosofia nell'illustrazione della Divina Commedia 
è prezioso assai. Ed è pure prezioso quello del 
professore di Geografia. Il sistema tolemaico lo 
inviterà ad illustrare V ordinamento dato dalla 
grande fantasia dantesca ai tre regni spirituali; 
l'astronomia gli darà occasione di leggere molti 
passi, nei quali è mirabile la varietà delle espres- 
sioni; e l'Italia in modo particolare, ne' suoi nomi 
di città, di paesi, di monti, di fiumi, gli farà 
sbocciare sul labbro molti e molti versi del divino 
Poeta, i quali desteranno l'attenzione dell' alunno, 
e gli si imprimeranno nella memoria durevolmente. 
Ecco ricordato un lago del Rodano, ecco un'idea 
di Dante su un confine d'Italia: 

Si come ad Arli, ove '1 Rodano stagna 
si come a Pola presso del Quarnaro, 
che Italia chiude e suoi termini bagna ; 

(inf., IX, uà) 

ecco consacrato ad eterna memoria il convento di 
Santa Croce di Fonte Avellana, dove forse l'esule 
Poetasi trattenne nel 131 8, pensando da quella 
cima alla sua diletta Firenze, e godendo di non 
esserne molto lontano: 

Tra* duo liti d'Italia surgon sassi, 
e non molto distanti alla tua patria, 
tanto, che i tuoni assai suonan più bassi, 

e fanno un gibbo che si chiama Catria, 
disotto al quale è consecrato un ermo, 
che suol esser disposto a sola latria; 

(Par., XXI, 105) 

ecco ritratto il Mediterraneo, Marsiglia, e insieme 
un' importante credenza della geografia antica, un 
confine di regioni italiane, un' osservazione astro- 
nomica, un ricordo storico : 

La maggior valle in che l'acqua si spanda, 
incominci aro allor le sue parole, 
fuor di quel mar che la terra inghirlanda, 

tra discordanti liti contra il sole 
tanto sen va, che fa meridiano 
là dove l'orizzonte pria far suole. 

Di quella valle fu' io littorano, 
tra Ebro e Macra, che per cammin corto 
lo Genovese parte dal Toscano. 

Ad un occaso quasi e ad un orto 
Buggea siede e la terra, ond'io fui, 
che fe' del sangue suo già caldo il porto ; 

(Par., IX, Sa) 
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ecco abbozzata la Sicilia : 

E la bella Trinacria che caliga 
tra Pachino e Peloro sopra il golfo 
che riceve da Euro maggior briga; 

(Par., Vili, 67) 

ecco ritratta, con stupenda verità e con entusiasmo 
lirico, Assisi, ove nacque San Francesco : 

Intra Tupino, e l'acqua che discende 
del colle eletto dal beato Ubaldo, 
fertile costa d'alto monte pende, 

onde Perugia sente freddo e caldo 
da Porta Sole, e dirietro le piange 
per grave giogo Nocera con Gualdo. 

Di quella costa, là dov'ella frange 
più sua rattezza, nacque al mondo un Sole, 
come fa questo talvolta di Gange. 

Però chi d'esso loco fa parole 
non dica Ascesi, ché direbbe corto, 
ma Oriente, se proprio v dir vuole; 

(Par., XI, 43) 

ecco la particolareggiata descrizione geografica 
nel ricordare le tradizioni dell'origine di Mantova: 

Suso in Italia bella giace un laco 
appiè dell'alpe che serra Lamagna, 
sovra Tiralli, ed ha nome Benaco. 

Per mille fonti, credo, e più, si bagna 
tra Garda e Val Camonica, Pennino 
dell'acqua che nel detto lago stagna. 

Luogo è nel mezzo, là dove '1 Trentino 
Pastore, e quel di Brescia, e '1 Veronese 
segnar potria, se fesse quel cammino. 

Siede Peschiera, bello e forte arnese 
da fronteggiar Bresciani e Bergamaschi, 
ove la riva intorno più discese. 

Ivi convien che tutto quanto caschi 
ciò che in grembo a Benaco star non può, 
e fassi fiume giù pei verdi paschi. 

Tosto che l'acqua a correr mette co, 
non più Benaco, ma Mincio si chiama 
fino a Governo, dove cade in Po. 

Non molto ha corso che trova una lama, 
nella qual si distende e la 'mpaluda, 
e suol di state talora esser grama; 

fin/., XX 61) 

e trascriverei una bella parte del Poema, se rife- 
rissi tutti i passi che ricordano luoghi d' Italia, 
la quale forma veramente il fondo del grandioso 
quadro politico dipinto nella Divina Commedia; 
onde a ragione possiamo affermare che Dante è 
una dotta guida per V Italia, e V Italia è un utile 
commentario per Dante. 

Quale e quanto aiuto possa dare il professore 
di Storia non si può dire con parole: il Poema 



dantesco è davvero una scena immensa, nella quale 
passano e agiscono schiere di uomini vivi, ora 
grandi per virtù, ora abbietti per vizi, importanti 
sempre ; in questi uomini il Poeta incarna, come 
s'incarnarono di fatto, grandi idee, e dei perso- 
naggi sa afferrare le impronte spiccate, e dai fatti 
sa, generalizzando con acuta filosofia, trascendere 
ai principi, cosicché i suoi versi ci imprimono 
indelebilmente nella memoria le figure che scol- 
piscono. L' idea della grandezza di Roma, della 
necessità prima da molti, più tardi da pochi sen- 
tita di ricostituire 1' Impero non potrebbesi meglio 
far comprendere che con la Divina Commedia 
sottocchio : Enea ebbe cortese l'avversario d'ogni 
male, e potè andare 

Corruttibile ancóra ad immortale 

secolo % solamente per Volto effetto 

Ch'uscir dovea di lui, e '1 chi, e '1 quale; 

ch'ei fu dell'alma Roma e di suo impero 
nell'empireo Ciel per padre eletto. 

La quale e '1 quale (a voler dir lo vero) 
fur stabiliti per lo loco santo, 
u' siede il successor del maggior Piero. 

Per quest'andata, onde gli dai tu vanto, 
intese cose che furon cagione 
di sua vittoria e del papale ammanto; 

fin/. II, 13) 

e Roma doveva essere fatta degna del sacrosanto 
segno dell'aquila da avvenimenti di grande virtù, 
dall'ora 

Che Pallante mori per dargli regno, 

e giù giù per i trecento anni della storia d'Alba, 
giù per il Regno, per la Repubblica, 

Incontro agli altri principi e collegi, 

giù per l'Impero quando sotto Augusto 

. . . . pose il mondo in tanta pace, 
che fu serrato a Giano il suo delubro ; 

quando ebbe la gloria di far vendetta del peccato 
di Gerusalemme ; giù fino a Carlo Magno, che 
la soccorse contro il dente longobardo (Par. % VI, 31). 
Roma nella mente del Poeta è cosi alta, che egli 
usa allegoricamente il nome di essa per signifi- 
care il Paradiso: 

E sarai meco senza fine ci ve 

di quella Roma onde Cristo è Romano: 
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la sua decadenza incomincia solo col potere tem- 
porale dei Papi: 

Soleva Roma, che il buon mondo feo, 
due Soli aver, che Puna e l'altra strada 
facén veder, e del mondo e di Deo. 

L'un l'altro ha spento : ed è giunta la spada 
col pasturale : e l'uno e l'altro insieme 
per viva forza mal convien che vada; 

perocché, giunti, Pun l'altro non teme. 
Se non mi credi, pon mente alla spiga, 
ch'ogni erba si conosce per lo seme. 



Di' oggi mai che la Chiesa di Roma, 
per confondere in sé duo reggimenti, 
cade nel fango, e sé brutta e la soma ; 

fPurg, XVI, 16) 

onde l'esclamazione: 

Ahi, Costantin, di quanto mal fu matre, 
non la tua conversion, ma quella dote 
che da te prese il primo ricco patre ! 

(/«/., XIX, xi 5 ) 

e nella persona stessa di san Pietro, Dante flagella 
a sangue gli usurpatori e aspetta il soccorso di- 
vino: 

Se io mi trascoloro 

non ti maravigliar; ché dicend'io, 
vedrai trascolorar tutti costoro. 

Quegli ch'usurpa in terra il luogo mio, 
il luogo mio, il luogo mio che vaca 
nella presenza del Figliuol di Dio, 

fatto ha del cimiterio mio cloaca 
del sangue e della puzza, onde il perverso, 
che cadde di quassù,' laggiù si placa. 



Non fu la sposa di Cristo allevata . 
del sangue mio, di Lin, di quel di Cleto, 
per essere ad acquisto d'oro usata ; 

Ma per acquisto d'esto viver lieto 
e Sisto e Pio e Calisto ed Urbano 
sparser lo sangue dopo molto fleto. 

Non fu nostra intezion ch'a destra mano 
de' nostri successor parte sedesse, 
parte dall'altra, del popol cristiano; 

né che le chiavi che mi fur concesse, 
divenisser segnacolo in^vessillo, 
che contra i battezzati combattesse ; 

né ch'io fossi figura di sigillo 
a privilegi venduti e mendaci, 
ond'io sovente arrosso e disfavillo. 

In vasta di pastor rapi rapaci 
si veggfon di qns« Hi. 
O dHbsa di Dio 



Del sangue nostro Caorsini e Guaschi 
s'apparecchian di bere. O buon principio 
a che vii fine convien che tu caschi ! 

Ma l'alta Providenza, che con Scipio 
difese a Roma la gloria del mondo, 
soccorra tosto, si com' io concipio ; 

e i mali costumi di tutto il mondo sono pure 
causati da quelli dei chierici e dalla mancanza di 
buon governo; onde Beatrice, dopo averli descritti, 
profetizza la liberazione: 

Tu perché non ti facci maraviglia, 
pensa che in terra non é chi governi ; 
onde si svia l'umana famiglia. 

Ma prima che gennaio tutto si sverni 
per la centesma eh* è laggiù negletta, 
ruggeran si questi cerchi superni, 

che la fortuna, che tanto s'aspetta, 
le poppe volgerà u' son le prore, 
s! che la classe correrà diretta; 

e vero frutto verrà dopo il fiore; 

(Par., XXVII) 

e ancóra, dopo altre esecrazioni contro v la vita mon- 
dana del clero: 

Ma Vaticano e l'altre parti elette 
di Roma; che son state cimitero 
alla milizia che Pietro seguette, 

tosto libere fien dall'adultero. 

(Par. % IX, 139) 

Coi mali di Roma, il Poeta collega, come a ra- 
dice, i mali di tutta Italia — peccato che per la 
natura di questo nostro articolo non possiamo ci- 
tare gli splendidi versi in cui sono descritti ! — 
collega i mali di tutta la Cristianità, si che sente 
necessaria la ricostituzione dell' Impero ; e vede 
questo dopo le vane prove di ristabilirsi in Oriente, 
volger le spalle a quei paesi, e dalla sua più an- 
tica culla — quale mirabile grandiosità di com- 
prensione ! — guardare a Roma, dove dovrà ri- 
tornare ; ecco l'idea rivestita di sublime allegoria: 

In mezzo 'l mar siede un paese guasto, 

che s'appella Creta, 

sotto il cui rege fu già il mondo casto. 

Una montagna v'é che già fu lieta 
d'acque e di fronde, che si chiama Ida ; 
ora è diserta come cosa vieta. 

Rea la scelse già per cuna fida 
del suo figliuolo, e, per celarlo meglio, 
quando piangea, vi facea far le grida. 

Dentro dal monte sta dritto un gran veglio, 
che tien volte le spalle in ver Damiata, 
e Roma guarda si come suo speglio. 

La sua testa è di fin oro formata, 
e puro argento son le braccia e '1 petto, 
poi è di rame infino alla forcata: 
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Comunicazioni e appunti 



Da indi in giuso è tutto ferro eletto, 
salvo che '1 destro piede è terra cotta, 
e sta in su quel, più che'n su l'altro eretto. 

Ciascuna parte, fuor che Toro, è rotta 
d'una fessura che lagrime goccia, 
le quali accolte foran quella grotta; 

(Inf., XIV, 94) 

e il Poeta, affrettando questa monarchia unica e 
forte, che doveva ridare a Roma il suo splendore, 
che doveva liberare l'Italia e il mondo da tanti 
mali, portandovi la pace universale, la giustizia 
perfetta, e la santità dei costumi, si rivolge, nel 
nome dell'eterna citta, all' Imperatore, con orrenda 
maledizione, perché ancóra non viene : 

O Alberto tedesco, che abbandoni 
costei eh 'è fatta indomita e selvaggia, 
e dovresti inforcar li suoi arcioni ; 

giusto giudicio dalle stelle caggia 

sovra '1 tuo sangue, e sia nuovo ed aperto, 
tal che il tuo successor temenza n'aggia: 

ché avete tu e il tuo padre sofferto, 
per cupidigia di costà distretti, 
ché il giardin dell' Imperio sia diserto. 



Vieni a veder la tua Roma che piagne 
vedova, sola, e di e notte chiama : 
Cesare mio, perché non m'accompagne? 

Vieni a veder la gente quanto s'ama; 
e se nulla di noi pietà ti muove, 
a vergognr ti vien dalla tua fama; 

e a Dio esclama : 

E se lecito m' è, o sommo Giove 
che fosti in terra per noi crucifisso, 
son li giusti occhi tuoi rivolti altrove? 

o è preparazion, che nell'abisso 
del tuo consiglio fai per alcun bene 
in tutto dall 'accorger nostro scisso? 

KPurg. % VI, 97) 

La grandezza di Roma, la sua decadenza, la cor- 
ruzione dei costumi e la confusione universale, la 
necessità di un governo forte — tant'è vero, che 
si venne all'assolutismo — l'aspirazione di tutti 
a riforme, a quiete, a pace, non potrebbero es- 
ser meglio significate che con questi versi e con 
molti altri che qui non qossiam riportare. Pure con 
versi di Dante potremmo descrivere la lotta tra la 
Chiesa e l'Impero, tra il dogma e l'eresia, far co- 
noscere l'importanza del monachismo, ritrarre le 
discordie civili tra Guelfi e Ghibellini, tra Bianchi 
e Neri, e scolpire vivi innanzi agli occhi degli 
alunni tutti i personaggi più importanti dell'anti- 
chità e del medioevo. 



Parallelamente all'opera degli insegnanti di 
Storia, di Geografia e di Filosofia, si svolgerà 
l' opera dell' insegnante di lettere italiane, che 
potrà procedere più speditamente, illustrando le 
parti non ancóra toccate, colmando lacune, allac- 
ciando ogni cosa e riassumendo nella compren- 
sione di tutta l'opera e di tutto il pensiero dantesco. 

Terminerò, rispondendo ad alcune obiezioni. — 
La Filosofia corre il grave pericolo di essere sfrattata 
dalle nostre scuole ! Ciò dimostra ancor meglio 
quanto io già dissi sulla funzione attribuita loro; del 
resto, quando nei nostri licei non si insegnerà più 
filosofia, si supplirà per la Divina Commedia con l'in- 
segnamento del professore di lettere italiane, come 
fin d'ora si dovrebbe fare, quando si attuasse questa 
mia proposta, negli Istituti Tecnici, dove quella 
disciplina non è insegnata. — La Geografìa si inse- 
gna solamente nel Ginnasio, nelle Scuole tecniche 
e nel primo biennio degli Istituti tecnici! Non 
importa ; leggiamo fin da quelle classi le illustra- 
zioni geografiche lasciateci dal nostro più grande 
Poeta; e cosi per la Storia antica, la quale pure 
è insegnata solamente nel Ginnasio e nel primo 
anno degli Istituti tecnici, e per la Storia me- 
dievale, insegnata negli Istituti tecnici agli alunni 
del secondo corso. 

Ma allora coi trattati di queste discipline i 
giovani dovranno portarsi anche la Divina Com- 
media f / Certamente, eccetto che non si citino i 
versi del Poeta nei medesimi trattati, come in al- 
cuni si fa già in parte, o del Poema non si fac- 
ciano estratti appositamente e sistematicamente. 
E i giovani terranno dietro a queste letture ? Nelle 
nostre scuole, anche di Storia e di Geografia, let- 
ture si fanno già ; a queste di Dante, io sono 
persuaso, si terrà dietro con maggiore attenzione 
e con entusiasmo più vivo. Dagli alunni e dai 
professori nelle lunghe ore di spiegazioni si sente 
il bisogno di qualche digressione ; in luogo della 
politica, della cronaca locale quotidiana, delle fa- 
vole scipite, delle barzellette, degli interminabili 
passi nelle antologie, non è meglio porre le vive 
e grandiose creazioni di Dante ? Esse, per solito, 
son dipinte dentro la piccola cornice di pochi versi; 
e noi sappiamo quanto sia fruttuosa la brevità; 
esse ricreano le menti, risvegliano la fantasia; e 
noi sappiamo che la fantasia degli alunni, ben gui- 
data dalla mano di accorto insegnante, dà mira- 
bili risultati. Del resto, quanti professori fanno già 
di loro voglia, almeno in pa ' k> ho pro- 

posto che si faccia per lef -*t mia vita 

di studente ebbi la forti »kuni 
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di questi professori, e ne' miei quattro anni d'in- 
segnamento, quando illustrai qualche fatto o per- 
sonaggio storico coi versi del nostro Poeta, vidi 
sempre i miei alunni più attenti che mai, e qual- 
che volta accesi da vero entusiasmo. Stia adunque 
la Divina Commedia sempre aperta innanzi ai 
nostri alunni; non se ne interrompa la lettura 



che con le scienze positive e con le esercitazioni 
pratiche ; si rimedierà cosi, in gran parte, ai mali 
lamentati; si rinforzerà e si affinerà il carattere 
nazionale. 

Novara, agosto 1905. 

S. Ferrara. 
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Per un codice alluminato della « Commdia ». j 

Nestore Leoni, il miniatore della Magna Chartha 
degli Stati Uniti d'America e del Codice dei Trionfi 
del Petrarca, offerto in dono dal Governo italiano, a | 
nome della Nazione, al Presidente della Republica j 
francese, confortato dai consigli e dalla collaborazione 
del prof. Adolfo Venturi., ha concepita l'esecuzione 
di un'opera grandiosa : il codice della Divina Commedia. | 

L'illustre storico dell'arte italiana e il geniale ar- j 
Usta cosi espongono il loro divisamento per la illustra- j 
zione del Poema: ! 

« La Divina Cotnmedia ha ispirato nel suo cammino 
secolare l'umanità; e Dante, il sapiente che penetrò 
nel passato, il filosofo che scrutò le leggi dell'essere, 
t 'artista che cercò la verità della vita, iniziò col libro 
sacro l'Evo moderno; non uomo civile che ignori la j 
Divina Commedia, non popolo civile che non abbia in- 
teso i Canti sublimi. j 

«Gli artisti, da Giotto al Signorelli e a Michelan- 
gelo, da Dante Gabriele Rossetti al Boecklin, hanno 
dato figure d'arte rappresentativa alle immagiui del 
Poema; e questo fu miniato, ornato di incisioni, di di- 
segni, di riproduzioni fotografiche come non fu mai 
volume. Ma non dall' insipirazione personale del lettore 
di Dante, non dalle interpretazioni soggettive degli ar- 
tisti, mutevoli secondo il tempo, dobbiamo trarre la 
materia per le illustrazioni dell' epopea dantesca, che 
ogni maestro reca nelP interpretazione, nel commento 
figurato, le proprie abitudini di sentire e di fare, e più 
nelle illustrazioni lascia l' impronta della sua individua- 
lità più s'allontana dalla verità dantesca. 

« Notisi che in ogni tempo ci rappresentiamo le cose 
del passato secondo punti di vista nuovi, perché il | 
turbinare delle idee, il variare delle costumanze, il 1 
succedersi dei fatti storici, portano a una continua 
transfigurazione del sentimento antico, nella coscienza 
umana, anzi, più cresce la distanza, men chiara è la 
visione degli albori della civiltà, che l'Alighieri rispec- 
chiò sinceramente. Finanche i luoghi presso ai quali 
passò solenne il divino poeta sono mutati, e invano, 
nel maggior numero dei casi, possiamo comprendere 
da una materiale fotografìa sotto qual luce e con quali 
sensi faremo veduti da lui ; e se non è dato quasi mai 
di metterci oggi dallo stesso punto di vista dell' Ali- 
ghieri ncòra a noi, sur una riproduzione mo- 



derna di luoghi, è possibile di comprenderli nell'antico 
effetto, e nella riflessione della loro antica fìsonomia 
nell'animo di Dante. 

«Tutte queste considerazioni ci animano a tentare 
un Codice illustrato ed alluminato, in un solo esemplare, 
della Divina Commedia, con criteri diversi da quelli se- 
guiti sin qui. Noi vogliamo provarci a trarre dalle opere 
d'arte figurativa che stettero intorno al Poeta, che lo 
videro e che da lui furono vedute, la materia delle il- 
lustrazioni. Tra gli ornamenti miniati, che ricaveremo 
dai codici del tempo di Dante, e dei maestri che vis- 
sero con Oderisi da Gubbio e con Franco bolognese, pas- 
seranno le immagini degli uomini e delle cose, delle 
allegoriche rappresentazioni, quali il mondo le conce- 
piva nell'età di Dante, e nella forma più alta e pros- 
sima al concepimento di Dante stesso. In tal modo 
ora segneremo la genesi del pensiero dantesco, ora in- 
dicheremo la forma sorella al verso scultorio ; insomma 
scriveremo il divino poema tra forme e colori, uomini 
e cose, tra cui balenò la creazione dantesca. Il grande 
che uni la scienza e la religione, la mitologia e la sto- 
ria, la politica e l'arte, rivivrà nel suo mondo, nel suo 
tempo, nell'estetica dei suoi giorni, nella vita nuova 
d' Italia ». 

Quest'opera, cosi grandiosamente concepita, resterà, 
non ne dubitiamo, monumento al Grande che con essa 
si onora e documento imperituro della rinnovata arte 
del minio, la quale fece già rider le carte e in Italia, 
maestra di ogni arte bella, volle riprendere il posto, 
guadagnato con secoli di conquiste e di gloria, pene- 
trando in tutti i segreti della tecnica degli antichi e 
valendosene per esprimere le idealità dei nostri tempi, 
si da ritornare ora festeggiata nella libreria dell'ama- 
tore che rifugge da cose volgari. 

Di questo codice della Divina Comtnedia, miniato 
in un unico esemplare di circa 700 pagine e diviso in 
tre volumi più un quarto volume, epilogo a illustra- 
zione del lavoro, che sarà dettato dal prof. Adolfo 
Venturi, un benemerito Comitato di eletti cultori 
dell'arte avrebbe in animo di curare un'artistica ed 
accuratissima riproduzione per un'edizione di raro pre- 
gio, composta di un numero limitato di esemplari e per 
la quale si adotterebbe, per la prima volta, un nuovo 
sistema di riproduzione fotoarchetipica di una preci- 
sione e finezza maravigliosa, dovuto all' ingegno di un 
giovine e valoroso artista italiano. 
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Notìzie 



Tale edizione sarebbe divisa in quattro serie e cioè: 

i° Una serie di 500 esemplari numerati, ripro- 
dotta ad una sola tinta, col sistema fotoarchetipico su 
magnifica carta a mano, avente i due frontespizi di 
ciascuna delle tre Cantiche eseguiti a colori con i mi- 
gliori processi fotomeccanici e tali da raggiungere una 
perfetta imitazione dell'originale. 

2 0 Una serie di 200 esemplari numerati, ripro- 
dotta ad una sola tinta su magnifica carta giapponese, 
ed avente i sei frontespizi delle Cantiche ed i frontespizi 
dei cento Canti riprodotti a colori; 

3 0 Una serie di 75 esemplari, come la precedente, 
con i sei frontespizi delle Cantiche miniati a mano come 
nel Codice originale ; 

4° Una serie di soli 25 esemplari impressa su 
bellissima e scelta pergamena romana avente i fronte- 
spizi dei cento Canti riprodotti a colore, come nelle 
serie precedenti, ed i sei frontespizi delle Cantiche mi- 
niati a mano come nel Codice originale. I volumi di 
questa serie sarebbero riccamente ed artisticamente ri- 
legati e racchiusi in bellissimo cofanetto sul modello di 
uno dei più bèlli esemplari del tempo. 

Per dar pratica esecuzione a cosi grande e nobile 
impresa e rendere possibile l'attuazione dell'ardito con- 
cepimento, il Comitato promotore ha pensato di costituire, 
tra pochi devoti all'arte e alla bellezza, una Società la 
quale, aliena da ogni speculazione commerciale, si 
rendesse mecenate di un artista e della sua scuola e 
prendesse sotto il suo patrocinio la esecuzione prima e 
la riproduzione poscia del preziosissimo cimelio, per 
farne una edizione di sommo e raro pregio. E la nobile 
iniziativa potrebbe senza dubbio tradursi in atto quando 
essa fosse confortata dal consiglio ed incoraggiata dal- 
l'autorevole giudizio di tutti coloro che a Dante portano 
culto operoso e devoto. 

Daremo presto più esatte e minute notizie intorno 
alla beila impresa alla quale auguriamo fino da ora un 
lieto successo a maggior gloria di Dante e dell'arte. 

Onorificenza. 

Poi che Ravenna, per il patriottismo de' conti 
Pasolini e la generosità, veramente esemplare, di 
Leo S. Olschki, potè arricchirsi della più insigne e 
completa collezione di libri danteschi che vanti l'Ita- 
lia, l'on. Rava, ministro di agricoltura, industria e 
commercio, ha voluto premiare la munificenza del 
dr. Olschki proponendolo alla Maestà del Re per 
la commenda dell'ordine della Corona d' Italia. 

All'editore e fondatore benemerito del Gior- 
nale dantesco, al bibliofilo dotto e operoso, i nostri 
più vivi e amichevoli rallegramenti. 
Nuove pubblicazioni. 

Nel volume di recente pubblicazione, Studi di storia 
letteraria (Roma, Società Editrice D. Alighieri, 1904), 
del nostro collaboratore prof. G. Brognoligo, indichiamo, 
oltre il saggio Montecchi e Caputeti nella « Divina Com- 
media» del quale il Giornale si occupò quando usci 
la prima volta nel Propugnatore, le pagine 100- 101, 
interessanti per la storia della fortuna di Dante; vi si 
mostra, infatti, come Luigi da Porto (1485-1530)» autore 
delle Lettere storiche e primo narratore dei casi di 
Giulietta e Romeo, fosse cosi studioso del divino Poeta 
da infiorare senza sforzo e senza ostentazione di con- 
tinue e felici reminiscenze dantesche la bella prosa delle 
sue lettere. 



Delle Poesie di mille autori intorno a Dante, 
la monumentale raccolta alla quale Carlo Del Balzo 
dedica da vari anni le sue cure operose, si è pubbli- 
cato in questi giorni il volume nono, del quale daremo 
dettagliata notizia nel Bullettino bibliografico del pros- 
simo fascicolo. 

« 

* # 

Nella Indura Dantis, la simpatica collezione dove 
l'editore Sansoni va raccogliendo i commenti dante- 
schi di Or San Michele, è stata pubblicata recente- 
mente la esposizione del Canto XXIV dell' Inferno, 
a cura di G. L. Passerini. 

« 

Con la dispensa decima del Codice diplomatico 

dantesco che in questi giorni vede la luce, si compie 

la riproduzione e la illustrazione de' documenti che si 

riferiscono all'esilio di Dante. 

« 

» » 

La Casa editrice Albrighi, Segati e comp. (Roma, 
Milano) ha pubblicato la prima parte dell' atteso com- 
mento alla Divina Commedia dèi nostro illustre amico 
e collaboratore prof. Francesco Torraca. Ne riparleremo. 

* « 

Fra i lavori danteschi del compianto Scartazzini, 
dopo il commento lipiense e il commento minore, quello 
che ha avuto maggior fortuna è stato senza dubbio la 
Dantologia, trattato assai ben concepito e disegnato 
« di ciò che di Dante e delie sue opere si sa positiva- 
mente, con alcuni accenni a quelle cose che sono an- 
córa disputabili ». Specialmente rispetto al tempo in 
cui venne prima alla luce, l'operetta Scartazzini ana ha 
pregi che non possono essere disconosciuti. È bensi 
assai discutibile l'utilità di questa edizione postuma 
alla quale lo Scarano, per desiderio dell' Editore, ha 
dedicate le sue cure : cure, per altro, ben modeste, 
come egli stesso confessa nella prefazione, e che, senza 
togliere al libro i suoi originali difetti e pure alteran- 
done \à fìsonomia qua e là, poco pregio gli aggiun- 
gono. Qualche ritocco alla sostanza e alla forma, poche 
monche e spesso inesatte giunte bibliografiche, non 
giustificano la fatica che pur la revisione dev'essere 
costata allo Scarano, e non sembrano ragione plausi- 
bile per metter le mani sopra un lavoro che se rese 
già buoni servizi agli studi poteva continuare a ren- 
derne ancóra pur rimanendo nella sua prima forma, 
fedele specchio delle idee e delle opinioni, sia pure 
spesso errate, dell'Autore. 

* * 

Siamo ben lieti di annunziare che il 15 novem- 
bre venturo la Libreria editrice lombarda inizierà 
la pubblicazione di una grande rivista quindicinale 
intitolata // Rinascitnento, fondata per consiglio di 
Gabriele d'Annunzio che di essa sarà costante col- 
laboratore. Questa nuova rivista, che sotto gli auspici 
di cosi insigne inspiratore raggrupperà in torno a sèi 
nomi dei più nobili prosatori, poeti e scrittori d'arte 
d'Italia, sarà centro di tutte le manifestazioni della 
vita intellettuale moderna, significata con libertà di in- 
tendimenti e nelle forme più alte e perfette del nostro 
idioma. Si pubblicherà il i° e il 15 di ogni mena, in 
grandi quaderni di novantasei pagine, e contcnà hi 
ciascun numero corrispondenze artistiche da tutti i ces- 
tri del mondo, onde risulti lo specchi» can^pinte « fe- 
dele del movimento più vivo degli spirti Hi. 

Alla bella impresa mandiamo £ 



Prato di Toscana, Officina tipo-litografica editrice Fr> 
G. L,. Passerini, direttore-comproprietario — L^o Qiach 



U " ETICA NICOMACHEA „ 

E L'ORDINAMENTO MORALE DELL' " INFERNO „ DI DANTE 



Esame critico della sentenza del prof. D. Ronzoni 



Ragione della controversia. 

Questo studio critico nasce da un debito spe- 
ciale che ci lega col prof. Domenico Ronzoni. 
Due anni fa, nella- polemica tra noi ingaggiata 
sulle colonne dell' Osservatore cattolico di Mi- 
lano 1 intorno al pensiero aristotelico delle tre 
male disposizioni neir Inferno dantesco, eh* egli 
negava c'entrasse come criterio distributiVo delle 
colpe, e noi sostenevamo, e* invitava ad un largo 
esame degli argomenti raccolti da lui nel suo libro 
Minerva oscurata 2 per V esclusione dell' Etica 
Nicomachea dall' Inferno come fonte del principio 
ordinatore de'dannati. Noi «non ricusammo l'in- 
vito, ma riserbammo la fatica a miglior stagione », 
non avendone allora agio e dovendo intramettere 
questi studi per un anno. 

Ora pertanto manteniamo la parola data. 
Senza acrimonia, con freddezza e serenità, esami- 
neremo gli argomenti che a sostegno della sua 
ipotesi il Ronzoni confida d'aver condensati, me- 
glio di nessun altro, nella sua Minerva Oscurata, 
l'opera per lui capitale. Ne trattò pure polemiz- 
zando contro il mio venerato maestro e illu- 
stre dantista Francesco Flamini in un opuscolo a 



1 Cfr. Osservatore cattolico, 1903» ni. 108, 117, 128, 
142 e 160 (maggio-luglio). 

* Minerva oscurata, la Topografia marmi? **n a 
vhm Commedia » 9 Milano, Ma 



parte, e di nuovo nella Scuola cattolica di Milano 1 : 
ma, poiché sempre rimanda i suoi oppositori alla 
Minerva oscurata, e, del resto, poco di nuovo, 
di cui terremo conto, negli altri scritti v'aggiunge, 
ci limiteremo alla promessa data di vagliare con 
critica severa ed oggettiva, quale sinora, forse 
perché non parve cosa necessaria, non fu fatta 
da verun dantista avversario, * le ragioni della sen- 
tenza del Ronzoni che si leggono nella sua Mi- 
nerva. 

Ci avvolgeremo nelle ombre e nelle luci del 



1 D. Ronzoni, La scena dell'azione fittizia della 
* Divina Commedia» secondo Francesco Flamini. Note e 
appunti, Napoli, 1903. — Ronzoni, / fondamenti del- 
l'ordinamento morale della € Divina Commedia». Replica 
al prof. Francesco Flamini. Nella Scuola cattolica di 
Milano, 1904- 1905. In questi articoli sono rifusi gli ar- 
gomenti della Minerva oscurata, con qualche nuova 
osservazione. Ma non vai la fatica di farne esame spe- 
ciale, perché alla conclusione del nostro doppio lavoro 
sfumeranno anche le poche nebbie ivi gettate contro 
la comune sentenza, destramente già contro il Ronzoni 
difesa da Fr. Flamini nell'opuscolo che infiammò di 
nuovo a quello la penna (Ancóra dell'ordinamento mo- 
rale dei tre regni danteschi. Risposta al prof. D. Ron- 
zoni. Firenze, Lumachi, 1904); opuscolo i cui validi 
argomenti si vedranno ribaditi e corroborati in queste 
pagine. 

* Cfr. Giornale dantesco, anno XI (1903), pag. 79; 
anno XII (1904), pag. 7 (Risposta del Ronzoni). — 
Giornale storico d. Lett. ital., anno XXI (1903) voi. 42, 
pag. 410: recensione del prof. Fraccaroli. 
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secolo decimoterzo, e forse buscheremo dal no- 
stro avversario l'accusa di essere troppo medievali- 
Ma Dante, genio del Medio Evo, e sintesi de^ 
sapere di quell'età, non s' intende che colla logica 
di quel tempo, che è pur logica eterna; né il 
sillogismo, come egli tenta far credere, è V ingar- 
bugliamento del vero, sibbene il crogiuolo che 
ne fa prova. 

Delle opinioni altrui non si tratterà che per 
incidente; e tutta la discussione si agiterà tra 
noi due. Cosi il lettore con più fiso e raccolto 
sguardo potrà seguire la nostra tenzone, e darne 
sicuro giudizio 

Capo I. 

Due criteri esegetici del prof. Ronzoni. 

i. Dante non va giudicato a priori. — Nello 
studio della topografia morale dell' Inferno il 
Ronzoni entra con la speranza di troncare « una 
discussione che dura da parecchi anni, e può 
durare in eterno, perché insolubile » ; con la cre- 
denza d'aver scoperto « il fonte genuino di certe 
definizioni e insegnamenti » danteschi; con la lu- 
singa « di mettere insieme una struttura morale 
delle tre Cantiche » che può dir « nuova » ; e 
nutre in cuore una tal quale certezza d'aver sciolto 
l'arduo problema {Minerva oscurata, pagg. 18-19). 

Questo suo felice stato d' animo, che molti 
vorrebbero augurarsi d'avere, nessuno credo oserà 
contenderglielo. Ma quanto a' fondamenti sui quali 
posa, se altri vi s'adagia, noi non possiamo, in- 
sieme con molti altri studiosi del divino poema, 
persuadercene. Del suo libro noi non esaminiamo 
che il caposaldo dell'opinione che esclude V Etica 
Nicomachea dall' Inferno dantesco come criterio 
distributivo de'dannati; e per questo, omettendo 
tutto il rimanente, intorno a'criteri esegetici dal 
Ronzoni proposti, non facciamo che delle più 
ovvie osservazioni riguardo a due, che più c' in- 
teressa di chiarire. 

Il primo è di « non fare di Dante a priori 
né un aristotelico né un tomista, ne' un plato- 
nico od un bonaventuriano ». Sta bene. Ma chi 



1 Questo saggio critico forma la prima parte di un 
nostro lavoro sopra le relazioni tra V Etica Nicomachea, 
e l'ordinamento morale delle colpe nelP Inferno dan- 
tesco. Polemico com'è, apre la via alla seconda, scien- 
tifica e positiva, e più importante per la soluzione del 
dibattuto problema, la quale farà parte della Biblio- 
teca storico-critica della letteratura dantesca, diretta 
dal prof. Pasquale Papa. 



consideri quanto studio ponesse Dante nelP ap- 
profondire e far sua la filosofia del suo tempo, e 
come nelle sue opere minori appaia ammiratore 
e seguace, quasi esclusivo, dello Stagirita e del- 
l' Aquinate, può, toltosi in mano la Commedia, 
senza non lieve fondamento affermare che anche in 
quella Dante dovette seguire gli autori, di cui 
altrove si fa discepolo. 

Una tale affermazione, se rispetto alla Com- 
media può incorrere nell' apriorismo, riguardo al 
Poeta è assai a posteriori e approda al vero, perché 
si fonda sul testimonio, che della filosofia e degli 
studi di lui ci forniscono l'altre sue opere, delle 
quali, poiché la più importante, qual è il Con- 
vivio, poco o nulla per tempo differisce dal Poema, 
togliamo ragione ad ammettere come assai pro- 
babile e verosimile che anche nella Commedia 
l'Autore non mutasse le sue opinioni scientifiche. 

Ma il Ronzoni vuole che, senza fare di Dante 
a priori un aristotelico o un tomista, si studi la 
Commedia, e si capisca qual essa è in filosofia e 
teologia, e poi si giudichi del poeta. Sta bene 
anche questo, ma non potremmo anche noi, per 
intender il sacro poema, far ciò che fece il Poeta 
prima di scriverla, voglio dire, andar là dove la 
filosofìa « si dimostrava veracemente, cioè nelle 
scuole de* religiosi, e alle disputazioni de' filoso- 
fanti » 1 di cui per rintracciarle ci restano le con- 
clusioni nell'opere stesse dell'Alighieri? 

« La Commedia va spiegata colla Commedia, » 
(pag. 29) ci risponde il Ronzoni, proponendo un 
canone che dice bene, dove una parte della Com- 
media spiega l'altra ; ma in que' passi (e quanti 
sono !) ove la Commedia parla una sola volta e 
oscuramente, non serve che a tenerci al buio ; e 
chi vuol un po' di luce, convien che s' appigli al 
canone del Giuliani, più universale e fecondo: 
Dante va spiegato con Dante e co' suoi maestri 9 . 

E ciò è tanto vero, che il Ronzoni stesso 
nella pratica si discosta un pochino dal suo ca- 
none, e, al par d' ogni altro, ma per altra via, 
cerca di spiegar le oscurità della Commedia, più 
che colla Commedia stessa, co' teologi medievali 
e co'commentatori della Scrittura, mentre gli altri 
fan più assegnamento sull' Etica Nicomachea e sui 
Commentari dell' Aquinate ad essa. 

Eppure il Ronzoni ammette che Dante aveva 
un culto quasi superstizioso per Aristotele, la cui 



1 Convivio, II, 13. 

* G. B. Giuliani, Metodo di commentare la c Com- 
media » di Dante Alighieri. Firenze, 1861, pag. 151. 
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sentenza per lui era divina, e da preferirsi ad 
>gni altra 1 ; ma questo culto scrupoloso prece- 
lette la Commedia, perché, quando pose mano a 
questa, il suo spirito se n'era già svincolato tanto, 
:he più non possiamo, come vuole il Ronzoni, 
battezzarlo aristotelico, senza addurne le prove 
tolte dal sacro poema. L'Alighieri per fermo non 
istudiò solo Aristotele, ma anche i dotti volumi 
de' teologi del suo tempo ; « e da quelli come at- 
tinse le dottrine, non apprese forse 1' imagini e 
l'espressioni onde sono rese sensibili ? » (pag. 27). 

Ma donde attinse il criterio distributivo delle 
colpe infernali ? Il Ronzoni, che riduce « a tre 
gli autori che possano seriamente pretenderla ad 
ispiratori della struttura morale dell' Inferito, Ari- 
stotele, s. Tommaso e Cicerone » (pag. 141), ri- 
getta Y Etica, il De Officiis, e salva solo l'opere 
dell'Aquinate, perché se in esse lo schema pe- 
nale dantesco « non lo si trova beli' e intero, con 
un po'di pazienza vi si possono raccogliere tutte 
fin le più minute particelle di cui si compone » 
(pag. 145). Né ciò basta al Ronzoni perché alla 
Somma « si convenga il vanto di fonte della cri- 
minologia dantesca » ; potendosi, questa benedetta 
criminologia, « con un po'di pazienza », pescare, 
come in s. Tommaso, cosi, « in tutte le opere 
voluminose de'grandi filosofi del tempo ». Ed in 
ciò seco lui converremmo pienamente,' se pari fosse 
il contributo che l'Aquinate e i suoi contempo- 
ranei portano all'intelligenza, e alla dichiarazione 
della Di. ina Commedia. Certo il racimolare colla 
pazienza di qua e di là frasi e concetti, che cuciti 
tra loro determinino l' incerta interpretazione di un 
passo del Poeta filosofo e teologo, non è un attin- 
gere a fonte chiara e perenne; e sotto quest'aspetto, 
come dice bene il Ronzoni, tutti gli scolastici po- 
trebbero essere la fonte dell'ordinamento morale 
dell' Inferno dantesco. Onde, egli, per tal giusta 
ragione, non vede più la fonte neppure in s. Tom- 
maso, e circonfuso dalle nebbie dell' incertezza si 
trova ancóra « sul terreno delle congetture, del- 
ipotesi, delle pretese, forse soverchie, della critica 
itorica » (pag. 147), mentre d'altra parte brilla 
dia sua mente « la semplicità dello schema divi- 
sionale, che non si può supporre un lavoro d' in- 
arsio fatto di frammenti di diversi autori », « né 
Sic sia costato al Poeta lunghe e laboriose ri- 
cerche » (pag. 146). 

Su ciò niuno avrebbe che ridire., perché ri- 
cettate r Etica Nicomachea e la Somma come 



1 Convivio, IV, 17. 



fonti, le conclusioni del Ronzoni corrono legittime, 
e, tutti scoraggiati al par di lui, dovrebbero escla- 
mare, dopo il disinganno delle fuggite fonti : 

Stiamo contenti, umana gente, al quia. 

(pag. 147). 

Ma 1' impresa non è cosf disperata come 
suppone il Ronzoni ; e noi confidiamo di mostrar 
nella seconda parte del nostro lavoro con quanto 
diritto si convenga all' Etica del Filosofo, e alla 
Somma del suo Commentatore, il titolo di fonte 
della struttura morale dell' Inferno dantesco, e che 
1' Alighieri non è un eclettico medievale, imbe- 
vuto di principi specificativi delle colpe da non 
si sa qual rivo attinti, ma un peripatetico, sco- 
lare genuino dello Stagirita e dell'Aquinate. 

2. // parallelismo nelle opere di Dante. — Il 
parallelismo fra un passo oscuro od incerto della 
Commedia e le altre opere del Poeta, od anche 
de'teologi universalmente studiati nel Medio Evo, 
è ammesso dal Ronzoni, solo se evidente. Ma di 
qual parallelismo si parla ? Se, pel Ronzoni, l'unico 
criterio positivo esegetico è di « attenersi rigoro- 
samente alla lettera della Commedia », l'unico pa- 
rallelismo da ammettersi sarebbe il letterale, o 
verbale, che conta nulla ove manca quel di pen- 
siero, perché una stessa formula in diversi sistemi 
può nascondere concetti disparatissimi. Quindi più 
che al parallelismo della lettera o materiale, che 
non si esclude, è da badare a quel de' concetti 
o formale ; accadendo talora che, dove litera occi- 
dit, spiritus vivi/ical. In più d' un passo del di- 
vino poema, e il Ronzoni 1' ammette pel Canto 
undecimo dell' Inferno^ la lettera è forte ; come si 
trapasserà egli agevolmente dentro il concetto che 
le sta sotto nascosto, se non con lo studio e il 
paragone del pensiero di Dante, quale ci si rivela 
anzitutto nell'altre sue opere, e poi ne' libri dai 
quali egli afferma d'aver attinto ? 

Né ci opponga il Ronzoni che lo spiegar 
Dante con Dante, e non la Commedia con la Com- 
media, in tanto vale, « in quanto ragionevolmente 
si suppone che un autore non si contraddica» 
(pag. 29) ; perché, come ciò, per possibile, si può 
ammettere, se meno in una stessa opera, in due 
diverse per tempo, e per intendimento ; nel fatto 
concreto però, e per noi nel caso di Dante, sf 
tenace de' suoi giudizi, la contraddizione affer- 
mata esige la prova di argomenti chiari e posi- 
tivi. Certo niuno 1 [li era libero di se- 
guire p** te o sentenza, e per 

* ma questa 
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libertà era in lui subordinata al peso delle ragioni 
fiancheggianti V una a preferenza dell' altra sen- 
tenza, e all' indirizzo tutto filosofico e obiettivo 
ch'egli aveva prescritto a'suoi studi. Ond'è che, 
prima di porre l'Alighieri, non dico nelle cose 
accidentali, e nelle concezioni poetiche, ma ne'pen- 
samenti e ne' concetti scientifici, filosofici e teolo- 
gici, in contraddizione con sé stesso, si vuol stu- 
diarlo più profondamente, e con maggior cura 
misurare il progresso del suo spirito nella pene- 
trazione di que' volumi, che furon ^come i com- 
pagni indivisibili, non pure della sua vita lieta, 
ma anche dell'amaro lungo esiglio. Né possiamo 
accordarci col Ronzoni, il quale, secondo che gli 
giova, fa Dante lesto o tardo a mutar parere, e 
dove contro quelli, che identificano i bestiali 
cogli eretici, oppone ragionevolmente quanto fosse 
« timido e guardingo il Poeta nelle innovazioni » 
filosofiche e teologiche; contro chi ammette le tre 
male disposizioni aristoteliche, incontinenza, ma- 
lizia, e bestialità, quali divisioni dell'Inferno dan- 
tesco, obbietta che Dante ebbe tanto ardire nei 
suoi pensamenti da citar bensf dall' Etica quelle 
tre malaugurate disposizioni che il ciel non vuole, 
ma poi, in barba al Filosofo, ne rigettò una, la 
bestialità, bandendola dal consorzio delle sorelle; 
l'altra, la malizia, racconciò secondo il gusto del 
tempo, e, per grazia, salvò intatta la terza, l' in- 
continenza, in omaggio al Maestro di color che 
sanno, e da lui adorato. Confessa il Ronzoni che 
nel suo campo si sente « solo o quasi contro una 
dotta schiera di studiosi con j quali deve dispu- 
tare a palmo a palmo il terreno » (pag. 30). Ma 
quanto sicura sia la^conquista che di questo ar- 
ringo va facendo nella sua Minerva oscurata, noi 
lo mostreremo nell'esame equo e sereno, che, dopo 
questo preludio, è pur tempo di fare degli ar- 
gomenti della sua sentenza. 

Capo II. 

Primo argomento del Ronzoni : la famosa 
terzina suscettiva di ambedue le inter- 
pretazioni. 

1. Stato della questione intorno alle tre male 
disposizioni aristoteliche. — Che per la distribu- 
zione de' dannati nell' Inferno Dante adottasse qual 
criterio la crescente reità della colpa è cosa tanto 
nota ed evidente che sarebbe leggerezza il dubi- 
tarne o discuterne. Ma quali norme seguf il Poeta 
nel ponderare la gravezza dei delitti ? Qui sta il 



nodo della questione ; e in particolare si chiede, 
s' egli s' attenesse alle tre male disposizioni che 
il ciel non vuole, incontinenza, malizia, e bestia- 
lità, come le offre 1' Etica Nicomachea, citata da 
lui nel Canto XI, ovvero se le rimaneggiasse a 
suo talento, adattandole a' cert'altri concetti attinti 
ad altra fonte. Cosi -posta dal Ronzoni la que- 
stione esegetica del criterio distributivo dell' In- 
ferno, egli vi risponde, negando la prima parte 
ed affermando la seconda, con argomenti, da lui 
creduti perentori, e che per la loro speciosità 
hanno già tratto in inganno più d' un dantista. 

Sul nerbo dunque delle ragioni addotte dal 
Ronzoni a sostegno della sua sentenza versa tutta 
la presente discussione. 

Anzitutto, egli ammette che indubbiamente nel 
discorso di Virgilio al Canto XI sta il criterio 
usato dal Poeta per la distribuzione de' dannati; 
e II bisogna vederlo perché, come confessa il disce- 
polo, « assai chiaro procede la ragione » del Maestro 
«ed assai ben distingue 

Questo baratro e il popol che il possiede». 

Però tal criterio comprende solo i dannati 
da Minosse a Lucifero : né Dante né Virgilio, 
nel loro dialogo, accennano a que' del Limbo od 
agli sciaurati che non fur mai vivi 4 . 

Tutta la questione versa quindi intorno a quei 
versi del Canto XI : 

Non ti "rimembra di quelle parole 
con le quaiTla tua Etica pertratta 
le tre disposizion che il Ciel non vuole, 

incontinenza, malizia e la matta 
bestialitade? .... 

Il Ronzoni chiede : qui il Poeta fece una pe- 
rifrasi del libro settimo dell' Etica Nicomachea, 
ovvero enunciò il criterio divisionale délYInfemct 
« Quasi tutti, c'è a maravigliare di tanta armonia, 
risponde (pag. 42), prendono la terzina come 
base del sistema penale dantesco». Soli contro 
tanta schiera stanno a difendere il senso di pe- 
rifrasi quattro autori, il Witte, l'Agresti f , il Fi- 
lomusi-Guelfi e il Barbi con argomenti « che non 
convincono troppo» 8 . Ed è per questo che il 



1 Si vedrà nella seconda parte del nostro lavoro 
qual relazione abbiano que 1 luoghi, qui taciuti, coQe 
dottrine aristoteliche. 

* L'Alighieri, anno II, 1890-91, pag. 1 e segg. 

8 M. O., pag. 42. Il Witte, dal Ronzoni non po- 
tuto consultare, ne parla specialmente nel suo stadio 
Dante 's S&ndensystems in tìòlle und Fkgfmmr 0»V 
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Ronzoni, vedendone l' insufficienza, ne cercò dei 
nuovi, i quali alla lor volta parvero si deboli al 
Fraccaroli 1 da lasciare la dimostrazione al punto 
di prima : quod erat demonstrandum. 

2. / quattro argomenti del Ronzoni. — A 
quattro si riducono gli argomenti escogitati e 
cosi in breve altrove * formulati dal Ronzoni : 
«c d) la famosa terzina presa staccatamente si presta 
indifferentemente ad essere interpretata o come 
una perifrasi o come 1' enunciazione del criterio 
divisionale ; b) il contesto esige che la si intenda 
come una perìfrasi ; e) ove non la si prenda come 
una perifrasi, Dante si sarebbe contraddetto troppo 
grossolanamente ; d) Tal tra interpretazione non è 
avvalorata da alcun argomento serio ». 

3. // primo argomento: La famosa terzina 
è suscettiva di ambedue le interpretazioni. Uri ipo- 
tesi. — Cominciamo dall' esame del primo, e se- 



buch der deutschen Dante-Gesellschaft, voi. IV, pa- 
gina 384, Leipzig, Brockhaus, 1877), e se la sbriga in 
un capitoletto (V), rigettando la triplice divisione dei 
mali abiti d'Aristotele per le seguenti ragioni : 1. L' In- 
ferno di Dante non conosce che due divisioni princi- 
pali, di cui la seconda (malizia) è suddivisa in due se- 
zioni. 2. Tutto lo scopo del ricorso alle tre male 
disposizioni dell' Etica è per dimostrare che l' inconti- 
nenza è meno grave della malizia. 3. La bestialità è no- 
minata nel Canto XI solo per l'esatezza della citazione, 
benché essa sia estranea al sistema di Dante. 4. Gli 
espositori di Dante cercano invano un luogo nell' In- 
ferno per la bestialità, non meno che per la superbia 
e P invidia. 5. Il Minotauro, i tiranni, i sodomiti, al par 
di quelli altrove détti di vita bestiale, non fanno una 
special divisione nell* Inferno. 6. • Neppure il ricorso 
alla Fisica e al Genesi han verun valore per la parti- 
zione de' peccati, ma solo per la spiegazione dell'usura, 
come violenza contro Dio e la natura. Alle prime cin- 
que ragioni risponderemo col ribattere le argomenta- 
zioni del Ronzoni, alle quali su per giù si riducono. 
Quanto all'ultima, diciamo che altra è la materia della 
Fisica e del Genesi, altra quella dell'Etica. Il criterio 
distributivo de' peccati e delle pene è criterio etico o 
morale, non è fisico o rivelato; e solo può toccar la fi- 
sica e il Genesi, in quanto queste possono aver rela- 
zione colla morale. Di più, della Fisica e del Genesi 
non è citata veruna classificazione per la distribuzione, 
per esempio, delle pene fìsiche, laddove il Poeta cita 
dall' Etica, dove parla dell'ordinamento morale dtWIn- 
ferno t una trina divisione di abiti morali, di cui l una 
è più grave dell'altra. Del resto nel decorso del nostro 
studio apparirà vieppiù la fallacia di quest'argomento 
del Witte. Anche il Moore è dello stesso parere : Studies 
in /?., II, pag. 160. 

1 Giornale storico d. Leti. Hai., anno XXI, 1903, 
voi. 42, pag. 410. 

* La scena dell' axhm & ma Cam- 

A media» secondo Francw appunti, 
Napoli, 1903, pag. 37 (no 



guiamo l'Autore, com'egli lo esplica nella Minerva 
oscurata (pagg. 43-46). 

Il nerbo dell'argomento è basato sull'ipotesi, 
« che della prima Cantica non ci rimanga altro 
che 1' ingenua difficoltà mossa dall' Alighieri, la 
poco cortese risposta di Virgilio del Canto deci* 
moprimo », cioè i versi : 

Ma dimmi : quei della palude pingue 
che mena il vento e che batte la pioggia, 
e che s' incontran con si aspie lingue, 

perché non dentro della città roggia 
son ei puniti, se Dio gli ha in ira? 
E se non gli ha, perché sono a tal foggia? 

Ed egli a me : € Perché tanto delira, 
disse, lo ingegno tuo da quel ch'ei suole, 
ovver la mente dove altrove mira ? 

Non ti rimembra di quelle parole, 
con le quai la tua Etica pertratta 
le tre disposizion che il Ciel non vuole, 

incontinenza, malizia e la matta 
bestialitade ? E come incontinenza 
men Dio offende e men biàsimo accatta ? 

Se tu riguardi ben questa sentenza, 
e rechiti alla mente chi son quelli 
che su di fuor sostengon penitenza, 

tu vedrai ben, perché da questi felli 
sien dipartiti, e perché men crucciata 
la divina giustizia gli martelli» *. 

Supposto dunque col Ronzoni, che dell' In- 
ferno ci sia rimasto sol questo frammento, egli 
ammette che se ne possa legittimamente dedurre 
potersi esso interpretare o come una perifrasi del 
libro VII dell' Etica, o come l'enunciazione del cri- 
terio distributivo delle colpe. 

Ora noi ragioniamo cosi. Se il frammento si 
presta egualmente, preso da sé, per l'una e per 
l'altra interpretazione, come vuol dimostrare il 
Ronzoni, ne viene che in sé non ha nulla che 
cozzi col concetto di criterio divisionale, anzi ot- 
timamente l'ammette, e lo contiene, benché, pel 
timore dell'opposta sentenza, nell' ipotesi del Ron- 
zoni, non lo si possa affermare con certezza. Donde 
viene questa doppia suscettibilità del supposto 
frammento ? Ci pare non derivi da altro se non 
da ciò che è comune all'una e all'altra interpreta- 
zione ; perché l'una e l'altra in quei versi : 

Non ti rimembra di quelle parole 
con le quai la tua Etica pertratta 
le tre disposizion che il Ciel non vuole, 

incontinenza, malizia e la matta 
bestialitade ? .... 

veggono designato il libro VII dell' Etica Ni- 
comacheà, quantunque, per quel che importa questa 



1 /«/., XI, 70-90. 
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designazione, tra loro si differenzino, s( che l'una 
la spieghi per una semplice perifrasi, l'altra 1' in- 
tenda come criterio distributivo. Ne consegue 
pertanto legittimamente dall' ipotesi del Ronzoni 
che nel frammento supposto la designazione del 
VII libro dell' Etica può risolversi, senza for- 
zare il senso, nell'enunciazione del criterio divi- 
sionale. 

4. Perfezionamento dell'ipotesi. — Facciamo 
ora (e il Ronzoni non ci negherà il diritto di 
far quello che fece egli stesso) un'altra ipotesi, 
o, meglio, perfezioniamo quella offertaci da lui. 
Supponiamo, come spesso avviene de' frammenti, 
che quegli che ci conservò il supposto brano del- 
l' Inferno dantesco lo riportasse come reliquia del 
Canto dove il Poeta parlava ex professo dell'ordi- 
namento morale delle colpe e delle pene nella 
valle d'abisso; ch'era, a mo' di dire, l'undecimo 
della Cantica perduta. Che ne potremmo legitti- 
mamente inferire? Se, come confessa il Ronzoni, 
il frammento, nell' ipotesi che non sapessimo a 
qual parte dell' Inferno perduto appartenga, può 
essere interpretato anche come enunciazione del 
criterio distributivo ; dato che ci fosse noto essere 
un brano del Canto dove il Poeta esponeva la to- 
pografia morale dell'abisso, con buona critica po- 
tremmo, senza gran téma d'errare e con grande 
probabilità di colpire nel vero, trarre la conse- 
guenza che nel frammento, piò che la perifrasi 
del libro VII dell' Etica, si contiene l'enuncia- 
zione del criterio dell'ordinamento morale dell' In- 
ferno. Né ci sarebbe alcuno che non ne convenisse. 
Avverrebbe infatti ciò che spesso accade pe' fram- 
menti d' autori antichi, serbatici, per esempio, da 
Stobeo, o da altri raccoglitori, che dall'ammonirci 
essere stati i versi che riportano tolti da un brin- 
disi di Pindaro ovvero da un inno di Simonide, 
argomentiamo che i concetti in que' brani espressi 
facevan parte del brindisi o dell' inno ed armo- 
nizzavano in tutto cogli altri pensieri del carme. 

5. Intento dell'ipotesi del Ronzoni. — A que- 
sto solo intento sembra escogitato quest'argomento 
del Ronzoni basato sull'ipotesi, di dar a vedere 
che in quel frammento ci può stare anche la sua 
interpretazione non a disagio, e senza scontorci- 
mento del testo. Scrive infatti : « L' ipotetico 
frammento è un brano di poesia, il poeta doveva 
citare un libro dell' Etica Nicomachea ». Ma « la 
poesia non permetteva che si spiattellasse il troppo 
prosastico numero. Dunque dovette ricorrere ad 
una circonlocuzione » attingendola « dalla materia 
trattata nel libro » (pag. 43). 



Questo è un bel sillogismo, medioevale per 
giunta, che intende a conchiudere che que' versi: 

Non ti rimembra di quelle parole 
con le quai la tua Etica pertratta 
le tre 'disposizion che il Ciel non vuole, 

non fanno altro che dire in bel modo il troppo 
prosastico numero sette. 

Ma questa conclusione non può fare a meno di 
forzare il testo. Il rimembrar le parole colle quali 
un'opera pertratta un argomento, benché importi la 
designazione numerica del libro, propriamente però 
significa il ricordare il trattato stesso ivi conte- 
nuto. Mi spiego con un esempio. Se un professore 
chiedesse ad un suo scolaro che non sa se la frode 
nell' Inferno dantesco stia sotto la violenza: Non 
ti rimembra di quelle parole colle quali V Inferno 
di Dante pertratta le tre parti in che vengono 
divisi i peccatori? risponderebbe a proposito il 
discepolo, dicendo : Si, ricordo che stanno nel 
Canto undecimo ? Non pare ; ché il maestro sog- 
giungerebbe: Che importa a me che siano nel- 
l'undecimo o nel dodicesimo Canto? Ti ricordi o no 
di quelle parole colle quali se ne tratta? Perché 
se tu ricordi le parole con cui pertratta V incon- 
tinenza, la violenza e la frode, ti ricorderai pure 
come i frodolenti stanno più sotto e più dolor gli 
assale. 

Né per Dante è vero che la poesia non per- 
metteva di spiattellar il troppo prosastico numero. 
A lui i numeri non sanno troppo di prosa, e tutti 
conoscono quanto buon viso ei faccia all'aritme- 
tica in tutte le tre Cantiche. E quando vuole schi- 
var i numeri, e far semplici perifrasi, n' ha l' arte 
a maraviglia chiara ed espressiva, e fa circonlo- 
cuzioni accennanti più che tutta la materia del 
trattato, il luogo e il tempo 



1 Cosi in questo stesso Canto undecimo usa le 
formole: 

. ... là dove di' che usura offende 

(v. 95) 

Nota non pure in una sola parte 

(v. 9**) 

.... non dopo molte carte 
(v. ioa) 
Lo genesi dal ptincipio 

(v. 107) 

E altrove: 

Quand' io intesi là dove tu chiami 

(Pur*., XXI, 93) 

Quando dicesti: Secol si rinnova 

{Putg.. XXII, 40) 

Intendendo d'indicare non un passo o luogo del testo, 
ma tutta la materia, scrive: 
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Capo III. 

Secondo argomento : Il contesto esige l'inter- 
pretazione di perifrasi. 

1 . Il nerbo della risposta di Virgilio alla dif- 
ficoltà di Dante. — Fortunatamente nulla si è 
perduto della prima Cantica, come testé contra- 
riamente si supponeva, e nel corpo dell' Inferno 
dantesco possiam vedere il nesso dell' ipotetico 
frammento con tutto il resto, e col Canto XI 
in particolare. Il Ronzoni, nell'esame del conte- 
sto, si chiede dove stia il nerbo della risposta 
di Virgilio alla difficoltà di Dante sopra l'esclu- 
sione degl'incontinenti dalla città roggia; e ri- 
sponde che è riposto nelle parole in cui il Mae- 
stro invita il discepolo a ricordarsi 

.... come incontinenza 
men Dio offende e men biasimo accatta, 

perché le altre, dove si nominano le tre male di- 
sposizioni, son lf solo come « una premessa che 
mette sulla buona strada della soluzione la mente 
distratta dell'Alighieri » (pag. 44) 

Notiamo qui, di passaggio, che ora il Ronzoni 
concede qualche cosa di pili alla famosa terzina. 
Invece di semplice perifrasi del troppo prosastico 
numero del libro VII dell' Etica, le dà il valore 
di « una premessa che mette sulla buona strada ». 
E poiché la logica insegna che ogni premessa con- 
ducente alla soluzione non può essere se non 
qualche cosa di formalmente connesso, per via di 
legittimo raziocinio, ' colla soluzione medesima ; 
nessuno, credo, vorrà sostener che il libro VII 
dell' Etica Nicomachea, proprio perché settimo, e 
non già perché tratta delle tre disposizioni, sia 
logicamente connesso col « sostanziale » della ri- 
sposta virgiliana. Si dirà che queste sono sotti- 
gliezze; ma sottigliezza non vuol dire falsità, e 
quando riesce al vero, giova al par delle cose 
grosse. 

Concediamo che il nerbo della risposta di Vir- 
gilio sta nel ricordare al discepolo che l' incon- 



Ma leggi Exechi fi che li dipigne 
come li vide. . . . 
e guati troverai nelle tue carte 

(Purg., XXIX, 100-106) 

Se Dante avesse scritto nel canto XI: 

Non ti rimembra, tra quelle parole 
con le quel la tua Etica pertratta.... 
come iaconUneaxa 

V argomento del Ronconi potrebbe aver qualche peso. 
1 Cfr. anche Scuoto tétto****- 354. 



1 

tinenza è meno rea; ma oltre il nerbo c'è anche 
il contorno che lo avvolge, né di minore impor- 
| tanza. 

Il Ronzoni limita la domanda e la risposta 
j de* due Poeti all'argomento dell' incontenenza ; ma 
i nel loro discorso e nel contesto bisogna includere 
1 cosi le lodi che Dante fa di Virgilio, quando gli 
j dice: 

Maestro, assai chiaro procede 
, la tua ragione ed assai ben distingue 

| questo baratro e il popol che il possiede, 1 

j come pure, dopo la domanda del Discepolo e prima 
| della risposta, la sfuriata del Maestro: 

! .... Perché tanto delira, 

disse, lo ingegno tuo da quel ch'ei suole? 
ovver la mente dove altrove mira? 
Non ti rimembra di quelle parole 
con le quai la tua Etica pertratta 
le tre disposizion che il ciel non vuole, 
incontinenza, malizia e la matta 
bestialitade ? .... 

E il discorso torna cosi : Maestro, tu hai ottima- 
j mente distinto questo baratro della città di Dite 
in violenti e frodolenti, ma perché non ci hai 
messo dentro anche gì' incontinenti, e questi son 
j trattati con minor pena ? — Figliuol mio, deliri tu 
forse, che dici d'aver capito come a ragione stien 
dentro Dite i violenti e i frodolenti e poi non in- 
| tendi perché ne stia fuori V incontinenza? Se avessi 
1 ben intesa la ragione perché quelli sieno dentro 
| la città roggia, non chiederesti perché non vi 
| siano insieme puniti anche gl'incontinenti. Non 
; ti ricordi pili del trattato delle tre male disposi- 
[ zioni della tua Etica, e che l'incontenenza è meno 
j rea delle altre? 

2. // « dilemma puerile » di Dante: sua ori- 
• gine. — Dante, finita ch'ebbe Virgilio la sua 
i lezione sulla città di Dite, gli chiede: 

Ma dimmi: que' della palude pingue, 
che mena il vento e che batte la pioggia, 
e che s'incontran con si aspre lingue, 

perché non dentro della città roggia 
son ei puniti, se Dio gli ha in ira? 
E se non gli ha, perché sono a tal foggia? 

« Corbellerie », « dilemma puerile » (pagg. 44-45) 
1 è pel «Ronzoni questa difficoltà di Dante sugl'in- 
| contenenti. Io per me non oso si alla leggiera 
giudicar il Poeta, massime in questo luogo dove 
egli è tutto intento a fornirci una assai chiara e 
assai buona distinzione del baratro infernale; né 
mi posso persuadere che egli, il quale sapeva si 



1 XI, vv. 67-69. 
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ben tenere il fren dell'arte, si muovesse a impiegar 
due terzine di questo misuratissimo e pensatissimo 
Canto per proporre una difficoltà puerile, e dir una 
corbelleria. È proprio de* forti ingegni il muover 
a sé stessi difficoltà non ridicole, ma rampollanti 
dalla natura del soggetto, per aver occasione di 
darne maggiori schiarimenti, come accade nelle 
opere ben misurate e quasi geometriche, qual è 
la Somma di s. Tommaso 4 . 

Quindi, per non tacciar Dante di stordito, è 
a scovar l'origine della sua domanda, o dubbio, 
com' e* più sotto la chiama 9 . 

Essa facilmente si riconosce dalla risposta di 
Virgilio, la quale ci manifesta qual intento avesse 
il Poeta neirintrodurre quella domanda. Che mai 
dimostra Virgilio a Dante? Due cose intorno 
agi' incontinenti ; la prima « perché da questi felli 
Sien dipartiti » e la seconda « perché men* cruc- 
ciata La divina giustizia li martelli ». Due perché 
affermativi, rispondenti a'due perché interrogativi 
di Dante, rispetto a* medesimi incontinenti: i c 
« perché non dentro^ della città roggia Son ei 
puniti? » 2° « perché sono a tal foggia? ». 



1 Nasce per quello, a guisa di rampollo, 

a piè del vero il dubbio; ed è natura 
che al sommo pinge noi di collo in collo. 

(Par., IV, 130-132). 

Analogo procedimento dialogico ricorre nel Pur- 
gatorio, Canto XVIII, ove Dante, dopo la spiegazione 
dell'ordinamento del secondo regno fondata sulla teo- 
rica dell' amore, dice a Virgilio: 

Le tue parole e il mio seguace ingegno 
.... m'hanno amor discoverto; 
ma ciò m'ha fatto di dubbiar più pregno. 
Ché s* amore è di fuori a noi offerto 
e l'anima non va con altro piede, 
se dritto o torto va non è suo merto. 

(Purg., XVIII, 40-45) 

E a lui Virgilio in risposta: 

.... Quanta ragion qui vede 
dirti poss'Io: da indi in là t'aspetta 
pur a Beatrice, eh' è opra di fede. 

(/*., 46-48). 

E poi tocca dell'innata libertà di cui s'accorsero coloro 
che ragionando andavo al fondo, de* quali fu certa- 
mente Aristotele; ma a lui non rimette il discepolo, 
sibbene per la piena soluzione della difficoltà a Beatrice. 
C'è però analogia tra quel rimandare a Beatrice, sin- 
tesi del vero soprarrazionale, e il rimandare all'Etica 
scienza della moralità naturale. Nel Purgatorio Virgilio 
parla moderatissimo; nell'Inferno quasi con ira; perché 
nelle cose della fede nulla ci vedeva; ma nell' Etica 
del Filosofo studiata da Dante sapeva contenersi la 
piena soluzione della difficoltà che sugi' incontenenti 
gli moveva. 

a Tu mi contenti si quando tu solvi, 

che non men che saper, dubbiar m' aggrata. 

{In/., XI, 92-93). 



Dunque Y intento di Dante era di mostrar la 
ragione perché gì' incontenenti fossero fuori di Dite, 
e meno puniti, e cosi nel Canto ove spiegava l'or- 
dine dell' Inferno trattar d* ogni sua parte Jprin- 
cipale, e offrirne un disegno compiuto. 

Ma ad ottener il suo scopo a qual mezzo ter- 
mine s* appiglia ? A questo, che ogni grave peccato 
è in ira a Dio; principio verissimo, che richiama 
ciò che aveva detto Virgilio d'ogni malizia, che 
cioè odio in cielo acquista, 1 frase che non suona 
altro che V essere in ira a Dio *. E su ciò Dante 
bellamente formula la sua domanda a mo' di di- 
lemma, riducibile a questo ragionamento. — Ogni 
peccato mortale è in ira a Dio; e in particolare 
tu dici che ogni malizia, eh* odio in cielo acquista, 
ossia è in ira a Dio, è punita nella città roggia. Or- 
bene, que' che sopra abbiamo incontrati (cui Dante 
schiva di dire incontinenti per farselo ricordare 
da Virgilio) sono in ira a Dio. Dunque dovreb- 
bero trovarsi nella città roggia. Ma ne son fuori. 
Che non sieno in ira a Dio e odiati da lui? E 
allora, perché penano in quel modo ? 3 



1 Della Filosofia dice Dante nel Convivio, IV, 1, che 
a ciò € intende massimamente, a partire, dico, la ma- 
tizia dalle cose, la qual cagione è di odio » . Cosi la ma- 
lizia del peccatore sarà cagione di odio da parte del 

cielo. 

2 Anche sulla riviera d'Acheronte, 

FIgliuol mio, disse il Maestro cortese, 
quelli, che muoion nell'ira di Dio, 
tutti convegnon qui d'ogni paese. 

(In/., Ili, 121-1*3). 

- 3 È tanto vera quest' interpretazione, che il Ronzoni 
stesso, combattendo il Flamini, scrive: «Se difatti Dante 
intendesse parlare appena delle malizie punite entro 
Dite, ne seguirebbe che all'infuori di esse non si hanno 
malizie che acquistano odio in cielo » (Scuola cattolica, 
1904, II, pag. 363 in nota). Il nostro contradditore sen- 
2' accorgersene fece appunto il ragionamento di Dante, 
quando chiede a Virgilio degli incontinenti: 

Perché non dentro della città roggia 
son ei puniti, se Dio gli ha in ira ? 
B se non gli ha, perché son a tal foggia? 

Dante e il Ronzoni partono dallo stesso principio che 
ogni malizia ch'odio in cielo acquista sta dentro Dite, ma 
con questa differenza, che Dante dubbioso troppo bene 
intende come vero il principio spiegatogli dal Maestro, 
e il Ronzoni l'ammette solo per ipotesi, e quindi, 
per la conseguenza che ne deriva, in sé falso. Eppure 
Dante dall' esser gl'incontinenti in ira a Dio ne deduce 
che dovrebbero essere puniti nella città roggia. « È 
questa un' enor mezza, dice il Ronzoni, che non può es- 
sere caduta nel cervello di Dante » (ivi). Tutta volta 
non solo gli è caduta nel cervello, ma l'ha anche scritta 
nella Commedia, incarnandola in un dilemma puerile, 
Enormezza sarà dunque anche il ragionamento del 
Ronzoni, che tira la stessa conseguenza, e puerile è H 
suo periodo ipotetico. Che se ciò non ammtHf , llfMl 
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E la soluzione del dubbio data da Virgilio j 
suona cosf: Ma non sai che non tutti i peccati j 
sono uguali davanti a Dio 1 e tra il non aver in \ 
ira, e l'aver in ira, qual si merita dai maliziosi 
della città di Dite, eh' è la maggiore *, datur me- 
dium ,cioè ira minore, che castiga con minor pena? 
E a darne ragione richiama il principio distribu- 
tore della maggiore o minor reità della colpa, 



deve neppure ammettere che la malizia ch'odio in cielo 
acquista si estenda fuor della città di Dite, e che Dante 
ivi restrìngendola, non faceva che ripeter ciò che dal 
Maestro aveva imparato, quando gli aveva detto: 

D'ogni malizia ch'odio in del acquista 
ingiuria è il fine 

e poi gli aveva classificati gli abitatori de* tre cerchie tt 
della città roggia. Tutti sanno che la malizia del pec- 
cato eh' odio in cielo acquista non è solo la frode o la 
violenza, e lo sapeva anche Dante; ma il suo dubbio 
nasceva non da questo, sibbene dal luogo ove pareva 
averla Virgilio ristretta. 

1 Questa verità o principio implicito nella risposta 
di Virgilio non era di poca importanza per Dante : 
se nza di questo fondamento minava tutta V architettura 
del suo Inferno. Ed egli sei sapeva. Quindi colla sua 
domanda, che al Ronzoni par ingenua, mentre voleva 
stabilire i principi distributori delle colpe secondo 
la loro gravezza, alludeva alla falsa opinione degli 
Stoici, seguita da Cicerone, sostenuta dagli eretici No. 
vaziano e Gioviano, e assai oppugnata nel Medio Evo, 
cioè che tutti i peccati fossero pari : « Opinio stoicorum 
fuit, dice s. Tommaso (I-II, q. 73, a. 2), quam Tullius 
prosequitur in Paradoxis 3, quod omnia peccata sunt 
paria. Et ex hoc etiam derivatus est quorumdam hae- 
reticorum error, qui ponentes omnia peccata esse paria, 
dicunt etiam omnes poenas Inferni esse pares ». Cfr. 
Alessandro d'Ales, Stimma univ. theologiae, in /// 
Seni., De ira, q. 3. Venetiis, J475, foglio 287. 

* La malizia punita nella città di Dite vedremo 
come s'identifichi coir ingiustizia, di cui dice Dante 
che « è massimamente odiata, siccome tradimento, in- 
gratitudine, falsità, furto, rapina, inganno e loro simili » 
{Convivio, 1, 12; Moore, Il.pag. 142): delitti da lui poscia 
distribuiti ne* tre cerchietti della città roggia, come 
colpe di malizia, di cui ingiuria è il fine. Ma in bocca 
a Virgilio pose solo che la malizia odio in cielo acquista, 
e non già che è massimamente odiata, e lo avrebbe po- 
tuto facilmente, aggiungendo un più al verso, senza 
storpiarlo, cosi, per esempio: 

D'ogni malizia ch'odio in del più acquista 
ingiuria è il fine .... 

Ma allora Dante, che si finge discepolo e discente, 
n'avrebbe facilmente dedotto che dunque que 1 che su 
di fuor sostengon penitenza sono meno odiati o in ira 
a Dio ; e gli sfuggiva il destro di far la sua domanda 
a Virgilio, fondandosi sul principio che ogni peccato è 
in odio al cielo, e di udirsi ricordare da lui il criterio 
generale distributivo dell' Etica per inchiudere nel di- 
segno del Canto XI anche gl'incontinenti, a cui, prima 
della sua interrogazione, Virgilio non aveva accennato. 
È uno stratagemma e una finezza delle molte che ci 
sorprendono neUa Com m uti* 



j che si estende ad ogni malizia, e all'incontinenza. 
| Un tal principio non è che la graduazione aristo- 
] telica delle tre male disposizioni che il Ciel non 
vuole, in cui l'incontinenza tiene il minor luogo 
quanto alla gravità. 

E va notato, che Dante aveva già imparato 
che dentro dalla tiltà roggia era ogni malizia, 
né n'aveva frainteso il senso, dopo la spiega- 
zione e le suddivisioni fornitegli dal Maestro. Il 
suo imbroglio si fondava sull'odio di Dio verso 
il peccato, e voleva dedurne che insieme con ogni 
malizia sarebbe dovuta stare anche V incontinenza, 
che è pure una tal quale malizia. Virgilio gli 
risponde, ricordandogli la teorica del Filosofo, dalla 
quale risulta che V « incontinenza Men Dio offende 
e men biasimo accatta » di quel che faccia ogni 
fnalizia della città roggia. Orbene, Virgilio no- 
mina le tre male disposizioni che il ciel non vuole, 
cioè che sono in ira a Dio, incontinenza, mali- 
zia, e la matta bestialitade : se V incontinenza del- 
X Inferno dantesco corrisponde all' incontinenza 
aristotelica, perché non potrà dirsi che ogni ma- 
lizia, non la malizia, equivalga alla somma delle 
altre due male disposizioni, malizia, e la matta 
bestialitade; l'una, come vedremo, malitia sim- 
pliciter, l'altra malitia bestialis, ma pur sempre 
una malizia ? Si noti ancóra che la voce inconti- 
nenza, e la colpa ch'essa importa minor della 
malizia e della bestialità, non s' incontra espres- 
samente che in questo Canto undecimo dell'/«- 
ferno, mentre la voce bestialità ricorre un'altra 
volta, e meno raramente, anche in diverso senso, 
malizia \ L'averle quindi Dante condensate in- 
sieme in due versi, trascrivendole di peso dal- 
V Etica, colla giunta di ripetere un'altra volta la 
voce incontinenza, deve significare qualche cosa 
di pid che la perifrasi del libro VII, perché, se 
ciò fosse, non contava molto per isciogliere la 
. difficoltà di Dante, il numero sette, e bastava a 
Virgilio il rispondergli : Perché tanto delira Y in- 
gegno tuo da quel ch'e' suole ? Non ti rimembra 
come incontinenza men Dio offende e men bia- 
simo accatta ? Invece il Maestro aggiunge : 

Ovver la mente dove altrove mira ? 

E per fissargliela che non si svaghi, tanto che non 
afFerri tutto 1' ordine infernale, lo eccita a ricor- 
dare il trattato dell'Etica sulle tre male disposizioni, 
perché queste gli daranno luce sulla distinzione 



1 Cfr. Par., XVII, 67; /»/., XV, 78 ; Purg., XVI, 
60 e 75 ; Par., IV, 65. 
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della città roggia dalla regione superiore, e su 
quanto egli prima avevagli detto intorno ad ogni 
malizia. 

3. Rispondenza diparti nella domanda e nella 
risposta. — Né sarà inutile un'altra osservazione. 
Le due parti della risposta di Virgilio sono coor- 
dinate, non subordinate (Non ti rimembra di quelle 

parole e come). Né qui è questione solo di 

forma e non di sostanza, come vorrebbe il Ron- 
zoni Perché quelle parole con le quali Y Etica 
pertratta tutte e tre le male disposizioni che il 
ciel non vuole, manifestamente importano più so- : 
stanza e materia, che non la sola sentenza che 
F incontinenza men Dio offende e men biasimo 
accatta, essendo questa assai piccola parte di quelle. 
Di più Virgilio è cosi intento a coordinare e di- 
stinguere le due ragioni o premesse, che ne coor- 
dina e distingue anche le conclusioni, e dice : Se 
tu, o Dante, riguardi bene questa sentenza, cioè 
come F incontinenza sia meno rea, e ti ricordi 
chi son quelli che stanno fuor di Dite, cioè in- 
continenti, intenderai le due cose che domandi: 

i° «perché da questi felli sieno dipartiti », 
ossia, come tu dici, « perché non dentro della 
città roggia son ei puniti »; e questo avviene 
perché non sono maliziosi, ossia né bestiali né 
frodolenti, secondo le due male disposizioni di 
malizia e di bestialità ; j 

2 0 intenderai « perché men crucciata la di- j 
vina giustizia li martelli » o, come tu dici, « per- | 
ché sono a tal foggia », e ciò accade perché delle j 
tre male disposizioni la meno rea è F inconti- 
nenza. 

Né queste due conclusioni di Virgilio 

perché da questi felli 

sien dipartiti, e perché men crucciata ! 
la divina giustizia li martelli, ] 

si possono fondere insieme ; perché diversi sono j 
i principi donde discendono : la partizione de- I 
gF incontinenti da' felli procede dalla teorica delle j 
tre male disposizioni ; la loro minor pena dal prin- j 
cipio della minor colpa dell' incontinenza. j 

S( maravigliosa e voluta rispondenza di parti j 
ci dimostra l'accuratezza e la diligenza del sommo J 
poeta, e quanta importanza egli annettesse ad ogni 1 
singola parola in questo Canto si fondamentale j 
per F intelligenza della prima Cantica. 

Da questo esame, che abbiamo fatto del con- 
testo, risulta chiaro come la famosa terzina non j 



Scuola cattolica, 1904, II, p. 356. 



sia una pura « premessa che mette sulla buona 
strada », ma faccia parte integrante e sostanziale 
della doppia risposta di Virgilio alla doppia do- 
manda di Dante. 

4. Omissione del Ronzoni. — Il Ronzoni non 
parla della prima domanda dell'Alighieri, perché 
ambedue paiono a lui « corbellerie ». E a veder 
meglio come convenga considerarle ambedue, si 
noti che quando Virgilio dice « Se tu riguardi 
ben questa sentenza», cioè che l'incontinenza è 
meno rea, aggiunge sùbito coordinatamente : « E 
rechiti alla mente chi son quelli Che su di fuor 
sostengon penitenza». Perché, per riguardar ben 
quella sentenza, potea bensì Dante intendere le ra- 
gioni per le quali l'incontinenza è meno grave della 
malizia e della bestialità, ma non dedurne che 
ne' cerchi già passati penassero appunto gF in- 
continenti, avendo egli nella difficoltà mossa al 
Maestro dato a divedere che, secondo lui, dove- 
vano o stare dentro Dite, o almeno non cosi co- 
m'erano. Quindi con ragione Virgilio, dopo aver- 
gli ricordate le due male disposizioni dell'Etica, 
eccita l'alunno a recarsi a mente chi sieno quelli 
che stan fuor di Dite, cioè non i maliziosi, né i 
bestiali, ma gF incontinenti, perché, richiamato 
questo, colla giunta dell'altra sentenza sulla mi- 
nor gravità della lor colpa, gli si chiarirà e sol- 
verà il duplice dubbio. 

5. Difficoltà del Ronzoni e risposte. — Il no- 
stro oppositore soggiunge che « in tutto il Canto 
consacrato alla spiegazione della teoria penale, 
non si parla più di bestialità, mentre tutto il di- 
scorso si aggira sulla malizia e sulla incontinenza ». 
Si risponde che non si parla più di bestialità sotto 
questo nome, ma non sotto quel di violenza, 
come vedremo meglio più avanti. 

Né vai di più F altra obbiezione asserente 
che Dante fa come la partizion dell' Inferno in 
due grandi schiere, e che Virgilio « col suo si- 
lenzio implicitamente la conferma ed approva» 
(pag. 45). Perché, come è vero che la schiera di 
quelli che su di fuor sostengon penitenza è di- 
partita da' felli, e niun lo nega ; così è falso che 
la schiera de' felli, brutti d'ogni malizia, non 
siano suddivisi più specialmente in due altre 
schiere, secondo la lor speciale malizia, cioè in 
violenti e frodolenti, che vai quanto in bestiali 
e semplici maliziosi. E rispondendo al Ronzoni 
ad hominem, si potrebbe dire che, come Viqjilio 
col suo silenzio implicitaménte conferma ed ap- 
prova la partizione de' dannati in due schiere, 
cosi col medesimo silenzio approv* é y bufava 
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la triplice divisione secondo le tre male disposi- 
zioni d'Aristotele ; delle quali, sebbene non porti 
verun giudizio né contrario né favorevole, non 
dubita però di recitarne esplicitamente i nomi cosi 
antipoetici, se si vuole, e di fondarsi su quelle, 
come su di una premessa, secondo confessa il 
medesimo Ronzoni, per dire al discepolo che T in- 
continenza è men grave dell'altre. Né poteva egli 
convenientemente ciò fare, a non supporlo mae- 
stro ignaro o ingannato di quel che spiega, se 
già prima non avesse ben afferrato il concetto 
aristotelico delle tre rAale disposizioni, e le loro 
differenze, come vedremo meglio nella seconda 
parte del nostro lavoro, ove si farà manifesto che 
tutto il discorso di Virgilio intornojalla malizia 
e alle sue suddivisioni è dottrina prettamente ari- 
stotelica. 

Non ha dùnque Dante, nel distinguere il ba- 
ratro infernale e il popolo che lo possiede, di- 
menticato nessuna delle tre grandi sezioni in cui 
ebbe diviso il suo regno doloroso. 

Concludendo Tesarne del secondo argomento 
del Ronzoni, convien dire che il contesto non 
solo non esige che la famosa terzina si interpreti 
come perifrasi del libro VII dell'Etica Nicomachea, 
ma anzi ci sforza proprio al contrario, cioè a 
spiegarla come V enunciazione del criterio distri- 
butivo delle colpe infernali. 

6. Esigenza certa ed esigenza probabile del 
contesto. — Notiamo però, a onor del vero, che 
il Ronzoni, il quale altrove 1 afferma che la sua 
interpretazione è un'esigenza del contesto, qui 
però (pag. 45) dove ex professo svolge e propone 
il suo secondo argomento, la conchiude come 
« assai più probabile ». Conclusione modesta, e 
non dubbio indizio che il Ronzoni non può fon- 
dar la certezza, che nutre della sua sentenza, 
sulle basi del contesto. 

Capo IV. 

Terzo argomento : « Ove non si prenda la fa- 
mosa terzina come una perifrasi, Dante si 
sarebbe contradetto grossolanamente » 9 . 

1. L'influenza del tempo. — Prima di stabi- 
lire questa conclusione, il Ronzoni impiega una 



4 La scena dell'azione fittizia, ecc. Note ed appunti, 
pag. 37» nota. 

* L'azione fittizia, ecc. Note ed appunti, pag. 37, in 
nota. Nella Minerva oscurata i quattro argomenti sono 
disposti un po' diversamente, i primi due formandone 
uno solo, pagg. 36-39 e segg. 



buona dozzina di pagine a preparare e svolgere 
le ragioni che lo conducono a si terribile conse- 
guenza. Egli vi sfoggia tutto il nerbo delle sue 
forze, né noi ci lascieremo vincere della mano. 

Esordia con dire che la somma stima dell'Ali- 
ghieri pel Filosofo « influì [certamente a far rite- 
nere che avesse fatto sua la divisione aristotelica 
delle tre male disposizioni ». Certo nulla giove- 
rebbe la notizia del grande amore e del lungo 
studio di Dante che gli fecero cercar V Etica del 
maestro di color che sanno, se non avessimo il 
dato positivo del nominar che fa il Poeta la tri- 
partizione aristotelica nel Canto dell'ordinamento 
infernale. Su questo terreno si cammina non a 
priori, e per congetture, ma a posteriori e con 
fondamento, soggetto s{ a discussioni, ma non cam- 
pato in aria. 

A scalzar questa base, il Ronzoni afferma che 
alla famosa teorica del Filosofo sulle tre male di- 
sposizioni, toccò nel Medio Evo, e più principal- 
mente nell'età di Dante, la sorte dell' Impero ro- 
mano, d'andar in frantumi o d'esser rabberciata in 
modo da non parer più dessa. 

Ma se l'opere della mano dell 'uomo non pas- 
sano a' posteri intatte e salve dagl' insulti del 
tempo e de' mortali, quelle del suo pensiero, ove 
rimangano i volumi che le accolgono, restano in 
sé stesse quali uscirono dal genio che le concepì. 
Difese o combattute dagli studiosi ne' loro lati 
oscuri, in quel che hanno di fisso e determinato 
non soffrono alterazioni, se non da chi non le 
intende ; ché coloro, cui non garbano, senz'offen- 
derle, non le curano. Noi non vogliamo affermare 
che l'opere del Filosofo non fossero fraintese o 
alterate da alcuni scolastici ; ma riguardo alle tre 
male disposizioni non possiamo concedere al no- 
stro avversario che fossero nel Medio Evo tanto 
modificate da non poter Dante, senza pericolo d'es- 
ser frainteso o di contraddirsi, più adottarle come 
principio ordinatore del suo Inferno. 

2. Questione preliminare. Se le tre male di- 
disposizioni aristoteliche fossero nel Medio Evo 
modificate. — Ammette il Ronzoni che questa 
teorica del Filosofo era « pienamente conosciuta », 
e che s. Tommaso e Dante ne pigliarono i nomi, 
come li dava la translatio antiqua, cioè inconti- 
nentia, malitia e òestialilasK 



1 II Ronzoni, per questa versione de' due nomi 
xasòot, axpzffta, Sr t fHQTr,<; taccia di non troppo esperto il 
traduttore dell' Etica Nicomachea, del cui testo usò l'A- 
quinate. Ma questa rispondenza delle voci incontinen- 



L'Etica Nicomachea, ecc. 



« Ma se si conosceva la teoria delle tre di- 
sposizioni, ciò non vuol dire che la si ammettesse 
nella sua interezza », dacché « era stata libera- 
mente e profondamente modificata » (pagg. 46-47)- 

E di tale osservazione nella Minerva oscurata 
si adducono, cosi alle breve, alcune prove. Noi 
non possiamo essere altrettanto brevi, non per 
voglia di sfoggiar erudizione, ma per necessità di 
nulla affermar senza solido fondamento. Del resto 
la luce del vero, che se ne sprigionerà, compen- 
serà, speriamo, al lettore la noia della lunga via. 

Non neghiamo che nel Medio Evo il culto 
per Aristotele non era un culto cieco. L'etica me- 
dievale, che nella sua parte precipua ripone il fine 
soprannaturale ossia la felicità dell'uomo nella vi- 
sione intuitiva di Dio, e non nella contemplazione, 
quantunque perfetta, di quaggiù, e per la prima 
origine del male ammette la caduta dell' uomo 
nell' Eden, fu la scienza, dice Salvatore Talamo, 
in cui meno potevano giovarsi del Filosofo gli 
scolastici. « Le Sante Scritture, i Padri della 
Chiesa e gli altri scrittori ecclesiastici, furono la 
fonte principale alla quale attirisero. Nondimeno 
anche qui, come altrove, quando tornò opportuno, 
cercarono di usare e svolgere i principi del Pe- 
ripato » \ 



ita, malitia e besiialitas alle tre male disposizioni d'Ari- 
stotele non ricorre solo nella versione commentata da 
s. Tommaso, ma si legge identica anche nel commento di 
Albertp Magno {Cofnm. all' Etica , 1. 7, tr. 1, c. 1) 
che fé' uso della traduzione del domenicano Boezio, 
della provincia della Dacia. (Cfr. Jourdain, Recher- 
ete critiques sur Vàge et V origine des traductions lati- 
ttes d'Aristote, Paris, 1819, pag. 67). Quanto poi alla 
versione usata pel suo commento dell' Aquinate, il De 
Rubeis {Dissertai criiicae in S. Th. Aq., D. 23, c. 1. 
5". Th. Opera omnia, Romae, Polyglotta, 1882, T. I, 
pag. CCLIX segg. ) l'attribuisce a Guglielmo di Meer- 
becke, domenicano, detto da lui, checché ne dica Rug- 
gero Bacone (Jourdain, op, cit. t p. 68), vir utique doc- 
tissimus, ed erudito nelle lingue greca e arabica, fatto 
poi arcivescovo di Corinto in Grecia ed ivi morto. Il 
Jourdain invece (op. cit., p. 60, 76) l'ascrive a Ro- 
berto, vescovo di Lincoln, vir, come scrisse Matteo di 
Parigi, in latino et graeco peritissimus. Ad ogni modo, 
chiunque ne sia l'autore, fu certamente uomo dotto ed 
esperto nella lingua greca, e s. Tommaso, che mai 
non usò versioni d'Aristotele se non derivate imme- 
diatamente dal greco (cfr. Jourdain, p. 42), la pre- 
feri, come più fedele ad ogni altra che allora corresse 
per le mani, e dopo di lui, essa divenne il testo di 
scuola, rimanendo abbandonata quella prima comune- 
mente in uso e commentata da Alberto Magno, come 
afferma la Cronica del Susato (cfr. De Rubeis 1. e), 
Moore, Studies in Dante, I, pagg. 304-318. 

1 Salv. Talamo, V Aristotelismo della Scolastica, 
3* ediz., Siena, 188 1, pag. 433. 



Orbene: tra gli svolgimenti dell'Etica d'Ari- 
stotele, per quanti libri de' filosofi e de' teologi si 
cerchino, mai non è dato trovare la modificazione 
della teorica delle tre male disposizioni, perché, 
come vedremo, altro era il punto donde 'parti- 
vano gli scolastici per accordarsi col Filosofo, al- 
tro quello da cui prendeva le mosse il Filosofo 
per distinguere i mali costumi. 

Pure il Ronzoni, come modificatore delle tre 
male disposizioni, cita s. Bonaventura e s. Tom- 
maso. 

3. Modificazioni nel numero. S. Bonaventura. 
Opere spurie citate dal Ronzoni. Il « Centiloquio ». 
— Di s. Bonaventura, a mostrarlo rimaneggiatore, 
nella Minerva oscurata si citano due passi : l'uno 
del Centiloquio, l'altro dell'opuscolo De tribus 
ternariis peccatorum infamibus. Ma queste due 
operette, che nelle vecchie edizioni delle opere 
del serafico Dottore si leggono frammiste alle 
genuine, non sono altrimenti di lui, ma di un 
compendiatore di que' tempi Onde quanto il 
Ronzoni ne cita come di s. Bonaventura, come 
tale va rigettato ; e però per quelle citazioni, qua- 
lunque sieno, il serafico Dottore non può apparire 
come modificatore della teorica aristotelica. 

Ma supponendo pure che quell'operette, di cui 
non dubita il Ronzoni, sieno veramente del Se- 
rafico, non se ne caverebbe nulla a prò della 
causa. 

Ivi si parla de 1 quatuor vulnera propter pec- 
catum, cioè infirmitas, ignorantia, malitia e con- 
cupiscentia, e si cita una volta, riguardo ali 1 in- 
firmi tas, la similitudine con la quale il Filosofo 
paragona l' incontinente al paralitico. Di che il 
Ronzoni deduce che s. Bonaventura avrebbe avuto 
diritto a modificar la teoria del grande filosofo e 
n'avrebbe succhiato il bello, il buono (pag. 67). 



1 « Non "est dubitandum hoc opus (Centiloquium) 
esse compilatum ab alio auctore et probabilissime a 
fratre Marchesino de Regio, cui attribuitur etiam in 
quodam codice ». Diss. I de scriptis Seraphici Doctoris, 
tomo X, pag. 20 dell' Opera omnia, jussu et auctoritate 
P. D. Fleming V. G. edita (1882-1902) ad Claras Aquas 
(Quaracchi). Nel tomo V (stampato nel 1891, undici 
anni prima che il Ronzoni pubblicasse la sua Minerva) 
alla pag. XLVIII segg., { 1, si dimostra come il Cen- 
tiloquium e il De tribus ternariis, che su quello si fonda, 
sieno opere falsamente attribuite a s. Bonaventura: cosa 
tanto certa che non furono neppur ristampate tra le 
opere dubbie in quest'ultima magnifica edizione, sola 
da consultarsi, chi non voglia esser tratto in inganno 
sul pensiero del s. Dottore, di tra i cui scritti furono 
espunte più di cento operette, nei codici e nelle stampe 
a lui attribuite. 
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Orbene, il Centiloquio, vero centone racimo- 
lato da più autori, non è altro che un'istruzióne 
pe'principianti della teologia e della predicazione, 
senz'alcun proposito, espresso o sottinteso, di mo- 
dificare le tre male disposizioni del Filosofo 1. Che se 
talvolta ivi se ne cita qualche definizione o passo, 
è perché quello si approva, non perché il resto si 
rifiuti: altrimenti converrebbe dire che 1' Autore ri- 
gettasse tutta V Etica e le altre opere del Filosofo 
air infuori di que'pochissimi richiami che ve ne fa. 

Parlando delle divisioni del peccato, tra le 
molte che ne danno i santi e i teologi, il com- 
pilatore pone anche quella del peccatum atiud ex 
ignorantia, atiud ex infirmitate, atiud ex certa 
matitia; e tra gli effetti, prodotti nell'anima dal- 
l'originale, novera appunto le quattro famose fe- 
rite di Beda, sopra citate, in cui alle tre cause 
del peccato s'aggiunge per quarta la concupiscentia, 
sicché 1' infirmitas, che prima v'era compresa, ve- 
nendone distinta, riveste un senso più ristretto. 

Ora la teorica delle tre cause, ignoranza, in- 
fermità e certa malizia, ovvero quella delle quat- 
tro ferite, attribuita a Beda, sebbene ora non 
s' incontri ne'suoi scritti, derivano forse dalla mo- 
dificazione^ delle tre male disposizioni d'Aristo- 
tele, incontinenza, malizia e bestialità, fatta dal- 
l'autore del Centiloquio o, secondo il Ronzoni, 
da s. Bonaventura ? Ma, se cosf fosse, prima che 
al serafico Dottore, tal rimaneggiamento sarebbe 
da attribuirsi a Beda, a s. Agostino 2 e ad altri, 
e forse alla stessa sacra S rittura che si sovente 
parla dell' infirmitas, dell' ingnorantia, e della mar 
litia, come origini di peccati. Il guaio è a dimo- 
strare che i santi Padri avesser proprio l'intento 
di correggere il libro VII dell'Etica Nicomachea, 
là dove assegnavano le cause o le ferite del 
peccato: mentre dai loro scritti appare il con- 
trario 3 . Oh perché il Ronzoni non addita come 



1 « In adminiculum itaque parvulorum rudis ro. 
gatus a rudibus rudem~tractatum rudibus compilavi, in i 
quo radium ruditas [circa generalia theologiae saltem 
ruditer poterit erudiri et ex lacte infantiae, ad cibum 
solidum praevia Dei'gratiacum sehsus industria prae- 
parari. Collegi autem , haec Jex dictis proborum quae 
hinc inde decerpens in unius opusculi angustiam coar- 
ctavi». Centiloquii Proaemium.'S. Bonaventura, Opera, 
tom V, Venetiis, i754» r pag. 105. 

1 S. Augustinus, EnchiridUm de fide etc. , c. 81 e 23; 
Lib. 83"qq. f ;q."a6. 

S S. Agostino, trattando della continenza come 
virtù opposta alla concupiscenza della carne, non vuol 
considerarla, come felino i filosofi, sotto l'aspetto che 
essa inclina l'uomo a viver secondo la parte sua mi- 
gliore, ch'è la mente? * «haec dispu- I 



primo rimaneggiatore della teorica aristotelica l'apo- 
stolo s. Giovanni, che colle sue tre cause d'ogni 
male nel mondo, concupiscentia carnis, concupi- 
scentìa oculorum e superbia vitae 1 par proprio 
correggere in meglio il principio del settimo libro 
dell'Etica f 

4. // libro: « De tribus ternariis peccatorum 
infamibus. » — Nell'altra operetta De tribus terna- 
riis t parlandosi delle quattro ferite, V infirmitas k 
detta passionis vel impotentiae discrasia a , e si cita 
il medesimo paragone aristotelico dell' incontinente 
col paralitico. E l'Autore ne tratta in tal modo, 
che par confondere una ferita coli' altra, Yinfir- 
mitas colla concupiscentia. Di che infine accorto- 
sene, conclude dell' infirmitas : « hic plura dieta 
sunt quae possunt convenire primo vulneri (con- 
cupiscentiae) ». • 

5. Bonoventura poi, nelle opere genuine, ri- 
duce a tre le quattro ferite di Beda, escludendone 
la concupiscentia , perché questa, secondo lui, si- 
gnificando tutta la corruzione dell'uomo, non si 
distingue dalle altre tre, delle quali è come il 
risultato s . 

E trattando de'peccati ex infirmitate, afferma 
che questa non risguarda un genere solo di pec- 
cati, come fa l' incontinenza, ma si estende a tutti 
i generi 4 . Sicché nel concetto del s. Dottore non 
può identificarsi coli' incontinenza. 



tatio valet fortassis aliquid in scholis philosophorum : 
nos autem ut intelligamus apostolum Christi, libri chri- 
stiani quemadmodum loqui soleant, debemus adver- 
tere». De Continentia, cu. 
1 I, Io., 2, 16. 

* De tribus ternariis etc. C. III. Opera s. Bonav. 
Venetiis, ediz. cit., tom. IX, pag. 43. 

8 II Sent., D. 22, expositio, e a. 1, q. 1. 
4 € Ignorantia non determinat sibi aliquem actum 
nec etiam infirmitas et ideo non dicit genus peccati 
determinatum, sed circuit omnia peccatorum genera : 
similiter dicendum de peccato quod est hx infirmitate » 
II S., D. 43* a. 1 ad 3 (Opera, Tomo II (1885) p. 983). 
I E. S. Tommaso scrive similmente della malizia: «Si 
accipiatur peccatum ex malitia secundum quod est ex 
inclinatione habitus, sic non est speciale genus peccati, 
sed quaedam peccati circumstantia, quae potest in quo- 
libet genere peccati inveniri ». De malo, q. 3, a. 14 ad 2, 
Cfr. in II Sent. D., 43t q. i> »• *; U~U, q. 14, a. 1 ad 3. 
Che se alcuno volesse chiamar il peccato ex certa ma- 
litia peccato speciale, sarebbe speciale, non per esser 
circa aliquam materiam specialem, ma, come s. Tom- 
maso dice della negligenza (II-II, q. 54, a. 1) « propter 
specialitatem actus se extendentis ad omnem mate- 
riam: et hujusmodi sunt omnia vitia quae sunt circa 
actum rationis : nam quilibet actus rationis se extendit 
ad quambibet materiam moralem ». Il lettore non di- 
I mentichi questa nota. 
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^ ito al paragone del Filosofo, esso è co- 

mune anche ad altri per simile scopo, come un 
esempio ^ E se ciò è una prova che ricordarono 
X Etica Nicomachea, non dimostra che per questo 
intesero di modificarne la triplice mala disposi- 
none, ma usarono d'un concetto aristotelico di 
particolare materia per chiarirne uno teologico, 
chiamando cosi la ragione in aiuto della fede. 

Falsamente quindi si afferma dal Ronzoni che 
s. Bonaventura modificasse la teorica aristotelica, 
escludendone, per sostituirvi V ignorantia, la be- 
stialitas. E lo stesso può dirsi di tutti gli altri 
Padri e scrittori che di cose morali trattarono 
avanti il secolo decimoquarto *. 



1 Cfr. S. Tommaso, I-II, q. 77, a. 3, o. 

1 L'autore della Brevis commcntatio in Cani, Can- 
ticor. ex Bernardo che non ignorava i tre modi di pec- 
care ex ignorautia, ex infirmiate \ ex malitia, propone 
tre male disposizioni sotto il simbolo di tre carri 
co'quali il demonio mena trionfo pel mondo : currus 
luxuriae, currus superbia*, currus malitiae, che arieg- 
giano il pensiero aristotelico. « Luxuriae currus habet 
duas rotas: ingluviem et mollitiem, quas trahit sicut 
equus indomitus, impetus carnis ; cui insidet amor sui 
in sella voluptatis, frenum habens penuriam, stimulum 
stimulum libidinis. Currus snperbiac habet duas rotas, 
praesumptionem de se et temerità tem : equus qui trahit 
appetitus est vanae gloriae, cui insidet amor mundi 
in sella adulationis frenum habens avaritiam, stimulum 
stimulum livoris. Currus malitiae duas habet rotas si- 
mulationem et dissimulationem : equus trahens est ma- 
levolenza, cui insidet sapor mali in sella fraudis, fre- 
num habens tergi versationem, stimulum stimulum irae » 
(ibid., cap. i, v. 8) (S. Bernardo, Opera, voi. Ili, 
Venetiis, 1765). A* tre carri diabolici si oppongono i 
tre carri di Dio, currus continentiac, currus innocentiae, 
currus sapienliae. Questo concetto tripartito di vizi è 
tolto da S. Gregorio M., il quale cosi formula il suo j 
ternario maligno, scrivendo che il diavolo « humanum ; 
genus, quamvis inesplicabili iniquitatis arte lacessat, 
tribus tamen vitiis valde tentat, ut videlicet alios sibi 
per'Juxuriam, alios per malitiam, alios per superbì am ' 
sulxiat». Moral., 1. 33, c. 14. Altri Padri e Dottori : 
pongono la gola, oppure la lussuria, colla superbia | 
e l'avarizia, secondo le tre concupiscenze notate da | 
s. Giovanni Evangelista nel mondo, rispondenti alle | 
tre tentazioni di Cristo. S. Bernardo invece inette per j 
le tre male disposizioni malitia, luxuria, e avaritia, \ 
in modo che la prima risponderebbe alla bestialitas ; ' 
la seconda alla incontinentia e la terza, o avarizia, alla | 
malitia o frode. « Namjnalitia in omni regione male- . 
ficiorum atque facinorum ( dominatur. Luxuria omni | 
immunditiae et turpitudini carnis praeest. Avaritia in j 
partes rapinae et fraudis sortita est principatum ». In. 
Cant. Conticor. serm. 39, Opera, Venetia, 1765, tom. II, 
pag. 302. Cfr. anche Ugo da S. Caro, Opera omnia in 
N. et V. I, Venetiis, 1550, tom. I, f. 84 (Exod. 14); ; 
tom. III, fol. 109 (Cant. i, 8). — Ma questo ternario ! 
di malizia, lussuria e avarizia non è un rimaneggia- j 
mento che della teorica aristotelica facesse s. Bernardo, i 



5. S. Tommaso non rifiutò positivamente la 
bestialità. — Quello che fu detto del Dottor se- 
rafico vale pure per l'Angelico. Se non che il 
Ronzoni afferma di più che s. Tommaso « posi- 
tivamente rifiutò » (pag. 47) la bestialità, e ne cita 
a prova due passi della Somma. 

L'uno è questo : « Bestialitas differt a malitia, 
quae humanae virtuti opponitur, per quemdam 
excessum circa eandem materiam, et ideo ad idem 
genus reduci potest » Ora il Ronzoni, dal differire 
della bestialità dalla malizia per un cotal eccesso 
deduce, con qual logica io non veggo, che essa 
viene rifiutata dall'Angelico, se pure non ragiona 
come il Filomusi-Guelfi, il quale fa le grandi ma- 
raviglie, perché il p. Berthier costituisce de'pec- 
cati di bestialità e di quelli di malizia due cate- 
gorie *. Ma chi conosce un pochino la logica 
peripatetica, vede sùbito l'equivoco del Ronzoni 
e del Filomusi. Perché quelP essere la bestialità 
e la malizia circa eandem materiam importa la 
conseguenza, che ne trae l'Angelico, cioè, che 
« ideo ad idem genns reduci possunt », giacché il 
genere si desume ex parte materia*, mentre la 
differenza ex parte formae. Onde sotto lo stesso 
genere l'una differt dell'altra per quemdam exces- 
sum. Vale a dire, quel cotal eccesso che nelle 
cose morali può far differenza specifica (differt) 3 , 
qui, distinguendo ed opponendo tra loro la be- 
stialità e la malizia, ne fa due specie distinte sotto 
un medesimo genere. E tanto è ciò vero, che 
s. Tommaso con questo risponde alla difficolta 
che tendeva a negare che il vizio contro natura 
fosse una specie della lussuria, perché questa sta 
sotto la malizia, e quello sotto la bestialità, due 
cose distinte secondo il Filosofo nel VII del- 
V Etica. E l'Angelico la scioglie dicendo che la 
bestialità, benché differisca dalla malizia, si riduce 
però ad idem genus: e in ciò ricorda appunto 
l'aristotelico passo che la bestialità è aliud genus 
malitiae, s' intende, genere subalterno o specie 
della medesima malizia più generale, di cui è pure 
una specie la semplice malitia. 

Malamente pertanto il Ronzoni deduce da 
questo passo che l'Aquinate rifiutò positivamente 



sibbene è tolto dall' Epistola di s. Paolo a* Romani 
(I, 29), ove malitia, fornìcatio e avaritia, sono le tre 
prime forme dell' omnis iniquità* , ond'eran ripieni i su- 
perbi gentili. 

1 IMI, q. 154, a. 11, ad 2. 

* La struttura morale dell* € Inf. » di D. 9 fai Gior- 
nale dantesco, anno I, pag. 430). 
3 Stimma, MI, q. 72, a. 8. 
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^stialità. Né l'altro gli dice meglio. Illa villa 
excedunl tnodum humanae naturae, suiti 
is exprobabilia, el tamen etiam illa videntur 
ci ad genus intemperantiae sccundutn quem- 
excessum \ Qui l'Aquinate sembra riduca 
tessi vizi contro natura, ossia la bestialità, 
più al genere della malizia, sebbene a quello 
intemperanza, anche qui per quemdam exces- 
Ma, ripetiamo, con qual logica il Ronzoni 
rae eh' ei rifiutasse la bestialità ? Ciò che 
onsegue si è che s. Tommaso in questi due 
, parlando di 4 una bestialità riducibile alla 
da, e di un'altra riducibile all'intemperanza, 
iene all' incontinenza, se si vuole 2 , ammet- 
ta vera bestialità aristotelica responsabile, 
tiene ora della malizia, ora dell' incontinenza, 
i generi si può ridurre (reduci polesi, viden- 
r educi). Ma da ciò non si può supporre che 
uinate non ne conoscesse l'essenza e il genere, 
rciò, quasi non sapendo dove pigliar terra colla 
alità, ne facesse gettito. E si noti che in questi 
passi non parla di un atto particolare di be- 
ltà, su cui potesse cader dubbio se fosse di 
zia o d'intemperanza, ma della bestialità o 
izi bestiali stessi secondo le loro due forme 
;rali ; e non per rispondere ad hominem, per- 
la sua risposta direttamente mira non a bat- 
T avversario, ma a chiarir la verità. 
S. S. Tommaso ammise espressamente la be- 
ltà aristotelica. — Dalla Somma abbiamo che 
uinate non solo non rifiutò la bestialità, ma 
ramente, e nel senso aristotelico, l'ammise, 
tti, pone la feritas o saevitia sotto la bestialità, 
hé importa un diletto non umano, ma be- 
e nel tormentar anche gì' innocenti ; e la cru- 
us sotto la malizia umana, perché eccede nel 
ire il colpevole. Onde la sevizia differisce dalla 
lelta, come la bestialità dalla malizia umana, 
he tale concetto della bestialità sia aristote- 
n' è prova il richiamo ch'egli fa del libro VII 
' Etica 3 . Né si dica che qui la bestialità è, 



1 IMI, q. 142, a. 4, ad 3. 

* Nella versione di Averrois «xpouriot è tradotta 
nperantia. Cfr. Averrois, In Moralia Nicomachia, 
c. 1, Venetiis, 1550. 
3 « Feritas vel saevitia dicitur secundum quam ali- 
in poenis inferendis non considerat aliquam cul- 
ejus qui punitur, sed solum hoc quod delectatur 
ominum cruciata ; et sic patet quod continetur sub 
[alitate ; nam talis delectatio non est fiumana, sed 
ialis, proveniens vel ex mala, consuetudine vel ex 
optione naturae, sicnt et altee hujusmodi bestiales 
rtiones. Sed crudeli*- tendit culpam 



per dir cosf unilaterale, o d'aspetto feroce, men- 
tre pel Filosofo è pure lussuriosa, perché l'Aqui- 
nate vi aggiunge che il diletto bestiale della 
sevizia proviene dalle stesse cause abituali o na- 
turali, slcut et allae hujusmodi bestiales affectio- 
nes: parole che accennano all'altra specie di be- 
stialità intemperante, di cui parla altrove Di 
modo che la bestialità, secondo lui come se- 
condo Aristotele, comprende non solo le dilet- 
tazioni innaturali della volontà umanà maliziosa, 
ma anche quelle dell' appetito concupiscibile esor- 
bitante. E una riprova di ciò si ha nel Com- 
mento all'Elica Nicomachea, una delle opere sue 
più mature, scritta contemporaneamente alla Som- 
ma, nella quale .trasportò il concetto della be- 
stialità, quale ivi l'aveva magistralmente spiegato. 

7. // ternario : « ignorantia, infirmila se ma- 
litia » risponde a un ternario aristotelico diverso 
dalla triplice mala disposizione. 

Ma il Ronzoni, che mosse la questione che il 
Medio Evo rimaneggiasse le tre male disposizioni 
aristoteliche per farne uscire il ternario d'igno- 
rantia 9 infirmitas e malitia, non seppe vedere a 
che veramente questo si riducesse, secondo il 
concetto de' teologi e de' filosofi del Medio Evo, 
cosa agevolissima a chi sia. un po' più addentro 
nella scienza di quell'età. 

L' ignorantia, V infirmitas e la malitia, chia- 
mate, secondo il diverso modo di considerarle, 
ora ferite, ora cause ed origini del peccato, ora 
modi di peccare, non sono già rimaneggiamento 
delle tre disposizioni, ma un'espressione teologica 
di tre cose, già da Aristotele, con qualche va- 
riante di nome, secondo i principi della pura etica 
insegnate. Ciò afferma categoricamente Egidio 
Colonna, famoso scolaro e difensore dell' Aqui- 
nate, e, come lui, poi professore a Parigi, sopran- 
nominato per la profondità della sua scienza, 
doctor fundatissimus. Egli scrive: « Secundum theo- 
logos quicumque peccat vel hoc agit ex infirmi- 



in eo qui punitur, 'sed excedit modum in puniendo: 
ideo crudelitas differt a saevitia sive feritate, sicut 
malitia humana differt a bestialitate, ut dicitur in VII 
Ethic. » II-II, q. 159, a. 2. — Osserviamo che da questo 
brano si può vedere come V angelico Dottore avesse 
un chiaro concetto della bestialità aristotelica, ritenendo 
come meglio rispondente alla Sa/hot^c la voce bestia- 
litas, non la crudelitas, o saevitia, o feritas, o ferocitas, 
nomi a lei dati in altre versioni, ma esprimenti solo 
parte del suo più ampio concetto: perché questi vizi 
feroci non sono soli sub bestialitate, né ne esauriscono 
il genere. 

1 II-II, q. 154, a* 11 ad 2; q. 142, a. 4 ad 3. 
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tate vel ex ignorantia vel ex certa malitia.... In j 
hanc autem sententiam incidit Philosophus, per | 
alia tamen verba, dicens quod quicumque peccat 
vel hoc agit ex passione vel ex ignorantia vel ex 
electione » 

E, per fermo, Aristotele, oltre che, secondo 
l'opportunità, separatamente altrove, insieme ne 
parla nel libro V dell' Etica. Ed ivi anche l'An- 
gelico, nella lezione XIII del Commento, spiega 
i tre modi di peccare per ignorantiatn, proptcr 
passionem ed ex electione, conchiudendo che essi 
son que* medesimi che altrimenti si dicono per 
ignorantiam, proptcr infirmitatem e ex certa ma- 
litia 2 . Onde già prima del suo discepolo, nel 
Commento alle Sentenze, TAquinate aveva riman- 
dato al libro V dell' Etica per la spiegazione della 
differenza de' tre modi di peccare secondo i teo- 
logi 3 . 



1 Riportiamo qui quasi intero il passo: € Tarn philo- 
sophi, quam theologi distinguunt triplicem modun\ pec- 
cando Nani' secundum theologos quicumque peccat, vel 
hoc agit ex infirmitate vel ex ignorantia vel ex certa 
malitia.... In hanc autem sententiam incidit Philosophus 
[Ethic, 5. c. 8) per alia tamen verba, dicens quod qui- 
cunque peccat, vel hoc agit ex passione vel ex ignoran- 
tia vel ex electione. Quod ergo theologi vocant peccare 
ex infirmitate, Philosophus vocat ex passione. In idem 
tamen redit unum cum alio. Philosophi tamen expri- 
munt magis modum naturalem vel modum qui competit 
naturae.Uit est sibi derelicta. Theologi vero magis lo- 
quunturjsecundum modum naturae nostrae, ut est ab 
originali justitia, in qua fuit condita, destituta... Natura 
humana.. perdendo originalem justitiam, quaeprius erat 
solida et stabilis, per hujusmodi amissionem facta est 
infirma et corruptibilis spiritualiter et corporaliter.... 
Patet ergo quomodo peccare ex passione secundum 
Philosophos est idem quod peccare ex infirmitate secun- 
dum theologos. Sed quantum ad secundum modum 
peccandi qui dicitur ex ignorantia, et in re et in nomine 
con veniunt Theologi cum Philosophis. Sed quantum ad 
tertium modum in re conveniunt hi et UH : quia quod 
Theologi vocant peccare ex certa malitia, Philosophi ap- 
pellant peccare ex electione. In idem tamen redit unum 
cum alio quia non peccat ex electione. secundum Philo- 
sophum, nisi qui jam acquisivit habitummalum per quem 
eligitmalefacere(/f//«V:., Ili, c. it). Ideo vult Philosophus 
quod incontinens peccat ex passione, sed intemperatus 
qui jam habituatus est in malo, peccat ex electione ». 
Egidio Colonna. In II, Sent. Quaestiones \ Dist. 43, 
q. 2, a. 1., Venetiis, ap. Ziletum, 1581, Parte II, pag. 662 j 
e segg. j 

2 S.Tommaso, Comm. all'* Etica», lib. V, lect. j 
T3. Cfr. et MI, q. 77, a. 3, e q. 78, aa. 3, 4. Cfr. Al- 
berto Magno, Contm. ali* «Etica», 1. 5, tr, 3, c. 6. 

3 « Differenza autem horum (peccatorum ex certa 
malitia, ex infirmitate, ex ignorantia) potest accipi ex 
his quae Philosophus dicit in V Ethicor. ubi ostendit 
quod peccatum tribus modis committitur vel ex igno- 
jantia, vel ex passione, vel ex electione. S. Tommaso, 



Se dunque il peccare ex infirmitate \ ex igno- 
rantia, ex certa malitia coincide con quello ex 
passione, ex ignorantia, ex electione che Aristo- 
tele spiega nel libro V dell' Etica, come si può 
affermare che quelle tre male cause sieno il rifa- 
cimento delle tre male disposizioni del libro VII ? 

Come si può, su tal fondamento estraneo, as- 
serire che i teologi si erano sbarazzati della be- 
stialità 1 quando raffrontavano le tre manieri? di 
peccare cogli attribuiti delle tre persone della 
Trinità? Ma, se essi in ciò non facevano che 
un'applicazione nuova di una teorica aristotelica, 
passata intatta nella dottrina della Scuola, e lo 
nota PAquinate nel passo riportato dal Ronzoni 
stesso ? * 

8. Contradizione del Ronzoni. — Questi, com- 
battendo contro il prof. Flamini, ammette che per 
la spiegazione de* tre modi di peccare vuoisi , ri- 
correre al libro V dell' Etica, e non al libro VII 
e non s'accorge che con ciò implicitamente con- 
fessa che i teologi medievali e s. Tommaso non 
raffazzonarono il ternario delle tre cause del pec- 
cato, ignoranza, infermità e malizia, colla conta- 
minazione delle tre disposizioni che il ciel non 
vuole, pertrattate dal Filosofo nel libro VII, ma 
fecero propria totalmente, senz'alterazioni, la teo- 
rica che, nella materia dell' ingiustizia, Aristotele 
aveva si magistralmente esposta. Donde si vede 



II, Sent. D. 43, q. 1, a. 1. E assai prima Gregorio 
Magno, le cui opere erano studiatissime nel Medio 
Evo, distingueva pure questo duplice ternario di visi 
o di modi di peccare. « Humanum genus quamvis 
inesplicabili iniquitatis arte (diabolus) 1 acessa t, tribus 
tamen vitiis valde tentat, ut videlicet alios sibi per 
luxuriam, alios per malitiam , alios per superbia™ 
subdat» MoraL, 1. 33, c. 14. € Peccatum tribus modi 
committitur : nam aut ignorantia, aut infirmitate aut 
studio perpetratur. Et gravius quidem infirmitate quara 
ignorantia ; sed multo gravius studio quam infirmi- 
tate peccatur». Mora/., 1. 25, c. 11. Né s. Gregorio 
confondeva i tre vizi co* tre modi di peccare, come 
ognuno vede e può vedere. E due secoli avanti a Gre- 
gorio Magno s. Agostino scriveva: «Alia sunt pec- 
cata infirmitatis, alia imperitiae, alia malitiae. Infirmi- 
tas contraria est virtù ti, imperi tia contraria est sapientiae. 
malitia contraria est bonitati ». Lib. 83 qq., q. 26. 

1 Scuola cattolica, 1904, II, pag. 156. 

2 « Peccare in attributum Spiritui sancto est ex 
certa malitia peccare, peccare in Patrem est ex infirmitate 
peccare, et peccare in Filium est ex ignorantia pec- 
care.... DirTerentia autem horum potest accipi ex his 
quae Philosophus dicit in V Ethicorum, ubi ostendit 
quod peccatum tribus modis committitur, vel ex igno- 
rantia vel ex passione vel ex electione». S. Tommaso, 
in II, D. 43t q- i* a- *• 

8 Scuola cattolica, 1904» Ih P*ff< 158. 
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come il Ronzoni, trasportato dall' impeto della 
pugna, e abbagliato da'barlumi della sua ipotesi, 
cada nella contradizione, di che s' argomenta di 
accusare 1' Alighieri. Infatti non è un aperto con- 
tradirsi raffermare che il ternario medievale del- 
l' ignoranza, infermità e malizia è un risultato di 
rimaneggiamenti della teorica aristotelica delle tre 
male disposizioni, incontinenza malizia e bestialità, 
e l'ammettere che a spiegar il medesimo ternario 
i teologi medioevali ricorrono non a rimaneggia- 
menti del libro VII dell' Etica, ma ad identici 
principi ch'essi attingono dal libro V ? L' unico 
scampo per isfuggire alla contradizione è il dire 
che i tre modi di peccare del libro V non sono 
che un anticipato rimaneggiamento dei tre mali 
abiti del libro VII, fatto dallo stesso Aristotele, 
il quale corrèsse sé medesimo, o scrisse il pen- 
timento prima di commettere l'errore. Eh via, il 
Filosofo, maestro di color che sanno, doveva aver 
le idee chiare e distinte sul triplice modo di pec- 
care, ex ignorantia, ex passione, ed ex mala elee- 
tiene, come sulla triplice forma di mali costumi da 
fuggirsi, che sono incontinentia, malitia e bestia- 
litas. E di codesta sua chiarezza d' idee non c' è 
memoria che il Medio Evo dubitasse, o gli mo- 
vesse accusa. 

Convien dunque confessare che la classifica- 
zione medievale delle tre cause de* peccati, igno- 
ranza, infermità e malizia, è altra da quella ari- 
stotelica delle tre male disposizioni, malizia, be- 
stialità e incontinenza , còme questo ternario 
aristotelico è altro da quello d'ignoranza, pas- 
sione, e mala elezione, sebbene ambedue aristo- 
telici. Diciamo altro, ma non totalmente diverso, 
perche' altrove vedremo quali relazioni intercedano 
tra l'uno e l'altro. 

Per conseguenza falsamente il Ronzoni chiama 
s. Bonaventura e s. Tommaso, e in generale i 
teologi scolastici rimaneggiatori della teorica ari- 
stotelica sui mali costumi. Qual uso ne facessero, 
si vedrà pili avanti. Dell'altre classificazioni che 
correvano nel Medio Evo, diverse da quella, si 
può ragionar analogamente a ciò che dicemmo 
de' tre modi di peccare Ma su d'esse non in- 



1 II Ronzoni dice che le varie classificazioni di pec- i 
cati restringevano le loro cause ora a due, ora a tre, j 
ora a quattro. Ma non è da maravigliarsene. « Quia, I 
dice Egidio Colonna, aliter et aliter acceptae origi- 
nes peccatorum sunt plures vel pauciores, poterunt 
assignari plures vel pauciores radices peccatorum». 
II, D. 42, q. 2, a. i. Ma queste classificazioni non j 
erano rimaneggiamenti della teorica aristotelica, bensì | 



siste il Ronzoni, benché ne faccia gran caso; e 
noi pure risparmiamo a noi la fatica, e al lettore 
la noia. 

Intanto possiamo, contrariamente al nostro op- 
positore, inferire che, come i maestri di teologia 
e di filosofia più seguiti a' tempi di Dante, non 
ritoccarono la teorica aristotelica, cosf è verosimile, 
anzi probabile che se ne sia astenuto anche il 
Poeta. 

9. Modificazioni nel concetto delle tre male 
disposizioni. Le dtie parti dell' « Etica ». — Il Ron- 
zoni afferma di più che « a' tempi di Dante non 
solo si era allargato e ristretto a piacere il numero 
delle disposizioni aristoteliche, ma se ne era pro- 
fondamente mutato il significato ; cosicché della fa- 
mosa triplice divisione rimaneva nell' uso pratico 
quasi appena il nome » {Minerva oscurata p. 48). 

Dopo quel che testé notammo intorno a' ri- 
maneggiamenti e alla diversità de' due ternari ari- 
stotelici dell' Etica, potremmo dispensarci dall'esa- 
minare ciò che il Ronzoni dice sulla mutazione 
del significato introdotto durante il Medio Evo 
nel concetto delle tre male disposizioni aristoteliche, 
perché la contaminazione da lui difesa de' tre modi 
di peccare ex ignorantia, ex infirmitate, ex malitia, 
con quei tre mali abiti è basata sul falso supposto 
de* rimaneggiamenti medievali. 

Ma seguiamolo anche nella nuova via. Il Ron- 
zoni ammette che le tre cause di peccato non 
s' identificano colle tre male disposizioni ; e benché 
nella Minerva oscurata ne dia per ragione il 
raffazzonamento de' teologi, nella polemica col 
prof. Flamini 1 ricorre anche a' diversi principi 
seguiti dal Filosofo nel formulare que' due ter- 
nari, principi che non ci paiono da lui bene as- 
segnati e adeguatamente compresi. 

L' Etica Nicomachea, dopo il preambolo del 
libro primo, è come divisa in due parti 2 . La prima 
fino al libro VI tratta de ipsis virtutibus, e in- 
sieme de' vizi ; l'altra comincia col VII e il Fi- 
losofo vi stabilisce un altro principio: « aliud fa- 
cientes principi um » \ Il principio, su cui si fonda 
la prima parte, non è solo, come afferma il Ron- 
zoni, la materia circa quam versantur vitia et 
virtutes, ma tutto ciò che meglio può chiarirne 
l' essenza, sia causa interna, sia oggetto, come 



forinole o dettate da' Padri o dalla Scrittura, o conce- 
pite sott'altri principi. Basta esaminarle, per convin- 
cersene. 

1 Scuola cattolica» 1904, II, pag. 527. 

* S. Tommaso, Comm. all' «Etica », 1. 2, 1. i % 

» Ibid., 1. 7, 1. 1. 
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appare dal trattato intorno alla prudenza e alla 
giustizia, ove introduce i tre modi di peccare ex 
causis intemis, ignorantia, passione e electiòne 
inala. La base invece del libro VII è quella de'co- 
stumi umani, quali generalmente s'incontrano nella 
moltitudine ; e però Aristotele chiama le tre male 
disposizioni tres species circa tnores fugiendorum ; 
e in tal senso l' intendono s. Tommaso, Averrois, e 
le spiega assai chiaramente Alberto Magno \ Sic- 
ché le tre male disposizioni, secondo Aristotele 
ed i suoi pili illustri espositori, generano tre forme 
di mal costume, secondo le quali degli uomini 
altri si danno a vita incontinente, altri a vita 
maliziosa, altri a vita bestiale. 

Il principio dunque de' costumi vituperevoli 
e da fuggirsi, e. per dir cosi, pratici e quotidiani, 
regge la classificazione delle tre male disposizioni, 
laddove teoreticamente e quasi per mo' di con- 
templazione, secondo la frase di Alberto Magno, 
erano state dal Filosofo considerate le virtù e i 
vizi. 

Gli è per questo che Dante, a cui pel suo 
Inferno, ove i dannati tali son morti, quali fur 
vivi, * occorreva un criterio distributivo fondato 
sulla vita pratica e quotidiana degli uomini, che 
egli voleva introdurre nel dramma infernale, ri- 
corre non a' modi di peccare, ma a* modi di vi- 
vere, e cita le tre male disposizioni che il ciel 
non vuole, perché, secondo queste, i costumi degli 
uomini sono più o meno rei e nocivi. 

i o. U « Etica Nicomachea » e i due ternari ari- 
stotelici nella « Somma » di s. Tommaso. — Ma con- 



1 S. Tommaso, 1. e; Avkrrois, Opera, voi. 4, f. 46, 
Venetiis, 1550. Alberto Magno scrive (Comm. al- 
« l'Etica*, 1. 7, tr. 1, c. 1): «In superioribus satis quan- 
tum ad praesentem iiuentionein pertinet, de virtutibus 
secundum sua principia essentialia determinatum est 
tam de moralibus, quam etiam de intellectualibus. Sed 
quia hoc opus non est contemplationis gratia, sed ut 
boni fiamus, ad (inani bonitatem non tam oportet scire 
substantias virtutum, quam etiam modos quos habent in 
nobis secundum quod perfectiores et minus perfectae sunt, 
ideo aliud principium faciendo, dicendum est deinceps 
demodis virtutum et vitioruni.secundum quod perficiunt 
hominem». E segue ponendo su tal proposito le opi- 
nioni di Plotino, degli Stoici, di Platone, Socrate, Tul- 
lio, sopratutto intorno alla virtù eroica, conchiudendo, 
prima di passar ad Aristotele, cosi : « Nisi isti modi vir- 
tutum determinarentur, perfecta notitia non haberetur 
secundum quod per ipsas boni efticimur. Tales enim 
modi ex principiis in antehabitis determinatis libris sciri 
non possunt: principia alia oportet dare». E quindi 
spiega le tre male disposizioni, malizia, bestialità e in- 
continenza, come tre generi di mali costumi umani. 
2 ////*., XIV, 51. 



viene esaminare quale accoglienza facesse V Aqui- 
nate all'Etica del Filosofo e alla triplice partizione 
de' mali abiti. È cosa nota, anche a chi di volo 
abbia scorsa la seconda parte della Somma, a quante 
altre fonti, diverse dair Etica del Filosofo, attin- 
gesse l'Aquinate il maraviglioso e immenso cor- 
redo delle sue cognizioni sui vizi e sulle virtù. 
Tuttavia, quanto a* principi etici generali intorno 
al bene, al male, all'operare della volontà, all'in- 
flusso delle passioni e degli abiti nel campo mo- 
rale, alle virtù cardinali e morali e a tutto ciò 
che è del puro ordine di natura nell'agire umano, 
non v'ha dubbio, chi alcun poco sia versato nelle 
opere dello Stagi ri ta e dell' Aquinate, che questi 
tutto tolse da quello. Anzi, non andrebbe lungi 
dal vero chi dicesse Y Etica Nicomachea, fusa e 
commentata magistralmente, contenersi per intiero 
nella Somma. 

Perciò non è maraviglia se v* incontriamo 
anche la malizia, l' incontinenza e la bestialità di 
stampo aristotelico. Ma va notato che questi mali 
abiti non dividono più, presso s. Tommaso, tutto 
il regno del male. Questo per lui ha più alta ca- 
gione ed àmbito più esteso, perché abbraccia ezian- 
dio colpe e vizi, ignoti alla pura ragione, quali 
sono i delitti contro l'ordine della grazia. Rimane 
però ancóra nell' opera di lui, parimente che in 
tutti i trattati di morale del Medio Evo, qua! 
divisione generalissima ciò che spetta a' modi di 
peccare per ignoranza, per passione e per elezione, 
perché è cosa fondata ne' principi universali del- 
l'etica e nell'agire proprio dell'uomo, naturalmente 
considerato e però comuni a' gentili e a' cristiani. 
Il vanto di una tal tripartizione fondata sulla na- 
tura, s'appartiene a' teologi e al Filosofo. Aristo- 
tele la vide col solo lume naturale : gli scolastici, 
anche per quello della rivelazione e de' Padri. 

Il ternario aristotelico delle tre male disposizioni 
ebbe quindi minor fortuna dell'altro. Rimase però 
intatto, studiato e riverito pel gran nome del 
padre, pronto ancóra a prestarsi intero agi' im- 
pulsi d'un genio, nato alla speculazione e alla 
poesia, il quale coi riflessi della fede il sollevasse 
a trama della prima Cantica del più sublime poema 
cristiano. 

Pure il Ronzoni afferma che questa classifi- 
cazione aristotelica, non che rimanesse intatta nel 
Medio Evo, variò anzi profondamente il suo con- 
cetto. E a prova s' argomenta di esporre il pen- 
siero di s. Tommaso sull' infirmitas y la malitia, e 
la bestialitas. 

11. U « infirmitas » non equivale, se non in 
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parte, all' incontinenza. — Per s. Tommaso, egli 
scrive, come già avea detto per s. Bonaventura, 
Y infirmitas equivale all' incontinentia d* Aristotele 
(Pag. 5°)- 

Ma, con sua pace, ciò non è al tutto vero. 
E tra i molti dottori scolastici medioevali, non si 
troverebbe chi mai avesse asserita questa « per- j 
fetta somiglianza » veduta dal Ronzoni. Né calza 
la citazione di Egidio Colonna messa in nota, 
perché per il Colonna, come pel suo maestro san 
Tommaso, il peccato ex infirmitate risponde al 
peccato ex passione dei Filosofo 4 . Che se gli sco- 
lastici nominano V incontinente d' Aristotele 2 , gli 
è un esempio dell' infirmitas o della passione, 
come quel dell' ebrio, o del timido, ecc., e nulla 
più; e sarebbe loro stato pur tanto facile e op- 
portuno dall' esempio dedurre l'identità de' due 
concetti. Noi fecero, perché V infirmitas, nella loro 
sentenza, si estende a tutte le passioni, qualunque 
esse sieno, non moderate dalla ragione 3 , laddove 
' incontinentia nel concetto aristotelico risguarda 
soltanto quelle passioni che importano, nel senso 
proprio, concupiscenza de' diletti del tatto ; o, nel- 
imijropri o, appetito dell'onore, delle ricchezze, ecc. 
e anche della vendetta l . Ond'è che all' infirmitas 
attribuisce l'Angelico anche la negazione che Pietro 
fece di Cristo '° e molti altri delitti che non hanno 
origine dall'incontinenza. 

In una parola, Y infirmitas de' teologi com- 
prende non solo Y incontinentia, ma tutte le pas- 

1 Vedi sopra. Cfr. MI, q. 77, a. 3. 

2 Cfr. Egidio Colonna, II Sent. D. 43, q. 1, a. 1; 
S. Bonaventura (?) De tribus ternariis, c. 3 ; S. Tom- 
maso, I-II, q. 77, a. 3; De malo, q. 3, a. 9 ad. 7 e 
a. 13, o. E nella MI, q. 77, dove ex professo tratta 
del peccato ex passione, solo due volte nomina l'incon- 
tinente (a. 2, ad. 2; a. 3). 

3 « Cuni aliqua afìectio non est moderata secundum 
regimen rationis, sed excedit aut deficit, dicitur esse 
animae infirmitas; et hoc maxime contingit secundum 
affectiones appetitus sensitivi quae passiones dicuntur, 
ut timor, ira, concupiscentia et hujusmodi ». S. Tom- 
maso, Devialo, q. 3, a. 9. Comm. all' « Etica» , 1. 5, 1. 13. 
— Il compilatore del De tribus temariis (già nelle vec- 
chie edizioni falsamente attribuito a s. Bonaventura, 
ed ora espunto dalla nuova, cfr. Opera etc, tom. X. 
Quaracchi, 1902 etc.) volendo usare un nome ^reco, 
chiama V infirmitas non acrasia che risponde all'incon- 
tinenza, ma discrasia passionis vel impotentiae, e cosi 
la definisce : « Infirmitas animae dicitur, quando ipsa 
impeditur in propria operatione eo quod partes ejus 
non subduntur regimini rationis.... Inter omnes autem ! 
passiones, quae debilitant animam, nulla ita debilitat, | 
ut amor carnalis » ; conced mdo all'incontinenza le prime l 
parti dell'infermità, non t itte. De tribus ternariis, c. 3. ' 

4 Cfr. S. Tommaso, IMI, q. 156, aa. 2 e 4. 
:> S. Tommaso, De malo, q. 3, a. 10. 



sioni corrotte e sfrenate che infirmano la potenza 
morale dell'uomo nell'esercizio della temperanza, 
a cui appartiene non solo la continenza, ma anche 
la clemenza e la modestia ! . 

Di qui s'intende perché s. Tommaso ponga 
l' infirmitas tra le cause generali interne del pec- 
cato, e Y incontinentia tra i vizi particolari che 
ne derivano 2 ; e perché s. Bonaventura affermi 
che l' infirmitas, al par dell' ignoranza, non importa 
un determinato genere di peccati, ma vaga per 
tutti 3 . 

Se poi l' infirmitas si consideri come una delle 
quattro ferite (quatuor vulnera) all'umana natura 
inflitte dal peccato originale, piglia un senso più 
ristretto, ma neppur cosf equivale all'incontinenza, 
perché risiede nell'appetito irascibile, e si oppone 
alla fortezza 4 ; non nel concupiscibile, dove è il 
vulnus concupiscentiae, opposto alla temperanza, 
parte potenziale di cui è la continenza contraria 
all' incontinenza, nel pretto significato aristotelico, 
come osserva s. Tommaso 5 . Se veramente l'in- 
continenza ragguagliasse Y infirmitas, l'Angelico, 
che nella Somma e altrove è tutto intento ad ac- 
cordar la dottrina del Filosofo con quella de* teo- 
logi, specialmente per quel che spetta le cause del 
peccato, (onde come ammette che il peccare exigno- 
rantia de' teologi è identico a quel del Filosofo, cosi 
fiduce il peccare ex certa malitia o de industria 
de* teologi a quel del Filosofo ex habitu, e vice- 
versa 6 ), avrebbe posta la questione generale sul- 
T infirmitas non cosf come la pose : « utrum pec- 
catum, quod est ex passione debeat dicit peccatum 
ex infirmitate » ; ma « utrum peccatum quod est 
ex incontinentia debeat dici ex infirmitate » 7 . 

Non é dunque vero che per l'Aquinate sieno 
equipollenti i vocaboli infirmitas e incontinentia : 
questa è una parte, principale quanto si voglia, 
di quella, non tutta l'infermità dell'umana natura V 



* Cfr. IMI, q. 143» a- i- 

* MI, q. 77 e IMI, q. 156. E s. Agostino, che 
spessissimo nelle questioni sulla grazia parla de\Y infir- 
mitas, scrive che questa è la causa della concupiscenza. 
« Caro concupiscit adversus spiritum ex infirmitate 
languoris ». De continenza, cu. 

8 « Ignorantia non determinat sibi aliquem actum, 
nec etiam infirmitas; et ideo non dicit genus peccati 
d-itenninatum, sed circuit omnia peccatorum genera: 
similiter dicendum de peccato quod est ex infirmitate ». 
II Sent., D. 43» a. 1, q. 1, ad 3. 

4 S. Tommaso, MI, q. 85, a. 3. 

5 IMI, q. 155. !• 
« MI, q. 78 i a. 2, 3. 
7 MI, q. 77, a. 3. 

» S. Tommaso, MI, q. «5, a. 3, ad 4. 
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In conclusione, il concetto dell 1 incontinenza 
aristotelica rimase intatto nel Medio Evo e distinto 
da quello d* infermità 1, contrariamente a quanto 
afferma il Ronzoni, il quale, per tal modo, trattando 
dell'incontinenza secondo il concetto del Filosofo, 
sembrerebbe caduto in que' rimaneggiamenti, di 
cui, per la malizia e la bestialità, accusa gli scola- 
stici medievali. 1 

12. La « malitia » definita: electio interior 
mali. — A mostrare come il concetto aristotelico 
della malizia si modificasse, il Ronzoni ne reca due 
definizioni, tolte da s. Tommaso. Nella prima la 
malizia è detta electio interior inali; nella seconda 
voluntas nocendi alteri: « due definizioni, una con- 
forme all' aristotelica, ma l'altra affatto differente » 
(P a g- 5 I *5 2 ) : quella propria di s. Tommaso, questa 
delle Glossa. 

Ora, se noi dimostreremo che anche la seconda 
è pel concetto pienamente aristotelica, accerteremo 
vieppiù la principal fonte del Canto XI dell' Inferno. 

Tra i molti sensi della voce malitia nel campo 
morale *, pigliamo ora quel che ne offre il nostro 
oppositore: electio interior mali. Esso è comune 
a' filosofi e a' teologi medievali, quando trattano 
de' peccati ex certa malitia o ex mala electione. 

In tal senso, la malitia nomina prima l' electio 
interior mali, e secondariamente l'atto esterno, a 
cui essa può dar origine, sicché si fa dell' interno 
e dell'esterno, quando vi s'aggiunge, un peccato 
solo in genere moris 3 . Il Ronzoni che tolse quella 
definizione dalla risposta dell' Aquinate ad una dif- 
ficoltà mossa per un testo di Beda, si arrestò al- 
l' atto interno del peccato, detto malitia; ma il 
santo Dottore ivi non dice che la malitia si esau 
risca nell' atto interno, ma aggiunge che da essa 
procede anche l'atto esterno del peccato 4 . Certo 

1 Osserviamo come anche s. Bernardo (e con lui 
Guglielmo abate e il card. Ugone) mettesse tra i carri 
del demonio quello della lussuria, rispondente alla in- 
continenza propriamente detta, e non quello deWinfir- 
mitas. 

Vedi la nota al § 5 di questo capo. 

* Cornelio a Lapide nota sette accezioni di ma- 
ttila nel Comm. Ep. facoò., c. 1, 21 ; e cinque in quello 
all'Ep. I, Pet., c. 2, 1. 

3 I-II, q. .20, a. 2 e 3; q. 18, a 6; q. 17, a. 4. Cfr. 
S. Bonaventura, II D. 42, a. 1, q. 1; D. 43, a. 2, 
q. 1 ad. 3. 

4 « Cum dicitur aliquis ex malitia peccare.... acci- 
pitur malitia prò malitia acta secundum quod ipsa in- 
terior electio dicitur malitia ; et intelligendum est quod 
semper cum aliquis peccat ex malitia, est interior actus 
peccati qui dicitur malitia ex qua procedit exterior actus 
peccati». De malo, q. 3, a. 13 ad 8. Cfr. I-II, q. 78, 
a. 1 ad 3. 



senza malizia interna neppur P atto esterno è for- 
malmente peccato; ma da ciò che primamente 
malizia è elezione interna cattiva, non segue che 
non possa denominar di sé anche Tatto esteriore 
che ne procede. Anzi s. Tommaso dimostra che 
quando P atto esteriore è malo per ordine al fine, 
è perfettamente identica la malizia dell' atto o ele- 
zione della volontà e dell'atto esterno *. Sicché, 
su questa dottrina fondati, si può asserire che, 
secondo s. Tommaso, colpe di malizia sono tutte 
le ingiurie fatte al prossimo ex praemeditatìone 0 
mala electione, e che la malizia dantesca, di età 
ingiuria è il fine, ossia di cui Patto esterno è 
malo per ordine al fine, come dice l'Angelico, è 
insieme malizia di stampo tomistico e aristotelico. 

13. La « malitia » definita: « voluntas nocendi 
alteri » : concetto aristotelico. — L'altra definizione 
suona cosf : Malitia est voluntas nocendi alteri. In 
essa, secondo il Ronzoni, « se non si contradice 
al pensiero aristotelico, lo si restringe di molto » 
(pag. 51) ; anzi essa « è affatto differente » dall'ari- 
stotelica (pag. 52). 2 

Ma, con buona pace del Ronzoni, anch'essa 
è prettamente aristotelica per concetto, se meno 
per origine, non essendo altro che un'applicazione 
della prima alla materia dell'ingiustizia. 

Infatti Aristostele nel libro V dell' Etica trat- 
tando di vari modi di nuocere altrui, definisce 
quando propriamente i nocumenti saranno ingiurie 
e malizie, e scrive: « quando autem ex electione 
(aliquis nocet), injustus et malus » 3 ; vale a dire, 



1 I-II, q. 20, a. 2 e 3. 

1 II Ronzoni cita autori che riportano la definizione 
della malizia come voluntas nocendi; e nessuno di essi 
afferma che sia diversa dall' aristotelica. Se taluno lo 
avesse asserito, su tal fondamento avrebbe il nostro 
oppositore, con qualche probabilità che stesse in piedi, 
edificato il suo edifìcio. E fa non poca maraviglia che 
gli scolastici ed i dotti medievali, che erano general- 
mente eruditi cosi nella dottrina peripatetica come nella 
scritturale e patristica, non s'accorgessero di cosa tanto 
comune e ovvia, né vedessero al loro tempo ciò che, 
parecchi secoli dopo, potè si facilmente vederci, e scio- 
rinar davanti a' moderni il Ronzoni. È questione d'acu- 
tezza di sguardo, e quante cose non isfuggirono agli 
antichi ! Tra essi si troverà quindi più di leggieri chi, 
come s. Tommaso, ammetta l'accordo della malizia 
medievale coli 'aristotelica, che non chi le separi, come 
differenti o diverse. 

3 Cfr. S. Tommaso, Comm. all' c Etica », 1. 5, 1. 13; 
MI, q. 47, a. 2; II— II, q. 59, a. 2, ove magistralmente 
spiega questo passo dello Stagirita. In forma scultoria 
esprime altrove cosi il concetto aristotelico della vera 
ingiustizia: « Radix mali est propositum.... Sicut dicit 
Philosophus in V Etnie, hic aliquis facit injustum et 
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quando alcuno nuoce per proposito deliberato, 
allora si ha vera ingiustizia e malizia interna ed 
esterna, cioè formale nell' atto interno ed esterno, 
sicut si aliquis, dice l'Angelico, surripiat rem al- 
terius, non cupidiiate habendi, sed voluntate no- 
cendi 1. E questa voluntas nocendi non è altro che 
la malizia interna deir elezione, V electio interior 
mali inf erendi, — quando scilicet ipsa injustifi- 
catio per se placet *. Sicché la malizia, specifican- 
dosi dall'oggetto, diviene proprio amor nocendi, o 
compiacenza del danneggiar altrui, siccome quella 
che fa injustum ex electione quasi aliquid per se 
placens et non propter aliud, dice l'Aquinate 3 . 

Anche, secondo 1' interpretazione di Alberto 
Magno al medesimo passo dell' Etica, malizie si 
chiamano i peccati con ingiuria premeditata del 
prossimo 4 . 

Onde Guglielmo Eyben, per citare un giurista 
non medievale, trattando de' principi e delle dif- 
ferenze degli atti umani in relazione col diritto 
civile e sociale, non esitò di spiegar il passo del 
lib. V dell' Etica, tanto oppugnato dal Ronzoni, 
col semplice nome di malitia, dandone una defi- 
nizione che in sé assomma il concetto aristotelico 
ex malitia, il concetto giuridico ex dolo, e il con- 
cetto medievale ex proposito nocendi, e con ciò 
ammettendo la perfetta equivalenza reciproca. 
« Tertium denique », egli dice, « genus (laesionum 
quae in societate hominum fiunt) continet laesio- 
nem quae ex malitia procedit, ex dolo et nocendi 
proposito, vocaturque mnlitia, eine Bosheit, eine 
boshaftige Beleidigung » 5 . 



non injustificat ; aliquis facit et injustificat, sed non est 
injustus; aliquis facit et ir.justificat et est injustus. Pri- 
mum facit ille qui retinet rem alterius quam credit suam; 
secundum facit ille qui non secundum habitum, sed ex 
passione facit injustum, qua passione cessante, reddit 
rem alienam; tertium facit ille qui ex proposito facit 
injustum : et ideo dicit (Psalmista): Dixit injustus, idest 
ex proposito deliberavi^ ut delinquat in semetipso, quia 
in ejus potestate est ut proponat peccare ». Cotnm. in 
Ps. 35- 

1 IMI, q. 58, a. 9 ad 2. 

* IMI, q. 59, a. 2. 

3 Ibid. ad 2. 

4 Egli distingue i peccati, o colpe commesse per 
impeto di passione o necessità, dalle malizie, o delitti 
premeditati, suddividendo queste in peccati semplici, e 
peccati con ingiuria del prossimo, « Quae quidem injusta 
praeconsiliantes facimus, malitiae dicuntur ». Alberto 
Magno, Comm. all' «Elica», 1. V, tr. 3, c. 6. 

* Ecco il passo intero, { XXXVIII : « Alias lae- 
sionum quae in societate hominum fiunt, tria genera 
constituit Aristoteles. Primum genus complectitur lae- 



Ma, per tornare a s. Tommaso, questi contro 
il Ronzoni afferma esplicitamente che tal signi- 
ficato di malizia è aristotelico. « Philosophus, scrive 
nella Somma, illos nominat malos qui proximis 
inferunt nocumenta: et secundum hoc, pusillani- 
mus dicitur non esse malus (Ethic. 1. 4) quia 
nulli infert nocumentum nisi per accidens » 1. Dal 
qual testo si deduce che se sono mali qui pro- 
ximis inferunt nocumenta, sarà malitia la loro 
voluntas nocendi. 

Di più il concetto della voluntas nocendi ap- 
plicata ad ogni malizia di cui ingiutia è il fine, 
non può negare il Ronzoni esser quello di inju- 
stitia propriamente detta, sicché malitia equivale 
ad injustitia. Orbene, Aristotele ora congiunge in- 
sieme questi due concetti, e dice che chi nuoce 
altrui ex electione è injustus et malus ; ora li separa, 
e definisce, parimente in concreto, l'ingiustizia, 
nella versione latina, co' medesimi vocaboli della 
definizione della malizia tanto vantata dal Ronzoni. 
Scrive infatti : « Si autem est simpliciter injustum 
facere nocere volentem aliquem ». Testo cosi com- 
mentato dall' Aquinate : « Ponit quandam defini- 
tionem ejus quod est injustum facere, quae supra 
posita est: scilicet quod simpliciter et per se 
injustum facere non est aliud quam quod aliquis 
volens noceat » 2 . E il medesimo ripete nella Retto- 



siones cum ignoranza laedentis coniunctas tsc pir'ol- 
yvoiac. Hujusmodi autem laesio aut per ignorantiam 
et infortunium fit ac vocatur àru^pa, infortunium, ein 
UnglUck ; aut per imprudentiam infertur et vocatur 
àpàpTvitu, erratum, ein Versehen. Aristoteles (1. c. ine. 19) 
ita: sTav uiv ovv notpoàóyto<; ri jSXrijSu, 7«vr<T*i, arvxìjt/a: 
oVav ài liti ffapa'Aoyo; àvcu $i xaxtaf, àpLÌpxr,pLCt., Hunc 
locum Grotius, 1. Ili De Iure Belli et Pacis, c. XI, \ 4 
ita vertit : Ergo si ita praeter id quod expectari potuit 
damnum detur, erit infortunium, at si ita ut expectari 
atque praevideri aliquo modo potuerit, sed non improbo 
animo, culpa erit aliqua. Secundum genus complectitur 
laesiones quae affectu animi sine deliberatione antegressa 
procedunt: haec vocatur injuria: germanice dicimus, 
eine Ubereilung, item eine Beleidigung die aus Ubc- 
reilung geschehen, v. g. si in impetu irae*aliquid agatur. 
Tertium denique genus continet laesionem quae ex ma- 
litia procedit, ex dolo et nocendi proposito vocaturque 
malitia, eine Bosheit, eine boshaftige Beleidigung, 
''Otocv TrpoMphiwq, à£izo« xae pog5vs,69C, at si quis 

idem consulto committat, is vero improbus et injustus 
rectenominabitur». Arist. 1. 5, c. 8 in. 25. Nel seguente 
i XXXIX, dice: « Secundum praedicta laesionum ge- 
nera crescit qooque reatus et paena etc. » Christ. Wilh. 
Eyben, De principiis et differentiis actionum htnnana- 
rum, Helmesstadii, 1681. 

1 IMI, q. i33i ». 1 ad 1. 

2 Ecco il passo intiero : « Si autem est injustum 
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rica: «Sit itaque injustitiam facere laedere volentcs 
praeter legem ». Ove Egidio Colonna commenta: 
« Diffinit injustitiam > sive injustitiam facere, dicens 
quod injustitiam facere est laedere volentem prae- 
ter legem, quia ex hoc aliquis est injustus quia 
voluntarie laedit alium non ut lex dicit » Donde 
scaturisce chiarissima la definizione in astratto del- 
l'ingiustizia : « injustitia est voluntas nocendi seu 
laedendi ». Onde, per l'identità della definizione 
col definito, si può argomentare cosf: Secondo 
Aristotele « injustitia est voluntas nocendi ». Ma 
la " voluntas nocendi », come vuole il Ronzoni, 
non è altro che la malitia medievale. Dunque 
V injustitia aristotelica non è altro che la malitia 
medievale, e viceversa; perché « quae sunt ea- 
dem' uni tertio sunt eadem in ter se ». 

Né sospetti il Ronzoni di questo sillogismo ; 
perche', se la conclusione lo spaventa, non è colpa 
nostra. 

Gli è per questo, che s. Tommaso non du- 
bitò di scrivere nel Commento al libro V del- 
l' Etica : « injustum facere pertinet ad malitiam, 
scilicet injustitiam » 2 . E nella Somma, spiegando 
un passo del Filosofo del medesimo libro V, usò 
della dizione voluntas nocendi, mostrando cosi che 
tal concetto di malizia è prettamente aristotelico 3 . 

14. Un passo della « Re t lorica » del Filosofo. — 
Ma v' ha di più. Nella Rettorica Aristotele chia- 
ramente afferma che la malizia è causa dell'eleg- 
gere il nuocere altrui, come l'incontinenza dell'eleg- 
gere l'agir perverso, contro ogni legge : « Propter 
quae eligi t (aliquis) nocerc et prava facere praeter 



facere nocere volentem aliquem, volentem autem scien- 
tem et quem et quod et ut ». E rAquinate: « Ponit 
quandam defvnitionem ejus quod est injustum facere 
quae supra posita est: scilicet quod simpliciter et per 
se injustum facere non est aliud quam quod aliquis vo- 
lens noceat; et in hoc quod sit volens intelligitur quod 
sciai et quod laedat et quod nocumentum inferat, et ut, 
idest qua /iter et alias hujusmodi circumsiantias*. S. Tom- 
maso, Comm. a//' «Etica», 1. 5, 1. 14. Miglior spiegazione 
della voluntas nocendi di questa fornitaci dal Filosofo e 
dal suo espositore non si potrebbe desiderare; essa 
combacia pienamente col concetto dantesco della ma- 
lizia, che è che di fatto si abbia il nocumento esterno; 
e 1' ammette il Ronzoni, che su tal concetto eh' ei crede 
non aristotelico fonda la sua teorica. 

1 Egidio Colonna, Comm. alta « Rettorica », 1. 1, c. 
13, Venetiis, 151 5. Né quel praeter legem aggiunto a lae- 
dere volentem faccia al lettore difficoltà, perché per legge, 
come ivi spiega il Filosofo, s' intende la naturale e la 
scritta in genere, non la sola positiva. 

2 Comm. all' «Etica», 1. 5, 1. 10. 

3 IMI, q. 68, a. 4 ad 1. 



legem malitia est et incontinentia » !. Qui il Filo- 
sofo definisce invece la malitia, e cogli stessi 
concetti, espressi con parole sinonime, con che 
determina nel medesimo libro V injustitia, come 
vedemmo pocanzi : « sit itaque injustitiam facere 
laedere volentem praeter legem » *. Ne segue per- 
tanto che per Aristotele malitia e injustitia è tut- 
t'uno nel senso di voluntas nocendi, e una defini- 
zione vai Tal tra. 

Perciò dal nuovo passo niuno negherà che 
non ne scaturisca limpida la definizione della ma- 
lizia : zstxta lori ài 0 ?roo2i|&ovvTat (SÀirtcìv, di cui è 
traduzione letterale la latina vantata dal Ronzoni : 
malitia est voluntas nocendi. Che se alcuno volesse 
dal testo del Filosofo dedurre che anche P incon- 
tinenza è voluntas nocendi, come la malizia del- 
l'agir perverso, dovrebbe pur sempre ammettere 
che la xaxe'se è più grave dell' axparta, secondo il 
Filosofo, e spiegare la differenza tra la malizia e 
l' incontinenza come voluntates nocendi, con quel 
che si legge nel libro V dell' Etica, intorno al- 
l' ingiustizia fatta ex mala electione ed ex passione 
e risulterebbe sempre che malitia, secondo Ari- 
stotele, è electio interior nocendi. 

Ma il passo della Rettorica richiama propria- 
mente il libro VII dell' Etica. Il Filosofo nella 
Rettorica considera i costumi degli uomini, ed evi- 
dentemente l'afferma. Perciò ricorda le species 
morum fugiendortmi, cioè malitia e incontinentia, 
delle tre male disposizioni, non la mala electio e la 
passio de' modi di nuocere o peccare. Donde se- 
gue che la malitia del libro VII dell'Etica è nella 
Rettorica da Aristotele stesso determinata nel campo 
della giustizia secondo il senso adottato poi dall' A- 
lighieri, e difeso dal Ronzoni quasi non aristotelico, 
cioè come voluntas nocendi. E va intesa la ?nalitia nel 
senso che abbraccia l'umana eia destiate, perché son 
due specie, secondo il Filosofo, d'un medesimo ge- 
nere. E benché il Filosofo non nomini la bestia- 
lità, come più rara, ve rinchiude però, perché non 
dopo molte carte nel capo XIV del medesimo 
libro, ove parla delle maggiori e minori ingiurie, 
accenna anche le ingiurie bestiali. 

Né sarà inutile osservare contro il Ronzoni, 
il quale esclude la bestialità dall'Inferno dantesco 
e vi pone l' incontinenza sola di stampo aristote- 



1 At a <?£ 7r^oaioo5vTa» j&Xàrrccv xaì ystw.a Troni? 
rra^à tÒv vo'fAOv xaxìa éori xcà vy.py.ita, Rettorica, 1. 1, 
c. 10. Egidio Colonna, Comm. alla «Rettorica», I. 1, I. 
c. Venetiis, 1515, f. 35. 

2 Rettorica, 1. I, c. 13. 
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lieo, e la malizia di natura, com'ei pretende, me- 
dievale e non aristotelica, come sarebbe migliore 
il suo sistema, se senza codesta miscela di due 
colori, si fosse attenuto verbalmente alla divisione 
aristotelica della Rettorica, ove le tre male dispo- 
sizioni sembrano ridotte a due, di significato iden- 
tico a quel ch'egli propone, ed esigono coloro che 
bandiscono la bestialità dall' Inferno. Ma sventu- 
ratamente il Ronzoni non conobbe quel passo 
della Rettorica, ovvero piuttosto che cader nel pe- 
ricolo d'affermare che Aristotele nella Rettorica 
rimaneggiasse le tre male disposizioni dell'Etica 
riducendole, esclusa la bestialità, a due, malizia 
e incontinenza, preferì accusar di questi ritoc- 
camenti i filosofi e i teologi del Medio Evo. Né 
quand'egli volesse accostarsi ad Aristotele nella 
Rettorica ed escludere la bestialità dalla xxxiat, 
gli tornerebbe facile l'impresa; perché gli reste- 
rebbe sempre un guaio terribile, ed un enimma 
forte a spiegarsi, vale a dire perché l'Alighieri 
nell' undecimo dell'Inferno espressamente si ri- 
membri di quelle parole, con le quali l'Etica sua 
« pertratta Le tre disposizion che il ciel non vuole », 
e taccia della Rettorica che ne nomina sol due. 

1 5*. La « voluntas nocendi » nelle opere di san 
Tommaso. — L'angelico Dottore, che nella se- 
conda parte della Somma ebbe spessissimo il de- 
stro d'usar la definizione della malizia come vo- 
luntas nocendi, non l'adopera che indirettamente 
pochissime volte 1, e nel medesimo senso usa la 
dizione intentio nocendi \ Ne' suoi Commentari 
sopra la Scrittura s' incontra più esplicita per V in- 
flusso della Glossa, ma raramente 3 . Quattro volte 
invece ricorre nel Commentario a Giobbe, ispirato 
a s. Gregorio, questa sentenza, tolta quasi a verbo 
da' Morali : Voluntas nocendi inest cuiliòet malo 
a seipso, sed potestà s nonnisi a Deo *. 



1 IMI, q. 58, a. 9 ad 2 ; q. 68, a. 4 ad 1. 

2 IMI, q. 73, a. 2 ad 3 ; q. 108, a. 2 ; q. no, a. 
2 ; q. 115, a. 2 ad 2. 

3 Comm. Coloss., c. 3, v. 8 ; Tit. c. 3, v. 3. I Com- 
menti alle Epistole canoniche, citati dal Ronzoni come 
di s. Tommaso, non sono di lui ma di Niccolò di Gor- 
ran. Cfr. De Rubeis, Diss. VII in S. Thomae, Opera, 
Roma, Polyglotta, Voi. I ((882) pag. CXXIV e segg. ; 
A. Lapide, Cotnm. in Epist. Can. t argumentum. 

4 S. Tommaso, Comm. a Giobbe, c. 1, 1. 2; c. 12, 
l. 1 ; c. 15, 1. 2 ; c. 40, 1. 2. Ed anche nel Cotnm. al 
Vang. dis. Giovanni, c. 7, v. 44 ; e alla II a Tintoti 
c. 3, 1. 2, ricorda Giobbe. S. Tommaso tolse questa 
sentenza da S. Gregorio (Morali, 1. 14, c. 18; 1. 2, c. 
6 ; 1. 18, c. 3) : e s. Gregorio alla sua volta da s. Ago- 
stino, il quale, parlando del paziente Giobbe, gli pone 
in bocca queste parole: «Nihil sibi, inquit, diabolus 



Per s. Tommaso però la voluntas nocendi non 
solo equivale alla malizia, ma anche all' ira, che 
richiama alla mente l'ira bestiale che guarda il 
cerchio de' violenti : sicché' secondo l'Angelico la 
voluntas nocendi arieggia la malizia e la bestia- 
lità 1. 

16. La «voluntas nocendi» ?iel «Libro delle 
sentenze », e i Commenti di s. Tommaso e di san 
Bonaventura. — La sentenza sopra riferita, che 
l'Aquinate aveva tolta da s. Gregorio, già assai 
prima aveva egli commentata nel Libro delle Sen- 
tenze, ove ricorre la definizione di malizia come 
cupiditas e voluntas nocendi 3 . 

E per intendere qual concetto desse Pietro 
Lombardo a quella definizione, se consono al ge- 
nerale di malizia o aristotelico, ovvero « affatto 
differente», come afferma il Ronzoni, basta seguirne 
il raziocinio, e si troverà che in quel luogo la 
voluntas nocendi vai quanto mala voluntas, ossia 
elcctio interior mali. Onde s. Bonaventura, facen- 
dosi nel Commentario a questo passo una diffi- 
coltà basata sulla parola nocendi, risponde che non 
è da far forza in quella parola, ma sull'attuale 
cattiva ordinazione della volontà 3 . 

Ed in tal senso spiegano pure quel luogo 
s. Tommaso, e tutti i commentatori i quali, lungi 
dal dir quella definizione della malizia differente 
dall'aristotelica, la riducono anzi a un significato 
quasi troppo generale e, per dir cosi, aristotelico. 

Gli è per questo che nell'opere teologico-mo- 
rali del Medioevo è rarissimo l' incontrar la ma- 



tribuat ; voluntatem habet nocendi, potestatem autem 
nisi acciperet, non haberet» {Cotnm. in Ps., 103, v. 26). 
Cfr. Cassiano, Coli. 7, c. 22. 

1 « Ira per vitium ex suo genere est peccatum mor- 
tale cum nihil aliud sit quam voluntas nocendi proximo 
injuste, propter aliquam offensam praecedentem » . De 
malo, q. 12, a. 3. Comm. in Matth., c. 5. v. 22. — Un 
tal senso ha pur la malizia presso il Lirano, Postilla 
in loc., c. 1, v. 21. 

* € Malitia nempe hominum, ut ait Augustinus, cu- 
piditatem nocendi per se habet, potestatem autem, s» 
ille non dat, non habet .... Nocendi enim voluntas 
potest esse ab nomine, potestas autem non est nisi a 
Deo». II D. 44, B. — Anche Dante, quando canta 
del demonio : 

Giunse quel mal voler che pur ma! chiede 
con P intelletto, e mosse il fumo e il vento 
per la virtù che sua natura diede, 

(P*rgr., V, 11 i-i 13) 
ripete il concetto che la voluntas nocendi o mal voler 
che pur mal chiede V ha il demonio da sé, e la potestas 
nocendi o virtù gli vien dalla natura propria, largitagli 
però da Dio. 

3 S. Bonaventura, Comm., II D. 44, a. 1, q. 1 
ad 1. 
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lizia definita voluntas nocendi : eppure dal trovarla 
nel Maestro delle Sentenze, testo di scuola, sa- 
rebbe stato da aspettarsene diffusione larghissima 
almeno presso i suoi commentatori. Ma pe* trat- 
tati scientifici si trovava più esatto e utile il lin- 
guaggio equivalente dell' Etica Nicomachea ; e di 
quella definizione, che quasi esplicita pur ricorre 
nella Rettorica del Filosofo, si fece poco caso 
perché conseguenza di principi più universali. 

17. Limitato divulgamento di questa de fini- 
zione. — Tuttavia il Ronzoni asserisce che nel 
Medio Evo « questo ultimo concetto della malizia 
era largamente diffuso» (pag. 52) 1 . Ma questa 



1 A provar ciò il Ronzoni cita in nota (pag. 51) 
altri passi d'autori, ne* quali, secondo lui, la voce ww- 
litia assume il valore non aristotelico ; ma tutti di se- 
conda mano né senza errori, tolti da Cornelio a La- 
pide. Esaminiamoli. 

1. S. Agostino : « Malitia est nocendi amor et cum 
quis malo delectatur alieno » — Parrebbe un testo solo 
di s. Agostino ; ma è tolto dall'a Lapide e male. Que- 
sti {Comm. I t Petr. c. 2, v. 1) mette Yest in diverso 
carattere per mostrare che quella definizione è compo- 
sta di due luoghi diversi, come appare dal passo in- 
tiero riportato in fine del Commento al medesimo ver- 
setto. 

2. Teopilo : «;Malitia idem est quod improbi tas, 
nequitia et nocendi cupido : inde enim homines mali 
vocantur quia alios verbis et factis lacessunt». Cosi il 
Ronzoni. — Ma il passo intiero dell'a Lapide {Comm. ad 
Tit. y c. 3., v. 3) continua in questo modo: « omnibusque 
sunt molesti et maligni : ita Theophyl. ». Il Ronzoni in- 
terpretrò male il Theophyl., e attribuì il passo a Teo- 
filo, mentre Yy avrebbe dovuto suggerirgli Theophylactus, 
come appare da altri luoghi del Commentario. Di più 
quelle non son parole di Teofilatto, ma il senso di esse, 
come è chiaro dal carattere e dal contesto di Cornelio. 
Teofilatto invero commenta cosi quel versetto (ad Tit. 
e 3, v. 3) : « In malitia et invidia agentes, hoc est in 
vindictae cupiditate et invidia commorantes semper ac 
veluti vitam in iis habentes » (Migne, III, p. 166). 

3. Nicolò di Lira : « Malitia est praesertim cupido 
vindictae » . — Queste pure son parole non del Lirano, 
ma dell'a Lapide, il quale scrive (Comm. Jacob, c. 1, 
v. 21) «Sic: et glossa interlinearis, abundantia malitiae, 
inquit, est interior pravitas, peculiaris improbis qui abun- 
dant divitiis, praesentim cupido vindictae, ait Lyran ». 
Infatti invece di c praesertim cupido vindictae » (ove il 
cupido presso Cornelio pare un bel dativo dipendente 
da peculiaris) il Liranojnella sua Postilla al medesimo 
luogo interpreta « abundantiam malitiae : irae proces- 
sum et augmeutum usque ad opus' injustitiae qua intel- 
lectum excaecat » : sicché la cupido vindictae o malitia 
non sarebbe altro che Vira. 

4. Non è vero ciò che dice il Ronzoni di Corne- 
lio a Lapide, aver cioè questi scritto « che nella Bibbia 
quasi sempre la voce « malitia » assume tal significato 
(nocendi cupido) » . Ché anzi nel luogo testé citato 
(Iacob., c. 1, v. 21) pone sette significati diversi di 
malizia, e li dice tutti probabili, benché confessi più 



diffusione, dopo ciò che testé dicemmo, ognun 
vede esser troppo da lui esagerata. Si estende, 
si può dire, solo agli scrittarelli morali, a' Com- 
pendi, a* Confessionali, agli Specula, né ivi quella 
definizione fa una gran comparsa, ma è perduta, 
poco men che negli scritti dogmatici o teologici 
o filosofici, nella selva dell'altre umili definizioni 
secondarie 



congruente alla Volgata quello di animus nocendi cu- 
pio* us e di maligni tas. Nel Comm. I Pelr. t c. 2, v. 1, 
per tacer di molti altri luoghi, mette cinque significati 
di malizia, tra i quali l'aristotelico e conchiude : « Om- 
nibus his modis hic accipi potest, aptius tamen secundo 
(Nocendi amor)». Ma aptius non è saepius o fere sem- 
per, come ognun vede. E nel luogo, donde il Ronzoni 
tolse la falsa citazione del Lirano (Comm. Iacob. c. 1, 
v. 21) Fa Lapide, accennando ai sensi di nocendi cu- 
pido e di malignità*, come più probabili, aggiunge che 
< abundantia signifìcat proprietatem malitiae », che è di 
suggerire ogni frode ed arte di nuocere. E conchiude : 
«Sic pece atum malitiae opponitur peccato infìrmitatis vel 
fragilitatis : Theologi enim peccatum ex sua causa in 
tres distinguunt species : aliud enim committitur ex 
ignorantia, aliud ex infirmitate, aliud ex malitia». E 
con ciò l'eruditissimo a Lapide riduce la nocendi cupido 
alla malizia aristotelica, d'accordo con s. Tommaso e 
co' teologi, pe' quali il senso della Glossa non è dif- 
ferente dal peripatetico, come vorrebbe far credere il 
Ronzoni. 

1 Vincenzo di Beauvais, domenicano, morto dieci 
anni prima di s. Tommaso, nella seconda parte del 
suo famoso Speculum naturale, doctrinale et histo- 
riale (1. 4, c. 132) così scrive : « Malitia est vitium 
animi quo quis daninum molitur alicui. Item malitia 
est in alienum damnum avidae nequissimaeque volunta- 
tis odiosus excursus ». — L'autore del Centiloquio 
(P. 1, s. 21) pone la malizia come figlia primogenita 
dell'accidia seguendo s. Gregorio, e la definisce: « vo- 
luntas gravedinis impatiens, machinans malutn illius qua 
estimai inferentem ». Cosi pure nel Compend. Theolog. 
verit. (1. 3, c. 6) la malizia, figlia dejl 'accidia « secun- 
dum Augustinum, est voluntas machinandi malum alicui* 
(Inter opera S. Bonav., Bassani, 1754, tom. 5 e 7). Chi 
oggidì vorrebbe sostenere che veramente Dante andasse 
a scovare il concetto di malizia per la città di Dite, 
tra le languide figlie dell'accidia? Specialmente se si 
ricordi com'egli segua, a preferenza d'altri, s. Tom- 
maso ? Orbene, anche s. Tommaso, sulle tracce di san 
Gregorio, mette la malizia fra le figlie dell'accidia, e 
dice che nasce quando « impugnano contristantium 

honorum spiritualium se extendit ad ipsa spiritualia 

bona in quorum detestationem aliquis adducitur : et 

hoc proprie est malitia Nam malitia non accipitur 

hic secundum quod est genus vitiorum, sed sicut di- 
ctum est» (IMI, q. 35, a. 4, ad 2 : De malo, q. 11, 
a. 4, o et ad 4). Né si fa obbiezione veruna delle de- 
finizioni altrui, come sarebbe la voluntas nocendi alteri, 
che si legge anche nel Compendimi Theolog. verit. 
(1. 3, c. 18. Venetiis, 1590, p. 221) di AiOSKTO Magno 
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1 8, La « malizia » nelle Glosse alla « Bibbia ». 
5*. Agostino. Origine della definizione : « Malitia 
est voluntas nocendi alteri». — Né più che poche 
volte occorre un tal concetto ne' Commentatori 
biblici, in ispecie del nuovo Testamento, dove, 
per uno stesso luogo, non è esclusivo e certo, 
ma lascia posto anche per interpretazioni più o 
meno varie 1. Il passo precipuo, spiegato con 
quella definizione, è dell' Epistola I di s. Pietro, 
c. 2, v. i, dove la Glossa interlineare alla voce 
vialitiam soprassegna voluntatem nocendi aliis ; e 
l'ordinaria aggiunge: « Quid est malitia nisi no- 
cendi amor? Quid dolus nisi aliud agere, aliud 
simulare ? Quid adulatio nisi fallaci laude se- 
ductio ? Quid invidia nisi odium felicitatis alienae? 
Quid detractio nisi mordacfor quam veracior re- 
prehensio? Malitia malo delectatur alieno. Dolus 
duplicat cor, adulatio linguam. Detractio vulne- 
rat famam » % . Questa glossa, che colle sue defi- 
nizioni chiarisce i vari vocaboli di quel passo, è 
tolta da s. Agostino 3 , ed ivi è ammessa anche 
da parecchi Commentatori ed estesa a qualche 
altro luogo del nuovo Testamento 4 . Ma è falso 



(che, se è di lui, non doveva esser ignoto al suo più 
studioso discepolo): cosa che non avrebbe omesso di 
fare, qualora una tal definizione della primogenita del- 
l'accidia fosse stata a* suoi tempi assai ricevuta da' dot- 
tori e diffusa nelle loro opere. 

1 In più che i io passi che la voce malitia ricorre 
nella Bibbia, la Glossa Interlineare e V Ordinaria ne 
omettono l'interpretazione ioo volte; e nell'altre io la 
spiegano due o tre volte nel senso di voluntas nocendi. 
L' Interlineare I Cor., 5, 8 e I Petr., 2, 1 (negli altri 
luoghi offre questi sensi : afflictio : Eccli., 11, 29; 12, 9; 
Isai., 40, 2 ; superbia, iniquitas : Eccli., 19, 5; labor et 
angustia: Matth., 6, 34 ; effectusirae etc: Coloss., 3, 8; 
malitia cordis : Eph., 4, 31 ; Iac, r, 21); e l'Ordinaria 
Rom., 1, 29; I Petr., 2, 1 ; Tit., 3, 3 (negli altri otto 
interpreta: malum: Ps., 51, 5 ; nequitia propriae volun- 
tatis et effectus pravae actionis : Sap., 16, 14; afflictio: 

Is., 40, 2; Ioel, 2, 13 ; peccatum per fragilitatem : 

Eccli., 25, 26 ; peccatum: Ier., r, 16; 2, 19). Cfr. Biblia 
sacra cum Glossis interlineari et ordinaria , Nicolai Ly- 
t ani Postilla etc. Venetiis, 1588, volumi 8 infoi. 

2 Biblia cum Glossis, etc. Voi. VI, pag. 218; Cor- 
nelio a Lapide, Comm. I Petr., 2, 1. 

3 II santo Dottore sembra giuocar d'antitesi come 
suole quando, esortando i fedeli ad imitar l'innocenza dei 
fanciulli, scrive : « Hanc intwcentiam sic tenere debelis, ut 
cani crescendo non amittatis. Quid est malitia nisi nocendi 
amor?», etc. Omelia 20 del libro delle 50 Omelie. Opera 
omnia, tom. 8, pag. 1373, Bassani, 1797. 

4 Nel passo citato di S. Pietro non è però unanime 
l' interpretazione di malitia. Ugo da S. Caro, contem- 
poraneo dell 'Aquinate, spiega : ma/itiam, idest volunta- 
tem nocendi; dolum, idest actum nocendi.... malitiam 
in se, dolum in' proximum {Opera omnia, to. 7, pa- 



che nella Bibbia quasi sempre la voce malitia 
abbia quel significato. 

In conclusione, il concetto di malizia definita 
voluntas nocendi era meno sparso che quello ordi- 
nario e aristotelico, né correva fuori de' compendi 
e de* commentari scritturali, ed anche qui per la 
sua diffusione, non però larga, come afferma il 
Ronzoni nella Minerva oscurata, si stava umile 
al par delle mille umili definizioni. 

19. La « malitia » nel linguaggio giuridico 
medievale. — Nella Replica al prof. Flamini 1 il 
nostro oppositore, a sostegno della sua tesi sulla 
diffusione della malizia come voluntas nocendi, reca 
un nuovo argomento, tolto dagli statuti e dal di- 
ritto medievale, che pesa quanto gli altri da noi 
già vagliati, cioè nulla. E, per non dilungarci 
troppo, basteranno all' intelligente lettore poche 
osservazioni : 

1. Malum, come sinonimo di nocumentum o 
damnnm, che il Ronzoni dice concetto medievale, 
è pure aristotelico, poiché abbiamo visto che il 
Filosofo chiama mali quelli che fanno nocumento 
altrui 2 . 

2. E falso che il dolus malus, ricercato da 
giuristi medievali nel maleficium, avesse nulla che 
vedere cóiYelectio interior mali de'filosofi 3 . Infatti 
il dolus malus nel Digesto ragguaglia la malitia *, 
ed è definito da Servio Sulpizio machinationem 



gina 327, Venetiis, 1550)- S. Tommaso non commentò 
l'Epistola di s. Pietro, e il commento dell'Epistole Ca- 
noniche attribuito a lui è opera invece del Corrano, 
suo contemporaneo e confratello (cf. De Rubeis in 
S. Thomae Opera, Romae, 1882, voi. I, pag. CXXV). 
Però l'Angelico altrove ammette malitia come nocendi 
voluntas {Comm. Coloss., 3, 8; Tit., 3, 3 ; Iob., 22, 5); 
e con altri vari significati {Comm. Rom., 1, 29 ; I Cor., 
5, 8; Eph., 4, 31; I Cor., 14, 20). Il Lirano inter- 
preta il luogo dis. Pietro cosi : umalam cogitationem con- 
tra proximum adkuc tu corde manentem % (Postilla in h. 
1.). Negli altri trenta passi, ove commenta la malitia, sol 
quattro volte (Eccl., 9, 1; 33, 29; Ier., 3, 2 ; Ose., 7. 15) 
le dà un senso analogo a voluntas nocendi, dizione che 
egli non usa ; le altre ventisei volte la spiega in una doz- 
zina di differenti significati. 

1 Scuola cattolica, 1904, II, pag. 529. 

* Cfr. S. Tommaso, IMI, q. 133, a. 1 ad 1. 

3 Per la storia della definizione e del concetto del 
dolus malus si veggano i Dizionari giuridici, per esem- 
pio quello dello Schard {Lexicum juridicum, Colo- 
niae, 1600); del Calvino (Lexicum magnum juriscae- 
sarei simul et canonici, Genev ae, 1589) alla voce dolus. 

4 « Hoc edicto praetor adversus varios et dolosos qui 
aliis obfuerunt calliditate quadam subvenit, ne vcl illis 
malitia sua sii lucrosa, vcl istis simplicitas sit dannosa». 
Digesto, 1. 4, tit. 3 de dolo tnalo, n. 1. 
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quandam alterius dccipicndi catisa, cum aliud agi- 
tur et aliud simulator, sicché parrebbe includere 
solo la frode dantesca. Ma altrove, nel testo male 
citato dal Ronzoni, è esteso anche alla forza 
E c'è di meglio. Alberico da Rosate, berga- 
masco come il Ronzoni, e celeberrimo giurecon- 
sulto de' tempi di Dante, nel suo Dizionario giu- 
ridico, noto al nostro contradittore, parlando del 
dolo malo, s'appoggia al Filosofo nel 1. VII del- 
l' Etica e scrive : « Dolo peccans turpior est quam 
qui manifeste contradicit, secundum Philosophum, 
VII Ethico. Et Fabricius dixit : Mos non est Ro- 
manis pugnare dolo, sed bello » *. Dove dolo pec- 
cans non può significar altro che malitia peccans, 
secondo il senso che malitia ha nel libro settimo 
dell'Etica, a cui Alberico rimanda, e dove ven- 
gono distinte e chiarite le tre male disposizioni. 
Altrimenti converrebbe dire che Alberico non in- 
tendesse ciò che scriveva in questo punto. E ciò 
è tanto vero che quel dolo opposto a manifeste, 
come nel detto di Fabrizio a bello, accenna chia- 
ramente alla distinzione della malizia umana dalla 
bestiale o bestialità, poiché 1' una agisce occulte 
per dolum, l'altra manifeste per vim, come meglio 
vedremo nella seconda parte del nostro lavoro. 
Il dolus malus può dirsi dunque, secondo i giu- 
risti del Medio Evo, de' quali interprete è Albe- 
rico, di indole aristotelica. 

3. Il Ronzoni afferma, senza dubitarne, che 
« la distinzione di colpe ex infirmitate ed ex ma- 
litia era sconosciuta a' giuristi » 9 . Ma nulla di 
più falso. Era nota a Cicerone, che la diceva di 
grandissima importanza 4 . Anzi nel Digesto è in- 



1 « Doli mali mentio hic et vim in se habet. Nani 
qui vini facit. dolo malo facit ; non tamen qui dolo malo 
facit, utique et vini facit: et ita dolus habet in se et 
vim. Et sine vi si quid callide admissum est aeque con- 
tinebitur». Digesto, 1. 47, t. 8, n 2. Onde lo Schard nel 
suo Dizionario, e altri con lui, mettono come specie 
di dolo malo calumnia, praevaricatio , tergiversatio, ca- 
villano; e aggiungono: « Dolus malus sape procedit ad 
aliquod maleficium nominatum, veluti furtum, homi- 
cidium, periurium, falsum»,e attribuiscono ogni gran 
male al dolo malo, come causa, fondandosi sul famoso 
passo di Cicerone dei due modi di fare ingiuria vi, aut 
/rande (De officiis, 1. I, c. 13). 

8 Dictionarium jnris tam civilis quam canonici, 
alla voce dolus. Cfr. S. Tommaso, IMI, q. 115, a. 2, 
ove accenna al nocere occulte et manifeste, e distingue 
la turpitudine dalla gravità, in qualche caso, di cui noi 
ora non trattiamo. 

3 Scuota cattolica, ibid., pag. 530. 

4 « Sed in omni injustitia permultum interest utrum 
perturbati one aliqua animi quae plerumque brevis est 



trodotta intera, sott'altri nomi, la teorica aristote- 
lica de'tre modi di peccare o nuocere. « Delinquunt 
autem (homines), si legge ivi, aut proposito, aut 
impeiu, aut casti. Proposito delinquunt latrones, 
qui factionem habent. Impetu autem cum per 
ebrietatem ad manus vel ad ferrum venitur. Casu 
vero, cum venando telum in feram missum ho- 
minem interficit » *. E che il concetto in uso nel 
foro romano fosse aristotelico, l'afferma Temistio 
esplicitamente, e aggiugne doversi una tal dot- 
trina apprendere dal giovane Imperatore 2 : tan- 
t'era la sua importanza per la vita civile e pel 
giusto governo dello Stato. 

E poiché tutto il diritto medievale latino si 
fondava sul romano, ne ammetteva pure i prin- 
cipi etici \ Le parole variavano, secondo le fonti ; 
ma il concetto era sempre il medesimo. E a prova 
di quell'età basti per tutti il già citato Alberico, 
che nel suo Dizionario alla voce peccatum riporta 
un passo del diritto canonico, tolto da S. Gre- 
gorio, ove si spiegano limpidamente i tre modi 
di peccare \ Di che appare come i giuristi medievali 



et ad tempus, an consulto et cogitata fiat injuria. Le- 
viora, enim sunt ea quae repentino aliquo motu acci- 
dunt, quam ea quae meditata et praeparata inferun- 
tur». De officiis, l. 1, c. 8. 

1 Digesto, 1. 48, tr. 19. De poenis, n. 11. Sono pa- 
role del giureconsulto Marciano e tratta appunto della 
ricerca della colpa che il Ronzoni afferma sfuggire alla 
giurisdizione del pretore ed anche della Chiesa, per farle 
rispondere equa pena. Questa divisione del Digesto, 
nelle note de'Glossatori è cosi resa: « Aut aliquis delin- 
qui sine animo, ut casu; et non punilur.... aut natu- 
rali, vel quasi, et non parcitur... aut dolo ; et h une se- 
cundum legem punitur, ut hic; sed lune dislingue, pro- 
cedat ad actum vel non » (Cfr. Digestum novmn Pandet- 
tarttm, Lugduni, 1551, to. Ili, pag. 1070). 

2 « Distinxisti, - dice Temistio in laudibus Valentìs 
imperatoris - inter injuriam et culpam et imfortunium. 
Quamquam nec Platonis verba ediscis, nec Aristotelem 
tractas, ipsorum tamen placita facto exequeris. Non 
enim pari paena dignos existimasti qui ab initio bel- 
lum suaserant, et qui postea abrepti sunt armorum 
impetu et qui succubuerunt ei qui jam rerum potiri vi- 
debantur. Sed illos damnasti, hos castigasti, postremos 
miseratus es». E altrove vuole che il giovane impera- 
tore impari « quid distet infortunium, culpae aliquid, et 
injuria, et quomodo regem deceat istius misereri, hanc 
corrigere, postremam vero solam ultione prosequi». 

3 II Glossator, Inslit. Iuris Can., nel proemio si 
chiede « cui parti philosophiae supponatur praesens opus 
Instila tionum » , e risponde : « Snpponitur Ethicae, idest 
Aforali scientiae, sicut et alii libri juris » . 

4 «Quarto aggravatur (peccatum) ex motivo : quia 
ut ait Gregorius, peccatum tribus modis admittitur» 
aut ignorantia, aut infirmitate, alias fragili tate, aut stu- 
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non ignoravano ciò che sapevano i teologi intorno 
alla distinzione de'peccati, e che ne ammettevano la 
dottrina aristotelica del libro V dell' Etica dalla 
quale, a detta di Melantone medesimo, molti pre- 
cetti essi traevano *. 

Né altrimenti parlano i giuristi a noi più vi- 
cini, interpreti del pensiero antico. Ugo Grozio 
riporta e traduce l' intero passo del libro V del- 
Y Etica, e lo dice «locum sane egregium et usus 
maximi » *. A quello rimanda pure Giovanni Eise- 
nhart, e lo compendia Guglielmo Eyben, con for- 
mula chiarissima, come abbiamo visto più sopra 3 . 
Ora giudichi chi legge se, come asserisce il Ron- 
zoni, i giuristi ignorassero la distinzione de'pec- 
cati ex infirmitate ed ex malitia. 

4. Per conseguenza non è maraviglia che il 
nostro oppositore s'aggiri in un equivoco, quando 
vuol sostenere che la diversa natura del male 
scelto è un'accidentalità per la specificazione della 
malizia aristotelica *, ed applica questa sua teorica 
alla spiegazione dell' ingiustizia formale, trattata 
dal Filosofo nel libro V, 1. 13 dell' Etica. Ari- 
stotele ivi afferma che colui veramente è injustus 
et malus, il quale ex eleciione facit injustificatio- 
nem; sicché il « facere ex electione », atto della 
malizia, va congiunto coli' « injustificationem » o 
« injustum », oggetto che lo specifica, non acciden- 
talmente, ma essenzialmente, come termine pre- 
visto ed inteso «ex electione». La malizia in ge' 



dio (malitia) ; et gravius [quod] infirmitate animi quam 
ignoranza ; et multo gravius studio quam infirmitate 
peccatur. De poenit. D. II sciendum... Peccatum quan- 
doque fit ex surreptione proveniente ex infirmitate, sen 
fragilitate humanae naturae, et tale peccatum minus 
mputatur ei qui est minor in virtute... Peccata vero 
quae ex deliberatione proveniunt, tanto magis alicui 
imputantur, quanto major est ». Dictionarium juris, etc. 
E prima si legge : « Magnitudo peccantis aggravat pec- 
catum, dicit Thomas in prima secundae, quaest.LXXIII ». 

1 Melantone, nel suo Commento ai l. V dell' «Etica 
Nicomachea », scrive: « Nec simile quidquam extat scrip- 
tum ubi jus et natura justitiae planius et perfectius co- 
gnosci possit quam ex hoc libro. Iurisconsulti multa 
praecepta mutuantur ex hac doctrina ; quam hic tradi- 
dit Aristoteles ». Ed è noto qual sangue avesse quel- 
l'eretico col medio evo. 

* De jure belli oc pacis, 1. III, c. XI, | 4. Si 
veggano anche le note del Gronovio ivi (Amsteloda- 
mi, 1712). 

3 Giovanni Eisenhart, De usti principiorum mo- 
rate phihsophiae in jure civili condendo et interpre- 
tando, Helmstad, 1676, pag. 80. Guglielmo Eyben, 
De principiis et differentiis actiovum humanarum, Helm- 
stad, 1681, cap. XXXVIII. 

4 Scuola cattolica, ecc., pag. 526. 



nere è « operari ex electione perversa »; ma la 
malizia in ispecie è « operari ex electione » questa 

0 quella perversità, secondo l'assioma che « actus 
specificante ex obiecto ». E in quel luogo del- 
l' Etica non si tratta della malizia in genere, ma 
delle lesioni della giustizia, come è evidente dal 
contesto, da tutto il libro, e da Commentatori 
d'ogni età, quantunque ivi lo Stagirita incarnasse 

1 principi universalissimi del peccare « ex ignoran- 
za, ex passione et ex electione » 4 ; e sf chiara- 
mente che di H a filosofi e teologi fu agevolis- 
simo il dedurli e l'applicarli ad ogni materia. 

Onde alla difficoltà del Ronzoni : Se « 1' ope- 
rari injustum fosse pure un elemento essenziale, 
tutti gli atti d' ingiustizia dovrebbero essere una 
colpa di malizia » *, uno scolaretto all' antica, e 
divoto del Filosofo, risponderebbe: Se P« operari 
injustum » fosse essenziale alla « malizia in ge- 
nere », concedo la conseguenza ; se è solo essen- 
ziale alla formale ingiustizia o « malizia in ispecie », 
suddistinguo : tutti gli atti d' ingiustizia formale 
dovrebbero essere una colpa di malizia, con- 
cedo ; tutti gli atti d' ingiustizia materiale, come 
quelli « ex impetu et passione », nego. E la ra- 
gione è semplicissima. Qualche cosa è essenziale 
alla specie, come l'essere razionale all'uomo, che 
non è essenziale al genere, puta, dell'animale. E 
il Ronzoni da ciò che il genere non contiene, né 
deve contenere le differenze specifiche delle spe- 
cie, deduce che esse accidentalmente lo determi- 
nano, ma con un bel sofisma noto a' logici. Se 
ciò fosse vero, l'uomo sarebbe essenzialmente ani- 
male, e, solo per accidente, ragionevole, cosa in- 
credibile. 

Cosi pure all'altra obiezione: « Se V operari 
injustum può rivestire la forma di atto d'incon- 
tinenza o di malizia, non può dirsi che gl'« injusti » 
s'identifichino co'maliziosi » *, basta distinguere: 
non può dirsi che gì' « injusti ex passione vel ex 
ignorantia, o materialiter » s' identifichino co' ma- 



1 Aristotele ripete la teorica dell'Elica nella Re- 
torica, 1. 1. « Aequitas, scrive, imperat ne pari loco ha- 
beamus injurias et culpas, neque item culpas et infor- 
tunia. Infortuni a autem sunt quae nec praevideri po- 
tuerunt nec improbo animo admittuntur : culpae quae 
praevideri potuerant, non tamen improbo animo fiunt; 
njuriae quae et destinato et animo improbo». L'animo 
improbo, com* è chiaro, risponde alla malizia, o vo- 
luntas nocendi, o animus noeendi, come ha s. Tommaso, 
I-H» q- 73» »• 8. Né qui la materia, che è l'ingiustizia 
o T ingiuria, è diversa dal 1. V dell' Etica. 

% Scuola cattolica, ecc., pag. 528, 

* Ibid. 
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liziosi, concedo ; che gV « injusti ex electione, 
o formaliter », come sente il Filosofo, nego. Son 
queste distinzioni aristoteliche e medievali, a cui 
sorride e sorvola il Ronzoni per non immergersi 
troppo nel Medio Evo; ma fanno vedere anche 
a'moderni intelligenti dove stia il baco degli ar- 
gomenti, ch'egli oppone alla sentenza tradizionale, 
contro cui, s'egli non fosse si diffidente e sospet- 
toso de' sillogismi all'antica, non si armerebbe di 
s( patenti sofismi. 

20. Fortuna della « òestialitas » aristotelica. 
Una postilla di Nicolò di Lira. — Dal concetto 
della malizia passiamo a quello di bestialità, di 
cui il Ronzoni asserisce che n' era rimasto quasi 
più nulla all' infuori del significato del peggior 
peccato carnale, de' tristi effetti della lussuria e 
de' costumi crudeli ed efferati (pagg. 52-53). 

Potremmo anzitutto osservare che se della be- 
stialità rimasero le parti lussuriosa e feroce, come 
ammette il nostro oppositore, il Medio Evo ne 
aveva conservato il meglio, e ciò che più doveva 
interessare l' Alighieri nel campo morale. Ma essa 
invece rimase tutta, quanto al concetto, e se in- 
contrò meno fortuna della malizia, fu, proporziona- | 
tamente alla rarità di tal vizio tra gli uomini, diffusa 
ne' libri teologici e morali, né si alterò sostan- 
zialmente. 

Coloro che ne trattarono, la considerarono 
sempre come una specie di malizia, secondo il 
concetto aristotelico; spesso la designarono con 
termini chiarissimi senza farne il nome, talvolta , 
la chiamarono variamente; ma sempre con voca- 
boli riflettenti il concetto di ^ptmq 1 . 

1 II Ronzoni afferma che la bestialità rimase special- 
mente come vizio contro natura, e ammette che tal senso 
è aristotelico : è la bestialità* per antonomasia. Nelle tra- 
duzioni invece del primo periodo del libro VII dell'Etica 
Nicomachea la àr.pifor.s è tradotta, oltre che con bestia- 
litas, spesso con nomi significanti fierezza, come feritas, 
crudelitas (Brunetto Latini), ferocitas (Averrois), vnma- 
nitas, saei'itia, ecc. Ma il vero vocabolo che le risponde 
è bestialitas. Il prof. Fraccaroli (Giorn. st. d. I*ett. il., 
anno XXI, v. 42, 1903, pag. 410), il quale concede al 
Ronzoni « che la bestialità secondo il concetto medio- 
evale non può ragguagliarsi alla violenza e che essa, in 
conclusione, nel Medio Evo non era compresa nelle di- 
sposizioni che il ciel non vuole », dice che la St^iot/.s 
di Aristotele è bestialità bensì, ma solo nel senso di 
feritas, e in questo senso si ragguaglia benissimo a 
violenza, e che Dante, usando il concetto di Aristotele 
ne tradusse la parola Sr./itrrr,; come potè con bestialitas. 
Notiamo che Dante non usò dell' Etica che la versione, 
già fattane da altri, la quale correva col commento del- 
l'Angelico, come già abbiamo accennato. E contro il 
prof. Fraccaroli, grecista di non piccol nome, ci sia 



Nicolò di Lira, famoso commentatore della 
Bibbia, nella sua Postilla, o Glossa (e il prof. 
Ronzoni fa tanto caso delle glosse medievali), 
i descrive espressamente la bestialità aristotelica e 
' la distingue dalla malizia, ma di ambedue non 
fa se non un genere solo di malizia aristotelica. 
Il peccato ex certa malitia et proposito commesso, 
dice egli, deriva o ex habitu acquisito ex actibus 
malis, sicché uno gode di mal fare, eh' è appunto 
la malitia, una delle tre male disposizioni ; ovvero 
ex corruptione naturae, sicut aliqui ex malitia 
complexionis inclinantur in aliqua quae secundum 
se sunt horrenda; e pone due esempi, « effusio 
sanguinis humani, vitium, contra naturam, maxime 
cum bestiis », che rispondono alle due qualità prin- 
cipali della bestialità aristotelica 1 . Il Ronzoni che 



lecito, per quel poco che noi sappiamo, osservare che 
bestialitas rende meglio di feritas il concetto aristote- 
lico racchiuso nella Su/siotuc Ciò vide bene TAquinate, 
che sotto la bestialità classificò il vizio contro natura 
e la sevizia 'IMI, q. 109, a. 2). Bestialitas vien da bestia, 
come Srìpiorr.s da 3»jpiov ; e la Volgata del nuovo Testa- 
mento, per tacer del vecchio, traduce sempre Suctov 
col vocabolo bestia. Onde ottimamente i domenicani 
Boezio e Guglielmo di Moerbecke o Roberto di Lincoln 
usarono della voce bestialitas per rendere la Stipimi 
del libro VII dell' Etica. Infatti bestialitas è termine 
più universale che non feritas, e comprende, oltre che 
questa, anche il vizio contro natura e tutto quel che ivi 
ne conta il Filosofo, che mal si potrebbe classificare sotto 
11 concetto di feritas non uguale se non in parte al- 
l' aristotelico. Vedremo più avanti come la violenza ri- 
sponda alla bestialità. 

1 « In fermento malitiae et nequitiac. Per hoc intel- 
ligitur peccatum ex certa malitia et proposito factum. 
Quod contingit dupliciter. Uno modo ex habitu acquisito 
ex actibus malis, quod intelligitur per fermentum ma- 
litiae, unde dicitur Prov. 2: Qui laetantur cum male- 
fecerint et exultant in rebus pessimis. Signum enim 
habitus generati est delectatio in opere: 2 Ethic. Alio 
modo ex corruptione naturae ; sicut aliqui ex malitia 
complexionis inclinantur in aliqua quae secundum se sunt 
horrenda, ut effusio sanguinis humani, vitium contra 
naturam, maxime cum bestiis ; et hoc vocatur hic fer- 
mentum nequitiae ». Lirano, Postilla in I Ep. Cor. c. 5 
v. 8 nella Biblia cum Glossis citata, to. 6, f. 40. — 
Anche Ecumenio, nel Commento alV.Epist. ad Coloss. 
c. 3, v. 8 : « Deponile et vos onmia, iram, indignationem, 
malitiam», preposta la definizione dell' ira e dell'indi- 
gnazione, spiega la malizia, sostituendone le due parti, 
cioè la violenza e la frode : « Scire igitur oportet quod cir- 
ca utrumque horum affectuum delinquunt homines: aut 
insane oc temere commoti ad versus eos qui irritarunt; aut 
dolose ac insidiose appetentes eos qui contristarunt : quae 
ambo nobis observanda et ca venda sunt». Ma questo 
tratto d 'Ecumenio, ove traspare la bestialità matta e la 
frode, è copiato ad titteram dall'omelia di S. Basilio 
contro gl'irati (xarà twv GfyifocWycoy v. f.), COtiM è chiaro 
dal confronto di due testi greci. Sicché la lièto ni a di 
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attribuisce al Lirano la definizione, che ei dice 
non aristotelica: « malitia praesertim est cupido 
vindictae » (pag. 5 1 , nota), deve ammettere che qui 
il Lirano segue chiaramente il Filosofo nel distin- 
guere la malizia « ex habitu acquisito » o semplice 
e « ex corruptione naturae », o bestiale. E si noti 
che il Lirano colla teorica aristotelica commenta 
un passo dell'Epistola I a' Corinzi, c. 5, v. 8, 
che s. Tommaso e altri spiegano colla teorica della 
malizia, detta dal Ronzoni secondo la Glossa, 
ch'è espressamente ivi citata dall' Aquinate. Segno 
evidente che il Lirano, il quale non ignorava i com- 
menti altrui, non riteneva che la definizione ari- 
stotelica della malizia fosse « affatto differente », 
come vorrebbe far credere il Ronzoni, da quella 
usata da' Commentatori del suo tempo. 

2 1 . La « bestialitas » aristotelica nella « Somma » 
dell* Aquinate. — Ma il Lirano non fece altro 
che seguire l' angelico Dottore nella Somma. 
Questi infatti, trattando de* peccati commessi ex 
certa malitia, distingue appunto il peccare per pro- 
posito, secondo la disposizione corrotta inclinante 
al male, in due : o per abito acquisito, che è ap- 
punto la malizia, una delle tre male disposizioni, 
o per morboso temperamento del corpo, quaT è la 
bestialità aristotelica \ 

E se il Ronzoni dubita ancóra, legga il Com- 
mentario del Gaetano, che della dottrina di san 
Tommaso doveva intendersene un pochino, e vedrà 
come si spieghi che colui, il quale, secondo la 
complessione corporale del suo supposito, è incli- 



Ecumenio non è che quella di s. Basilio, suo autore 
prediletto, il quale anche altrove (Comm. Isa. c. 9, v. 20) 
accenna una duplice malizia contro il prossimo, l'una 
bestiale, l'altra insidiosa. E come s. Basilio al passo 
citato di s. Paolo, invece della definizione della mali- 
zia, ne pone i due rami principali che accusano la'mala 
radice, cosi s. Tommaso al medesimo luogo mette la 
definizione della mala radice, che germina quei due fu- 
nesti rami, e scrive: *Malitiam, quae consequitur ad 
haec duo, scilicet quando quis molitur malum pro- 
ximo inferro (Còmm. ad Coloss., c. 3, v. 8). 

1 « Tunc solum ex certa malitia aliquis peccat, 
quando ipsa voluntas ex seipsa movctur ad malum, 
quod potest contingere dupliciter. Uno quidem modo 
per hoc quod homo habet aliquam dispositionem cor- 
ruptam inclinantem ad malum \ ita quod secundum il- 
lam dispositionem sit homini quasi conveniens et simile 
aliquod malum; et in hoc ratione convenientiae tendit 
voluntas quasi in bonum: quia unumquodque secundum 
se tendit in illud quod sibi est conveniens. Talis autem 
dispositio corrupta vel est aliquis habitus acquisitus ex 
consuetudine quae vertitur in naturam: vel est aliqua 
aegritudinaHs habitudo ex parte corporis ; sicut aliquis 
habens quaadam naturales inclinationes ad aliqua pec- 
cata prr"~ otionem naturae in ipso ». MI q. 78, a 3. 



I 

nato in qualche diletto contrario alla retta ragione, 
, vi tenda come in cosa a sé conveniente per l'abito 
naturale non altrimenti che se vi tendesse per 
abito acquisito. Giacché, quale è ciascuno secondo 
le qualità del corpo, dice s. Tommaso, seguendo 
: il Filosofo, tal fine pur gli piace. Né ciò preghi- 
, dica al libero arbitrio, sicché uno non possa pec- 
care con ciò ex certa malitia, perché queste in- 
clinazioni provenienti dal corpo soggiacciono al 
j giudizio della ragione, cui obbedisce 1' appetito 
1 inferiore } . 

j E tutto al nostro proposito il Gaetano avverte: 
i « si non intclligis inclinationes has corporales, vide 
j supra, q. 31, a. 7 » *. Edi che tratta ivi l'Ange- 
; lieo? Proprio della bestialità aristotelica, trascri- 
I vendone le parole e gli esempì medesimi del 
J Filosofo al capo 5 del libro VII dell' Etica, e solo 
omettendone il nome 3 . 

Di qui sgorgano conseguenze importantissime. 

1. Secondo s. Tommaso, la malizia aristote- 
lica ha un senso generico, sotto cui si classificano 
due altre malizie, come specie subalterne ; 1' una 
che agisce ex habitu acquisito, che è la malitia 
humana o simpliciter dieta, del libro VII dell'Etica, 
l'altra ex corruptione naturae, che è la malitia 
bestialis o cum additione 4 , originata o da causa 
fisica (malattie, lesioni di organi) o da causa vo- 
lontaria « ex parte animae » (vita infame e usi depra- 
vatissimi). Proporzionatamente a questo vedremo 

i come Dante, seguendo Aristotele e s. Tommaso 
nell'Elica, specifichi nell'ordine della giustizia la 
malizia generale, ponendole per fine l' ingiuria, e 
quindi la suddivida in malizia frodolenta e violenta, 
rispondenti nel concetto, se non neh" estensione, 
alle due male disposizioni della malizia umana e 
della bestiale. 

2. Secondo l' Aquinate, la bestialità si riduce 



1 Somtna, I, q. 83, a. 2 ad 5. 

2 Comm. in MI, q. 78, a. 3. 

3 S. Tommaso parla delle dilettazioni contro natura 
e scrive : « Contingit quod id est contra naturam ho- 
minis vel quantum ad rationem vel quantum ad cor- 
poris conservationem , fiat huic ) homini connaturale 
propter aliquam corruptionem naturae in se existentem. 
Quae quidem corruptio potest esse vel ex parte cor- 
poris, sicut ex aegritudine, sicut febricitantibus dulcia 
videntur amara et e converso : sive propter malam com- 
plexionem, sicut aliqui delectantur in comestione ter- 
rae vel carbonum vel aliquorum hujusmodi; vel ex 
parte animae, sicut propter consuetudinem aliqui delec- 
tantur in comedendo homines, vel in coitu bestiarum, 
aut masculorum aut aliarum hujusmodi quae non sunt 
secundum humanam naturam». MI, q. 31, a. 7. 

4 S. Tommaso, Comm. air «Etica», 1. 7,1. 5, 
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propriamente e simpliciter al genere della malizia; 
e solo per similitudine e secundum quid all'incon- 
tinenza. Questa non è che la dottrina d' Aristo- 
tele nel libro VII At\Y Etica. E codesta bestialità, 
ch'è incontinenza secundum quid, viene chiaramente 
cosi spiegata nella parafrasi di Silvestro Mauro. 
Può avvenire, scrive egli, che uno, sebbene 
per bestialità ardentemente desideri diletti ferini, 
'come mangiar carne umana, ancóra per giudizio 
di ragione, per cui vede non doversi mangiar 
carni umane, si trattenga da un tal pasto; e può 
accadere che dalla veemenza della passione sia 
trascinato a tal cibo contro il giudizio della ra- 
gione ; e in tal caso il bestiale s'assomiglia a' con- 
tinenti ed agi' incontinenti, senza essere uno d'essi 1 . 

Insomma, come l' incontinenza è malitia se. 
cundum quid, e non simpliciter, perché propria- 
mente non importa il pervertimento della ragione, 
cosi la bestialità è incontinenza secundum quid e 
non simpliciter, perché non lascia intatto il giu- 
dizio della ragione. Onde né l' incontinenza è una 
specie propria di malizia, né la bestialità una 
dell 'incontinenza, come vorrebbe il Ronzoni. 

Di qui ognun vede se sia da concedersi al 
nostro oppositore che s. Tommaso, il quale nella 
Somma fa suo il concetto aristotelico della be- 
stialità, l'adottasse dimezzato, solo nella parte 
lussuriosa, e non nella crudele. Dovendo egli trat- 
tare della responsabilità degli atti umani, toccò 
specialmente della bestialità, per dir cosi, respon- 
sabile, come è la crudele e la lussuriosa e del- 
l'altra, qual'è quella che si oppone alla prudenza 
e alla fortezza, e all'altre virtù, perché più degna 
di compatimento che di biasimo, come nota Ari- 
stotele, si appagò d'averla accennata 2 . 

1 Silvestro Mauro, Aristoteli* opera, Roma, 1868, 
t. 2, p. 196. Cfr. S. Tommaso, IMI, q. i 55j a . 2 ad 5! 

* S. Tommaso, accenna nel suo Comm. air «Etica» 
alle due precipue qualità della bestialità responsabile, 
quando scrive che, qualora il vizio degeneri in bestia- 
lità, peggiora « ultra Hmites humanae naiurae in situi- 
litudiìiem atkujus bestiae, pitta lkonis ani porci » (1. 7, 
1. 1). Quindi egli mette la sevizia sotto la bestialità 
(IMI, q. 109, a. 2; q. i 57 , a . 1 ad 3); la chiama 
quasi pazzia (Dante direbbe matta bestialità): «quod 
aliquis delectetur in poenis hominum, dicitur esse in- 
santa, quia per hoc videtur homo privatus àftectu hu- 
mano, quem sequitur clementia» (IMI, q. 107, a. 3 
ad 3). Chiama bestiale chi per la sevizia non sa con- 
vivere cogli altri (IMI, q. l88 , a. 8 ad 5); bestia 
l'uomo crudele (Comm. in Iob. c. 5, 1. 3) e chi be- 
stemmia Dio, e con indegna audacia mette l'opera sua 
nelle cose divine : < Bestia est homo bestialiter vivens... 
Haec bestia duobus modis tangit montem : uno modo 
blasphemando... alio modo ingerendo se indigne di- 



22. La « bestialitas » nelle opere di altri scrittori 
medievali. — S. Bonaventura, benché parli più 
spesso della bestialità lussuriosa, accenna però 
anche alla efferata, ed ammette, secondo la sen- 
tenza aristotelica, che l'omicidio commesso per 
volontà e libidine di vendetta sia più grave di 
quello perpetrato per crudeltà d'animo 1 . 

Il card. Ugone da S. Caro ne'isuoi Commenti 
sopra la Scrittura chiama bestie i pastori che 
straziano il gregge di Dio, i trattivi principi e i 
tiranni, i voluttuosi ed i golosi, i guastatori e i 
predoni 

Alberico da Rosate, giureconsulto famoso al 
suo tempo, n'è testimonio che anche nel linguag- 
gio giuridico : « Bestia dicitur omnis homo qui 
non facit quod decet rationali creaturae » *, che 
risponde alla sentenza di s. Tommaso, di s. Bo- 
naventura * e di molti altri, pei quali in genere 
« bestia est homo bestialiter vivens ». 



vinis» (Comtn. ad Hebr. c. 12, 1. 4). Tali sono i vio- 
lenti danteschi che fanno 

forza neHa Deiiade 
col cor negando e bestemmiando quella 
e spregiando natura e sua boutade. 

{In/. XI, vv. 46-48). 

1 « Tertio modo fit homicidium ab homine voluntaie 
et hoc dupliciter: aut ex libidine vindictae, sicut quando 
aliquis interficit patrem altcrius ; aut unimi crudelitate, 
sicut latrones vel irati interflciunt alios ; et utrumque 
istorum est prohibitum, et primum est gravius quam 
secundum » . De decem praeceptis Decal. coli. 6. 

2 Comtn in Is. c. 13; Hier. c. 19; Ezech. c. 14, 
e 33, c. 38; Ose. c. 2; Tit. c. 1. 

3 Dictionarium juris, ed. cit. alla voce bestia. E 
alla voce crudelitas ha concetti aristotelici e danteschi: 
« Crudelitatem omnium praedonum superat qui res ec- 
clesiae, quae pauperum sunt, defraudat XÌI, q. II, glo- 
ria. Qui pauperem faenore trucidat, et qui diviti aliqua 
rapit aequales sunt in crudelitate» (XIII, q. IIJ). Si 
rammenti che crudelitas nel Medio Evo spesso tradu- 
ceva la Sr.p tory; d'Aristotele ; e si vedrà come anche 
presso i giuristi correva il concetto aristotelico della 
bestialità. Infatti crudeli, che vai quanto violenti e be- 
stiali, chiama Alberico i predoni, gli usurai (« Qui pau- 
perem faenore trucidata), i rapitori, tutta gente dall'Ali- 
ghieri dannata nel cerchio VII. E peggi or di questo è 
il simoniaco «qui res ecclesiae, quae pauperum sunt, 
defraudat». Cosi pur Dante punisce sotto i predoni, 
in Malebolge, i simoniaci, come più rei, che defrau- 
dano 

decima* quae sunt pauperum Dei, 
{Par., XII, v. 93). 

4 Comm. Sapientiae 1. e, 1, v. 1. — Anche san 
Bernardo mette la sevizia e l' impudenza sotto la ma- 
lizia : « Habet namque malitia cumini suum rotis qua- 
tuor consistentem : saeviiia, impatientia, audacia, im- 
pudenza » {Serm. jg in Cani. Carni Si pensi come 
Yimpatientia e V audacia siano ser*# é&àJttvfaia. 
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Basti questo, per non tediare il lettore, a 
mostrare come il concetto aristotelico della bestia- 
lità non si era dimezzato nel Medio Evo, e se 
abbia ombra di vero l'asserzione del Ronzoni che 
« all' infuori di qualche studioso di filosofia, nes- 
suno prendesse questa voce nella più antica si- 
gnificazione » (pag. 53). 

23. Fortuna delle tre male disposizioni aristo- 
teliche nel Medio Evo. Inganno del Ronzoni. — 
Dalla discussione storica intorno alla incontinenza, 
alla malizia e alla bestialità, possiamo argomen- 
tare la fortuna ch'esse ebbero nel Medio Evo. 

L' incontinenza fu accolta, e lo confessa anche 
il Ronzoni, in tutta la sua ampiezza e significa- 
zione nelle opere teologiche, filosofiche, e morali, 
e l'Aquinate n'è testimone 1 . 

Anche la bestialità rimase intera quanto al 
concetto, e all'estensione. 

Una delle cause che traviò fuor del retto sen- 
tiero dantisti anco sagaci è il vario significato che 
presso Dante, specialmente nel Convivio e presso al- 
tri scrittori medievali, assume la voce « bestialità », 
co* suoi derivati. Una tal varietà d'accezioni ri- 
corre pure presso Aristotele. Egli ammette una 
bestialità in senso largo e comune 2 e una bestia- 



1 Cfr. II— II, qq. 155, 156 et alibi. 
* Aristotele nel 1. VII dell'Etica definisce la be- 
stialità in senso stretto secondo le dilettazioni innaturali 
a cui agogna (S. Tommaso, Cotntn. all' « Etica», 1. 7, 
. 5) ; ma premette che bestialità in genere è ogni ec- 
cesso in qualunque vizio : « Omnis enim superabundans 
malitia et insipientia et timiditas et intemperantia et 
crudelitas : hae quidem bestiales, hae autem aegritudi- 
nales ». E l'Aquinate spiega: « hujusmodi excessus mali- 
tiae potest esse circa vitia omnibus virtutibus opposita, 
sicut circa insipientiam quae opponitur prudentiae, circa 
timiditatem quae opponitur fortitudini, circa intempe- 
rantiam quae opponitur temperantiae, et circa crude- 
litatem quae oppomtur mansuetudini, et circa singula 
eorum » (ibid.). Onde può darsi bestialità anche ne'diletti 
naturali, ma è in senso largo. Quindi Aristotele chiama 
bestiali assai i troppo golosi {Cotntn. ali' « Etica*, 1. 3» 
1. 20) ; bestiali coloro che, come bestie, seguono l'ap- 
petito naturale (ib., 1. 3, 1. 19); ma poiché questa è 
bestialità in senso largo e propriamente incontinenza, 
Dante pone tali peccatori tra gì' incontinenti. Aristptele 
inoltre chiama bestiale la moltitudine che poco o nulla 
ragiona (S. Tommaso, Cotntn. alla * Politica • , 1. 3, 1. 8 
e 1. 9) ; bestiali coloro che eleggono le vita voluttuosa 
ne'diletti naturali (Cotnm. alt 1 € Etica*, 1. 1, 1. 5; Cotntn 
alla « Politica », 1. 7, 1. 3)- E l'Aquinate, nel Commento a 
questo passo dell'Elica, cita gli Epicurei come bestiali 
di tal fatta, quegli Epicurei che Dante pone tra gli 
eresiarchi del cerchio sesto, e non classifica tra i vio- 
lenti o bestiali propriamente detti. Sarebbe questo un 
buon argomento per la bestialità teoretica difesa dal 
D'Ovidio a par** -Mia pratica? È l'eresia la bestialità 



lità in senso stretto, cui determina secondo i di- 
letti innaturali, a cui tende, specialmente nella 
materia dell' intemperanza e della crudeltà che of- 
fende la giustizia, perché nel campo della pru- 
denza e della fortezza il soverchio difetto di ra- 
gionevolezza o di coraggio procede più dalla na- 
tura ed è meno soggetto alla volontà dell'uomo \ 

Anche il Medio Evo ammette una tal varietà 
nel concetto di bestialità, e, nella morale, ne fa 
come due specie principali in senso stretto, l'una 
detta vizio contro natura, o bestialità per antono- 
masia, l'altra sevizia, crudeltà, truculenza, ecc., 
senza che però se n'alteri l' indole aristotelica *. 
Che se ne' trattati scientifici medievali non si parla 
dell'altre forme di bestialità, non deve far maravi- 
glia, come non ce ne fa neppure il non incon- 
trarle nell'Inferno di Dante, perché le sono più 
fisiche che morali, come l' insipienza e la troppa 
timidità, e, per render che fan l'uomo meno re- 
sponsabile delle proprie azioni, son più presto 
oggetto di compatimento e di medicina, come già 
osservammo, che non di vitupero o d'ammonizione. 

Intiera passò pure la malizia aristotelica nella 
dottrina scolastica, portandovi tutto il corredo dei 
suoi significati, come abbiamo visto, e meglio di- 
mostreremo nella trattazione positiva del nostro la- 
voro. Ciò è ammesso anche dal nostro contrad- 
dittore : solo da lui si nega (e quanto falsamente 
n'è prova la Rettorica), che il concetto di mali- 
zia come voluntas nocendi, diffuso nel Medio Evo, 
scaturisca anco dalla dottrina del Filosofo. 

Di qui si vede l' inganno in cui è caduto il 
Ronzoni intorno alle vicende delle tre male di- 
sposizioni. Ammise l' incontinenza aristotelica, ma 
ne estese troppo la comprensione, identificandola 
coWinfirmitas, e falsandone cosf il genuino con- 
cetto. Disse la bestialità rigettata dal Medio Evo, 
e .modificata la malizia. Sicché risultò da' raf- 
fazzonamenti supposti della triplice divisione ari- 



come vuole il Poletto col p. Bottagisio ? Vedremo nella 
seconda parte del nostro lavoro come s. Tommaso 
ponga gli Epicurei, cui nell'Etica dice bestiali, tra i 
maliziosi eretici. Del resto chi chiamasse gli Epicurei 
bestiali in senso largo, come s. Tommaso secondo il 
concetto aristotelico, purché non negasse essere i vio- 
lenti i veri bestiali, non meriterebbe gran biasimo, ma 
non so se darebbe nel vero concetto dantesco ordina- 
tore dell 'Inferno. 

1 S. Tommaso, Cotnm. ai 7' • Etica », 1. 7, 1. 5. Aristo- 
tele anche altrove parla de' tiranni bestiali (S. T., Comm. 
alia « Politica », 1. 3, 1. 15), e biasima gli Spartani che 

1 avvezzavano i giovani a cose bestiali (ibid. 1. 8, 1. 1), 
' che sapevan di crudeltà e di cuor spietato. 

2 Cfr. IMI, q. 154, aa. 1, 11 e 12; q. 159» a. 2; 
! q. 157, a. 1 ad 3. 
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stotelica un ibrido connubio d' incontinenza ari- 
stotelica e di malizia cosidetta medioevale : con- 
nubio che sarebbe il distillato scolastico del 
libro VII dell'Etica, assunto dall'Alighieri come 
criterio distributivo del suo Inferno. La lusinga 
ch'egli ha d'aver provato quanto asserisce, n' è 
indizio del quanto egli abbia ingannato sé stesso, 
e ci fa meraviglia come s'adagi tranquillo su que- 
sto suo trionfo, appoggiato solo a leggiere ed 
infide ricerche. 

Capo V. 

La teorica aristotelica delle tre male dispo- 
sizioni nel Canto XI dell' «Inferno ». 

1 . Dante e la teorica aristotelica del suo tempo, 
— Ma è tempo di avvicinarci colla discussione 
al divino poeta, dopo si largo vagare dietro altri 
scrittori. Quando pertanto il Ronzoni si chiede, 
se il Poeta avesse mai potuto « tentare di rimet- 
tere in corso i concetti aristotelici » (p. 53), la 
risposta è ovvia. Non c'era d'uopo di sfondare 
una porta aperta. Da un pezzo era già in corso 
la teorica aristotelica. Onde la domanda va rifatta 
in quest'altro modo : Non avrebbe potuto Dante 
accettare, per l'ordinamento del suo Inferno, i 
concetti aristotelici, che a' suoi tempi sopravvive- 
vano ? No, risponde il nostro oppositore, perché 
il Poeta non potea infondere la vita perduta alla 
non piti fiorente classificazione d'Aristotele. Potea 
egli forse risuscitare un morto ? Vero è che fece 
il nome delle tre male disposizioni, ma n >n eran 
che ombre, e sotto quel nome si nascon* ì-^va ben 
altra cosa. Fuor di metafora, quali definizioni 
de' tre mali abiti accettò egli ? 

Qui, dice il Ronzoni, « la teoria dello spie- 
gare Dante con Dante ha fatto cattiva prova » 
(pag. 54). Vediamo se la faccia migliore l'altra 
proposta da lui di spiegar la « Commedia » con la 
« Commedia ». 

2. / concetti aristotelici dell' incontinenza e della 
malizia nella «Divina Commedia». — Dell'in- 
continenza non può esser controversia col Ron- 
zoni, il quale confessa essersi Danle attenuto assai 
fedelmente ad Aristotele, come avevan pur fatto 
gli scolastici. Di natura dunque prettamente ari- 
stotelica è 1' incontinenza che neh" Inferno racco- 
glie sotto di sé 

quei della palude pingue, 

che mena il vento e che batte la pioggia, 
e che s* incontran con si aspre lingue. 

Né si dimentichi ch'essa è una delle tre male di- 
sposizioni che il ciel non vuole. 



Ma non è cosi della malizia. Nelle parole di 
Dante : 

D'ogni malizia ch'odio in cielo acquista 
ingiuria è il fine 

sta, secondo il Ronzoni, un concetto non aristo- 
telico, ma « uscito dalla penna di qualche padre 
della Chiesa, da s. Agostino forse » ed « ebbe 
nel Medio Evo una diffusione abbastanza larga ». 
Sicché i maliziosi della città di Dite sono « non 
di stampo aristotelico, ma medievale » (pag 55). 
Abbiamo già veduta la genesi e la storia della 
definizione della malizia formulata da s. Agostino, 
o da altri, la quale, se fu un po' diffusa, lo deve 
anche a ciò, che il suo concetto non era diverso 
dall'aristotelico. Falso è quindi l'asserto del Ron- 
zoni. A quello che già ne dicemmo, e ne diremo 
altrove, aggiungiamo qui solamente alcune osser- 
vazioni. 

Due volte è nominata la malizia nel Canto 
undecimo, ai vv. 22 e 82. 

Dove è annoverata fra le tre disposizioni che 
il ciel non vuole, tolte dall'Etica, la malizia deve 
avere il senso dell'Etica, cioè aristotelico. Eppcrò 
quando Dante dice: 

come incontinenza 

men Dio offende e men biasimo accatta, 

vuoisi intendere, che meno della bestialità e della 
malizia, prese ambedue nel senso aristotelico. Altri- 
menti si renderebbe ridicolo, incongruente e ciur- 
matore della buona fede altrui il Poeta, che pro- 
clamando 1' incontinenza men grave della malizia 
e della bestialità, due termini del paragone tanto 
vicini di luogo, volesse poi che il lettore li in- 
tendesse in un senso diverso e lontano da quel 
che tra loro assumono nell'Etica aristotelica a cui 
si rimanda. 

Chi dunque voglia, come fa il Ronzoni, espel- 
.lere la bestialità 1 e ritener solo la malizia, come 
termine di paragone, deve necessariamente am- 
mettere o che essa sia di stampo aristotelico, 0 
che almeno la ragguagli nella gravezza e reità, 
perché rimanga vero che l' incontinenza n' è in 
ciò minore. La malizia medievale pertanto, che 
il Ronzoni sostituisce all'aristotelica, nel senso di 
volu nias nocendiy o « malizia di cui ingiuria è il 
fine », deve verificare quel concetto aristotelico 
di malizia che la renda .più grave dell' inconti- 
nenza, ed è che questa pecca per impeto di pas- 



1 11 Ronzoni chiede {Scuola cattolica, 1904, Impa- 
gina 35S, nota): l' incontinenza men Dio offende e men 
biasimo accatta «della malizia soltanto O della malizia 
ed anche della bestialità?» E risponde: «Alla prima 
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sione, quella per propria elezione di volontà, come 
chiaramente spiega l'Aquinate (Gw/w. all'« Etica», 
1. 7, 1. 1). La malizia dunque medievale non può 
essere diversa dall'aristotelica in ciò che è electio 
interior mali, e importa V elicere scientcr mal uni, o 
l'oper ari perversa ex electio ne ; che è quel minimo 
necessario perche' superi in gravità l' incontinenza- 



lettura, siccome si è fatta menzione della malizia e della 
bestialità, e la sentenza è assoluta e senza restrizioni, 
si è spinti a rispondere che l' incontinenza è meno 
grave della malizia e della bestialità ». Quindi, aggiun- 
giamo noi, il contesto, ch'é la prima lettura, esige che j 
la minor reità dell'incontinenza s'intenda di fronte 
all'altre due. « Ma ciò è contrario agli insegnamenti 
aristotelici », replica ivi il Ronzoni. Sospettiamo che 
nello scriver questo la penna gli precorresse al pen- 
siero. Come mai si può asserire che l'incontinenza non 
sia meno grave della malizia e della bestialità insieme ? 
Il Ronzoni osserva « che la sentenza del libro VII del- 
V Elica che è tradotta col verso 

come incontinenza 

men Dio offende e men biasimo accatta 

dice soltanto: intemperatus peior est incontinente » . E per- 
ché? Il Ronzoni non lo dice ; ma l'apporta bene s. Tom- 
maso in quel luogo: « intemperatus qui non vincitur pas- 
sione, sed exelectione peccat, est deterior incontinente 
qui concupiscentia vincitur» (Cotntn. all' « Etica », 1. 7, 1. 
8). Orbene, il nostro oppositore ammette che per Aristo- 
tele peccare ex elcctionc e peccare ex malitia è tutt'uno. 
Quindi segue che l'intemperato è peggior dell' inconti- 
nente, perché quegli pecca ex malitia e questi no. 
Inoltre il Ronzoni assai bene ricorda che l'Aquinate ri- 
duce la bestialitas ad genus inaliti ae e ad genus i n tempe- 
ra ni iae per qnemdam excessum circa eandem materiam 
(II-II, q. 154, a. 11 ad 2; q. 142, a. 4 ad 3) ; il che equi- 
vale a dire che la bestialità inchiude il peccare ex elec- 
tione al par della malizia e dell' intemperanza ; e quindi 
è più grave dell' incontinenza che pecca ex passione. 
Ciò chiaramente spiega l'Aquinate nel Commento al 
primo periodo del libro VII dell' Etica, dove suddivide 
Yoperari perversa ex e lectiotie in malitia fiumana e be- 
stiali. È forse tiò contrario agl'insegnamenti aristote- 
lici ? S. Tommaso doveva conoscerli un pochino que- 
gP insegnamenti. 

Il Ronzoni (ivi) osserva ancóra «che la sentenza 
dantesca, quando volesse precisare i rapporti di colpe- j 
volezza tra l'incontinenza e le altre due male disposi- j 
zioni sarebbe incompiuta e insufficiente, se non anche 
falsa». Ma è falsa invece questa ragione del nostro , 
contradditore. Si supponga infatti che Virgilio dica a \ 
Dante che l' Incontinenza è meno grave della malizia 
soltanto; qual giudizio doveva far il discepolo della 
bestialità nominata nello stesso verso ? Riguardando . 
ben questa sentenza, ne avrebbe legittimamente dedotto, i 
se essa, come afferma il Ronzoni, « misura soltanto la 1 
gravezza dell' incontinenza di fronte alla malizia » , che \ 
l'incontinenza non è meno rea anche della bestialità, e j 
che questa è pertanto ancor minore dell' incontinenza 
per gravità. E allora chi son quelli che su di fuor so- j 
stengon penitenza ? Che cosa deve recarsi a mente ; 
l'alunno? Sono incop^- Ila questa parola incontinen- \ 



3. Contradizioni del Ronzoni. — Di più : 
poiché il nostro oppositore ammette che la vo- 
lunias nocendi è più grave della incontinenza, 
vorremmo saperne da lui il perché. « La risposta, 
risponde egli, è tanto sicura, quanto è facile. Sic- 
come le colpe di malizia corrompono appetito e 
volontà saranno più gravi delle colpe d' inconti- 
nenza che lasciano sana la più nobile facoltà uma- 
na » (Minerva oscurala, pag. 61). Qui il nostro 
contradditore, in quella che stabilisce il suo cri- 
terio generale di distribuzione sulla causa interna 
ed efficiente del peccato, fa suo il concetto che 
la malizia è più grave perché corrompe appetito 
e volontà. Quindi ne segue che la voluntas no- 
cendi, importa il corrompi mento dell' appetito e 
della volontà. E che cos'è la malizia aristotelica 
se non pervertimento di appetito e di volontà: 
operar i perversa ex electione f Lo confessa il Ron- 
zoni stesso. Anzi spiegando che cosa sia la 
del libro VII dell' Etica, usa il medesimo con- 
cetto, e quasi le medesime parole. « La malizia 
y.axr'a, scrive, si oppone, al dire del Filosofo, alla 
virtù àpi-zi, e quando s' impossessa dell'uomo, ne 
guasta e perverte non solo l'appetito, ma la ra- 
gion pratica ; tanto che essa si abbandona alle 
cattive tendenze del senso, senza esservi allettata » 
(pag. 49); il che non è altro, come ognun vede, 
che il pervertimento della volontà. Dunque il 
nostro contradditore identifica la voluntas nocendi 
colla malizia aristotelica, e l'assume nel criterio 
generale di distribuzione delle colpe. E non è 
questo un contraddire a sé stesso? Non aveva 
egli difeso a viso aperto che la voluntas nocendi 
medievale non ha nulla a che fare colla malizia 
aristotelica, e che questa non c' entra per nulla 
nel criterio distributivo dell' Inferno f 

Né la scappatoia che egli mi opponeva nella 
polemica sull' Osservatore cattolico vale a cam- 
parlo dalla contraddizione. Diceva egli che la ma- 
lizia dantesca non è aristotelica perché non rin- 
chiude già V electio interior mali, com'io sostenevo, 
ma P aclus interior voluntatis, od, in lingua Co- 



ra non ricorre in tutta la Commedia che due volte qui, 
né prima ne aveva detto nulla Virgilio. Sono bestiali ? 
Ma neppur della bestialità aveva prima parlato il Mae- 
stro. Eh via, se cosi fosse, la sentenza di Virgilio invece 
di scioglier il dubbio di Dante e di contentarlo, ve l'avrebbe 
avviluppato vie più. E per noi sarebbe un vero indovi- 
nello, perché le parole, con cui è espressa, la mostrano, 
come confessa il Ronzoni, assoluta e senza restrizioni, e 
sotto una tal scorza bisognerebbe che noi indovinassimo 
un pensiero non assoluto e con restrizioni. È forse que- 
sto il nuovo sistema di spiegar la Conunedia con la 
Comtnedia t 
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L'Etica Nicomachea, ecc. 



mune, l'« assenso della volontà che è essenziale j 
ad ogni colpa, cosa ben diversa dall'electio in- ! 
terior mali »* . Ma, di grazia, basta quest'assenso 
della volontà, essenziale ad ogni colpa, e quindi 
comune alla malizia ed all' incontinenza, per distin- 
guerle, e affermar la prima più grave della se- 
conda? Nulla si distingue da altrd cosa per ciò 
che gli è comune con essa. Se cosi è, nella sen- 
tenza del Ronzoni, per ragione della causa effi- 
ciente i peccati d' incontinenza son tanto gravi | 
quanto que' di malizia, perche' cosi negli uni come . 
negli altri la volontà assente o consente, E allora, 
dove va a finire il duplice criterio, difeso da lui, I 
della malizia e dell' incontinenza, delle quali la ' 
prima, com'egli confessa, corrompe appetito e vo- j 
lontà, e la seconda sol l'appetito ? In che dunque ! 
consiste questo criterio, non dico particolare, o I 
sottocriterio, ma generale della causa interna et j 
efficiens peccati^ ch'egli pone nel suo schema del- ! 
l'ordinamento morale dell' Inferno f Che cosa im- 
porta la malizia di più dell' incontinenza ? ! 

Il Ronzoni ci offre un punto d'appoggio per ! 
la risposta. L' incontinenza eh' egli ammette nel- 
l' Inferno è veramente aristotelica, e quindi va 
intesa nel senso aristotelico. Orbene, secondo il Fi- | 
losofo, e il suo Espositore, l' incontinente pecca 
coìYactus interior voluntatis, ossia coll'assenso della 
volontà; sebbene vi sia come trascinato dalla passione 
esterna alla volontà. Ma i peccatori dell' Inferno j 
dantesco non sono tutti incontinenti ; vi sono an- j 
che i maliziosi, ma di stampo non aristotelico, 1 



1 Osservatore cattolico, 17 luglio 1903, N. 160. Ma : 
benché V actus interior voluntatis sia un pò* diverso 
dall' electio interior mali, è concetto però esso pure ; 
aristotelico, ed usato dal Filosofo parlando appunto 
della malizia e dell'incontinenza, in un passo da noi | 
già citato. Ai a <?i 7rpoaij&ovvTat pAà^Tftv xai ya-JAa noin* I 
TTxpy. tov vopov xaxi'z eotì *ai àxpajt'a: Propter quae 
eligunt nocere et prava facere praeter legem mal ili a est \ 
et incontincntia. Ret lorica, 1. r, c. 10. Ambedue adunque, I 
malizia e incontinenza, importano elezione o atto intc- \ 
riore dalla volontà, in che si compie la colpa. Né con ciò ' 
Aristotele disse cosa si diversa, o tale che non potesse 1 
convenire alla malizia, da lui altrove più determinata- I 
mente definita in opposizione all' incontinenza per ope- 
rari perversa ex electione in senso puro, o electio in- ' 
terior mali. Ma ciò, che pel Filosofo non bastava a diffe- j 
renziar la malizia da sé stessa, basta invece al Ronzoni, 
il quale di due cose aristoteliche, che si predicano di 
uno stesso soggetto, l'una lascia, qual'era nata, aristo- | 
telica, V electio interior mali, V altra, l' actus interior vo- ' 
luntalis, usa per farne una metamorfosi medievale della | 
malizia aristotelica. Ardimento ignoto a 'più audaci sco- 1 
lastici, divisori dell' indivisibile, de' quali niuno mai si ! 
sognò per questo di dimostrare che il concetto della ma- ; 
lizia, posto dal Filosofo nella Rettorica, e identico al me- 
dievale fosse assai differente da quel che ricorre ne\Y Etica. 



sibbene medievale, soggiunge il nostro oppositore. 
E questi, chiediamo noi, in che modo peccano 
co\V assenso della volontà ? Se peccano vinti dalla 
passione, si convertono in incont'.nenti; se peccano 
non vinti dalla passione saranno maliziosi, perché 
se peccassero per ignoranza, non sarebbero né gli 
.uni né gli altri. Ma chi pecca, non vinto o trasci- 
nato dalla passione, consente al male solo perché 
vuol consentirvi e il suo actus interior voluntatis 
ha tutta la causa nella sua libera volontà, che 
elegge da sé stessa, e da sé stessa si muove, 
senza esterno eccitamento di causa efficiente, al 
male. E non è questa « un'elezione del male de- 
rivante dalla volontà inclinata al male, e non 
strappata ad essa da appetito di sorta », ossia 
V electio interior mali, la malizia aristotelica? Quindi, 
poiché il» Ronzoni contrappone la malizia all'incon- 
tinenza, come meno grave, se questa è tale per- 
ché agisce ex passione e coli' electio aliqualiter 
exlerior, quella sarà più grave perché non agisce 
ex passione, ma coli 1 'electio voluntatis total/ter in- 
terior. Non c'è altra via per trovar maggior gra- 
vità nella causa interna ed efficiente del peccato, 
né il Medio Evo assegnò altri principi. 

Pertanto il Ronzoni, dacché nega nel suo si- 
stema che la malizia da lui opposta all' incontinenza 
contenga 1' electio voluntatis totaliter interior, ossia 
X electio interior mali, deve necessariamente con- 
fonderla coli' incontinenza, e cadere in altra e più 
grossolana contraddizione, di asserir diverse per 
gravità due cose, e affermarle poi identiche. 

Ma il Ronzoni si rifugia ne' latiboli de' suoi 
sottocriteri, e oppone che la volvntas nocendi è 
più grave dell' incontinenza per ragione della 
maggior ingiuria o del maggior danno che fa. 
Questa dottrina, poiché si tratta di conoscere il 
senso che aveva nel Medio Evo presso i dotti 
d'allora, non negherà il nostro avversario che per 
intenderla convenga ricorrere a un bravo teologo 
e interprete della Scrittura e de' Padri. E chi mi- 
gliore del Sole d'Aquino ? Orbene, l'Aquinate con- 
futa magistralmente il Ronzoni, usando la dizione 
animo nocendi, identica, come la cupido, l'amor, ecc. 
nocendi alla voluntas nocetidi, o mal ili a, e si può 
supporre ch'egli sapesse quanta differenza fosse 
dalla malizia medievale all'aristotelica, e non vo- 
lesse gabellare a' suoi lettori l'una per l'altra. 

Egli presuppone il principio che nil volilum 
quin praecognitum, ammesso da tutti anche i non 
aristotelici, e determina quando il danno o no- 
cumento altrui che procede , daUtamttif o volvn- 
tas fiocendi, aggravi direttamene leccato. 
E poiché il Ronzoni aateH» * il costi* 
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tutivo essenziale della malizia dantesca è la le- 
sione de'diritti: D'ogni malizia ingiuria è il fine» \ 
pigliando 1' ingiuria come termine materiale, finis 
operis in cui si risolve l'abito o l'atto della ma- 
lizia, si pecchi ex electione ovvero ex passione *, 
ne segue che dalia materialità dell' ingiuria o del 
nocumento, non dall'esser voluta propriamente, o 
intesa, come finis operantis, benché conosciuta, 
per potervi assentire in qualche modo, si misuri 
la gravezza maggiore della voluntas nocendi di 
lronte all' incontinenza. S. Tommaso invece, affer- 
ma semplicemente il rovescio, fondandosi sul con- 



1 Note e appunti, ecc. , pag. 10. 

2 «Se il verso dantesco significa che l' ingiuria è 
il termine materiale, il finis operis in cui si risolve l'a- 
bito o l'atto della malizia, sono maliziosi tutti coloro 
che fanno ingiuria sia ex electione, sin ex passione. L'a- 
dultero che fa scientemente ingiuria, ma commette l'a- 
dulterio per l'appagamento della passione, è un mali- 
zioso. Se il verso dantesco invece significa che il 
malizioso mira all' ingiuria conte a fine, ossia vuole 
l'ingiuria per l'ingiuria allora dal numero de' maliziosi 
vanno esclusi tutti quelli che fanno ingiuria ex passione, 
e per conseguenza anche l'adultero di cui parla il 
Flamini ». Scuola cattolica, 1904. II, pag. 533, nota. 
— Ma il Ronzoni ammette ora il primo senso del verso 
dantesco. Scrive infatti: « Resta di intenderla (la ma- 
lizia) alla medievale, ed allora il verso: 

D'ogni malizia, ch'odio in ciclo acquista, 
ingiuria è il fine 

dà questo senso : Ogni tendenza od ogni abito di nuo- 
cere od anche, se vuoisi, ogni atto danneggiarne che 
acquista odio in cielo, si risolve in un'ingiuria. Così il 
poeta nel suo verso traduce in linguaggio prettamente 
scolastico la definizione della malizia di moda a' suoi 
tempi : malitia est voluntas nocendi e cosi è all'unisono 
coi giuristi e cogli esegeti biblici, suoi contemporanei. 
Aneli 'egli infatti ricerca l'ingiuria, il danno altrui come 
elemento essenziale della malizia mentre per lui è ac- 
cidentale affatto che tale ingiuria o danno sia voluto per 
disordine esclusivo di volontà o per impeto o solletico 
degli appetiti sensitivi corrotti ». Ivi, pag. 533. Questo 
dunque è il significato della malizia nel verso 22 del 
canto XI, che il Ronzoni « rileva nella sua interezza 
e perspicuità» (Ivi, pag. 532). Cosi egli nella Scuola 
cattolica. - Ma nella Minerva oscurata, da noi special- 
mente esaminiamo, dice apertamente il rovescio. « Si 
richiami, scrive, la tante volte ripetuta terzina : 

D'ogni malizia... 

In essa la malizia è definita in modo schiettamente 
medievale, come si disse, perché vi si traduce il malitia 
est voluntas nocendi alteri, Yodium boni alieni, o la 
cupido v indie tae ; ed è ovvio il dedurre che in tutte le 
definizioni surriferite la malizia è presentata come una 
colpa che mira, come a suo fine, ad un danno altrui* 
Per chiudere, però, ogni scappatoia sofistica, osservo 
che la definizione del poeta, presa da sé potrebbe am- 
mettere anche questo senso : la malizia è quella colpa, 
che riesce mater** ,, vente e finisce in un' offesa altrui. 



cetto, ch'ei doveva ben aver capito, de\V animus 
nocendi ed esige che il nocumento debba essere in- 
teso e voluto, sia finis operantis e non solo pre- 
visto, o sia finis operis, perché si possa parlare di 
animus o voluntas nocendi. Infatti, alla questione 
se la gravità del peccato s' accresca secondo il 
maggior nocumento, risponde: « Ouandoque no- 
cumentum quod provenit ex peccato est praevi- 
sum et intentum, sicut cum aliquis aliquid ope- 
ratur animo nocendi alteri, ut homicida vel 



Ma questo senso è respinto dal contesto, perché vi si ag- 
giunge : 

Ogni fin cotale 

o con forza o con frode altrui contrista ; 

ed è chiaro che se si prende « il fin cotale » come 
V animus iniuriandi o l'intendimento dell'offesa, l'altro 
verso corre abbastanza liscio. Qual cosa più naturale 
che il dire che la volontà di ingiurare e di danneg- 
giare, si reca ad effetto o con forza o con frode! Per 
il contrario se per « il fin cotale » si intende il termine 
materiale in cui quell'atto riposa, il resto della terzina 
è un controsenso. Come? il fine materiale di un' azione 
ingiuriosa può contristare altri con frode o con forza ? 
e non è piuttosto una frode od una violenza quello 
stesso fine materiate ? No, il pensiero dantesco è 
quello che sopra si è indicato ; e sta in ciò appunto la 
nota differenziale delle colpe d'incontinenza e di ma- 
lizia presa nel senso datole dall'Alighieri: queste mi- 
rano come a fine alV ingiuria al danno, all'offesa: quelle 
solo accidentalmente possono contenere ingiuria, danno 
ed offesa.... questi vizi non esciranno mai dalla cerchia 
dell' incontinenza fino a che non si proporranno il danno 
cotne meta ultima, come fine ». (Minerva oscurala , 
pag. 190-192). 

Da questi passi risulta: 1. Che, secondo il Ron- 
zoni, la famosa terzina traduce « in linguaggio pretta- 
mente scolastico », « in modo schiettamente medievale » 
la defininione malitia est voluntas nocendi. — 2. Che 
questa definizione ha due sensi quasi contradditori: 
secondo l'uno, la malizia è « colpa che mira come a suo 
fine ad un danno, all'ingiuria»; secondo l'altro, essa 
non mira a ciò, ma materialmente « si risolve in un'in- 
giuria ». Orbene, pel Ronzoni della Minerva oscurala, 
che accoglie e difende il primo, il secondo senso è 
« respinto dal contesto » di Dante, anzi mena a un 
« controsenso » ; laddove pel Ronzoni della Scuola cat- 
tolica che accetta il secondo, il primo senso é « una 
peregrina interpretazione » del prof. Flamini, « campata 
in aria, peggio ancora sopra un travisamento della let- 
tera della Commedia » (Ivi, pag. 534). A qual de' due 
dobbiamo noi credere? Son veramente ambedue me- 
dievali quei sensi dati alla definizione: malitia est vo- 
luntas nocendi ? Per noi qui vi ha un enigma forte ; e 
l'ondeggiar del Ronzoni per appigliarsi infine, come fa 
nella Scuola, al peggior senso, non possiamo attribuirlo 
che all' incertezza del metodo e dell' idea, e all r influsso, 
se meno dal Palmieri, del Chesani il cui studio, sull' Or- 
dine ne II' « Inferno » dantesco ei chiama tanto pregevole, 
mentre per noi è una delle maggiori stranezze esco- 
gitate su quest'argomento. 
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fur et tunc directe quanti tas nocumenti adauget j 
gravitatem peccati, quia tunc nocumentum est per | 
se obiectum peccati ». ti 
«Quandoque autem nocumentum est praevisum, j 
sed non intentum ; sicut cum aliquis transiens per j 
agrum, ut compendiosius vadat ad fornicandum, j 
infert scienter nocumentum his quae sunt seminata j 
in agro, licet non animo nocendi ; et sic etiam 
quantitas nocumenti aggravat peccatum, sed in- 
directe, in quantum scilicet ex voluntate multum 
inclinata ad peccandum procedit quod aliquis non 
praetermittat Tacere damnum sibi vel alii quod sim- 
pliciter non vellet »\ Da questo passo risulta che, 
quando si opera animo nocetidi alteri, tunc nocu- 
mentum est per se obiectum peccati, il che vale 
a dire, che è il fine inteso, non solo conseguente 
della malizia. 

Né altro volle Dante significare quando scrisse 
che d'ogni malizia, eh* è animus nocendi, ingiuria 
è il fine. Onde 1' interpretazione del Ronzoni, che 
significhi l'andar a terminare o risolversi in un'in- 
giuria, prescindendo dall' intenderla o volerla, è 
contraria al linguaggio medievale, e forza la lettera 
della Commedia. Infatti, se veramente, secondo 
vuole il Ronzoni, ivi V ingiuria non è che il fi- 
nis operis, ossia « l'azione naturalmente compiuta 
dall' oggetto , come è il segare della sega, e 
l'emettere suoni dalla cetra » 5 , 1' ingiuria s'iden- 
tificherebbe coll'azione stessa dannificante consi- 
derata materialmente nell'ordine fisico, cioè colla 
forza e colla frode, i due mezzi che immediata- 
mente, come fa la sega, producono l'effetto, o il 
nocumento. Onde la terzina dantesca verrebbe a 
dire, nell' interpretazione del Ronzoni, cosi: Ogni 
malizia, eh' odio in cielo acquista, si risolve nella 
forza e nella frode materialmente presa come via 
d'agire, e la forza e la frode o con forza o con 
frode altrui contrista. Noi dubitiamo forte che una 
tal corbelleria potesse cadere nella mente del di- 
vino poeta, e lasciamo al Ronzoni la responsa- 
bilità d'avergliela affibbiata, quasi fosse il senso 
genuino della malizia medievale. E qui ci pare il 
nostro egregio avversario caduto in nuova con- 
traddizione, di spacciar la malizia dantesca come 



1 Altrove dice : « Sicut si aliquis surripiat rem alte- 
rius non cupiditate habendi, sed voluntate nocendi » 
(IMI, q. 68, a. 9 ad 2). Quindi per s. Tommaso animus 
% nocendi e voluntas nocendi sono tutt'uno. Si noti come 
egli nomini Vomicida, specie de' violenti, e il ladro 
specie de' frodolenti, quasi volesse accennare cogli 
esempi i due modi di nuocere per forza e per frode. 

* MI, q. 73, a. 8. 

8 Scuola Cattolica, 1904, II, pag. 533. 



malizia di concetto medievale e assai diffuso, e 
poi darle un senso non solo non medievale, ma 
peregrino e sconosciuto al più illuminato de'teo- 
logi di quell'età. 

Un'altra osservazione. S. Tommaso, nel testo 
citato, benché ammetta che il nocumento aggravi 
indirettamente la colpa di chi danneggia i campi 
altrui per ire a soddisfar la propria incontinenza, 
non ne attribuisce però il nocumento all'animus o vo- 
luntas nocendi, ma alla voluntas multum inclinata 
ad peccandum. Questa dunque non sarà quella; sarà 
voluntas peccandi che scienter fa ingiuria senza vo- 
lerla, come accade nell'jncontinente, ma non voluntas 
nocendi, che fa ingiuria perché vuol nuocere, com'è 
nell'omicida e nel ladro. Quindi alla, voluntas no- 
cendi non si possono attribuire le ingiurie o i no- 
cumenti che sono colpe d' incontinenza. E il Ron- 
zoni, che pone nelle mura di Dite anche le in- 
giurie d' incontinenza, fa quello che niun dantista 
aveva finora osato; e là dove gli altri non met- 
tono neppur la bestialità d'incontinenza, egli vi 
getta a piene mani la malizia d' incontinenza. Eh 
via, se nell' Inferno, dov'è la malizia di elezione, 
vi ha posto per la bella novità d' una malizia 
d' incontinenza, ci sarà un posticino anche per la 
bestialità, se non d'incontinenza, almeno di malizia. 

4. Equivoci del Ronzoni. — Non farà pertanto 
maraviglia che il nostro avversario si conducesse 
a sf mali passi, quando si osservi che tutta la 
sua teorica della voluntas nocendi s'appoggia sul- 
l'equivoco. Senza indagare la genesi dell'opinione 
j N di lui sulla diversità della malizia medievale dal- 
j l'aristotelica, l' incontrare la definizione della ma- 
I lizia come voluntas nocendi più spesso ne' Com- 
j mentari e nelle Glosse, che non ne'trattati scien- 
! tifici morali, influf certamente in lui sulla persuasione 
J che qualche divario ci potesse correre, e dal per- 
1 suadersene all'affermarla non c'è un gran tratto. 
* È questo ^equivoco, per dir cosi, storico, su cui 
si basa tutto il suo sistema. 

Egli afferma categoricamente la diversità delle 
! due definizioni, tra loro irreducibili; ma la spiega- 
i zione di questa differenza, ch'ei ne porge e gabella 
per medievale, non corrobora mai coH'autorità di 
veruno, che esplicasse in quel modo la voluntas 
nocendi o malitia. Né a noi, che pure abbiamo 
rovistato non poco, occorse mai cosa che confor- 
tasse quella nuova spiegazione, anzi dovemmo per- 
suaderci che tutto il Medio Evo è in ciò con- 
trario al Ronzoni. Eccone le prove. 

1. Asserisce egli che l'ingiuria è qualunque le- 
sione di diritto ; ed è fine della malizia, io sensi 
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oggettivo o materiale come finis operis, non in 
senso soggettivo, o formale, cioè come termine 
inteso per se et directe dalla volontà, ossia/m/* ope- 
rantis. Ma i giuristi medievali, dicevano il rovescio. 
Alberico da Rosate, dal cui Dizionario giuridico 
trascrive il Ronzoni la definizione, malitia est 
quando aliquis malnm molitur alieni, scrive alla 
voce infuria: « Injuria pensanda est non ex opere, 
sed ex voluntate »; e vuol dire che 1' ingiuria va 
ponderata nella sua gravezza, non secondo il fi- 
nis operis, o Vopus infurine t ma secondo il finis 
ofierantis, o la voluntas injuriae o nocendi 1 . E alla 
voce peccatum mostra di conoscere assai bene la 
distinzione delle colpe ex infirmitate ed ex studio 
o malitia, E come nel maleficio il Medio Evo 
cercava il dolus malus, cosi pure vi ricercava la 
malitia, di cui lo Schard, nel suo Lessico ri- 
pete col Digesto che è « callidorum, variorum et 
dolosorum, contra quos Praetor edictum proposuit 
de dolo malo », come avvertimmo altrove, il quale 
« saepe procedit ad aliquod maleficium nomina- 
tum, veluti furtum, homicidium, periurium, falsum ». 
E lo Schard, il quale non ignorava la defini- 
zione medievale della malizia, ne pone una, ap- 
poggiato a Baldo, di un sapore tutto aristote- 
lico: « Malitia perversitatem sonat cum quis data 
opera male agit ». Quel data opera non è Yex pro- 
posito o electione d'Aristotele, il manzoniano fare 
apposta, che chiude 1' immortale romanzo ? Questa 
definizione è per sé generalissima, come è mani- 
festo, e quindi, se equivale all'aristotelica generale, 
non ragguaglia lo stretto do 'us. Il maleagit di questa 
definizione giuridica non significa necessariamente 
F ingiuria, il danno, la lesione de'diritti altrui, per 
usar le parole con le quali il Ronzoni parla della 
malizia aristotelica ; ma qualsiasi male morale, 
qualsiasi violazione delle leggi: indici e norme 



1 Anche lo Schard (Lexicum iuridicum, Colo- 
niae Ag., 1600) dice dell' infuria : Infuria ex affectu 
Hi, datnnum ex culpa; e s'accorda esattamente col- 
FAquinate, perché 1' infuria risponde al nocumento pre- 
visto ed inteso animo nocendi o ex affectu seu volun- 
tate ; e il damnum risponde al nocumento solo previsto 
o almeno per sé conseguente nlla colpa o peccato, quan- 
d'anche non fosse previsto : colpa che può essere di 
passione, di negligenza o d'omissione, cui basta l'as- 
senso della volontà per esser tale. Cfr. I-II, q. 73, 
a. 8, Che se si voglia chiamar ingiuria anche il semplice 
danno, va però notato che allora è ingiuria che non pro- 
cede dalla volontà di nuocere; e l'accenna lo Schard 
stess o : € Injuriam in lege Aquilia damnum acci pi ni us 
culpa datum edam ab eo qui macere noluit* ; parole di 
Ulpiano che leggonsi nel Digesto, 1. 9, Ut. 2, { 5. È 
dottrina comune de* giuristi. 



della moralità 4 . Però lo Schard, giureconsulto, 
che ne intendeva l'estensione, la restringe, e la 
riduce al dolus o voluntas nocendi, colla conside- 
razione del danno, né con ciò viene a falsarne il 
concetto, com' è chiaro. E aggiugne : « Haec ae- 
tatem supplere dicitur ; et alii damnosa dolus » ; 
cioè di questa medesima general malizia si dice sup- 
plire 1' età, e che diviene dolus, quando è dannosa, 
ossia « quando quis data opera alium damnificat » 
o «nocet alteri ». E non è questo lo stesso pro- 
cesso aristotelico per cui la malizia electio interior 
mali, per l'oggetto dell' injuria o nocumento, si 
specifica come voluntas nocendi, ossia, secondo il 
linguaggio romano-giuridico, come dolus f 

E che tale sia il senso n'è mallevadore l'eru- 
ditissimo Cornelio a Lapide, studioso se altri mai 
de' Commentari biblici medievali, il quale dà la 
medesima spiegazione dello Schard della voluti- 
tas nocendi e malignitas, riferendosi alla malizia 
generale aristotelica *. 

2. Un altro equivoco del Ronzoni è quello di 
dare alla malizia aristotelica un concetto che non 
ha. Egli obbietta al Flamini che i maliziosi della 
città di Dite non hanno voluto V ingiuria per 
l'ingiuria, e scrive : 

« Oh ce li ha mai presentati il Poeta come 
gente che fece danno per voglia matta di dan- 
neggiare ? O piuttosto non fa confessare a più 
d'uno che fu la passione, non saputa tenere a 
freno, che li ha tratti a far danno, e dal danno 
ai passi dolorosi ? » 5 . 

Ne abbiamo citate testualmente le parole, per- 
ché non vogliamo, come ci accusò ne\Y Osserva- 
tore cattolico 4 , cambiargli le carte in mano. Qui 
egli confonde due cose ben diverse. Per lui mi- 
rare all' ingiuria come a fine e voler l' ingiuria 
per V ingiuria sono tutt'uno, mentre ci corre 
frammezzo non poco 5 . Voler l'ingiuria per l'in- 
giuria è un voler il male per sé stesso, e questo è 
impossibile c ; voler l' ingiuria come fine, è inten- 



1 Note e appunti, ecc., pag. 11. 

2 A Lapide, Comm, Iacob % c. 1, v. 21. 

3 Scuola cattolica, 1904, II, pag, 537. 

4 Osservatore cattolico, di Milano, 17 luglio 1903. 

5 «Se il verso dantesco, scrìve il Ronzoni, significa 
che il malizioso mira all'ingiuria cotne a fitte, ossia 
vuole V ingiuria per V ingiuria, allora dal numero dei 
maliziosi vanno esclusi tutti quelli che fanno ingiuria 
ex passione». Scuola cattolica, 1904, II, pag. 534, in 
nota. 

6 Si osservi che altro è velie tnalum per se et di- 
recte ex parte voluntatis, e altro velie tnalum per se et 
directe ex parte ipsius mali. Quello importa e designa 
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dere il male non per sé stesso, ma ratione con- 
vcnientiae quasi bonum, dice l'Aquinate, quia 
unumquodque secundum se tendit in id quod est 
sibi conveniens\ Il fine è voluto per sé, quando 
è per se bonum , ma quando essendo in sé mattini, 
è bonum propter aliud, è voluto come fine propter 
aliud, perché non si vuole che il bonum o lap- 
par ens bonum. Su quest'equivoco, già dileguato 
da s. Tommaso, 2 si fonda la domanda del Ron- 
zoni, sui maliziosi danteschi : « Oh ce li ha mai 
presentati il Poeta come gente che fece danno 
per voglia matta di danneggiare ? » Sapevamcelo ! 
« O piuttosto non fa confessare a più d'uno che fu la 
passione, non sapida tenere a freno, che li ha tratti 
a far danno?» Qui sta il busillis, E da provare che 
non seppero o non poterono tener a freno la passione 
e non che ebbero la passione e per appagarla pec- 
carono. Papa Orsini confessa d'essere stato cu- 
pido, ma come prova il Ronzoni che l' avarizia 
gli fece su l'avere, e n^X Inferno se stesso met- 
tere in borsa proprio ex passione invece che cum 
passione? La passione, perché diminuisca la colpa, 
è cosa notissima che dev'essere antecedente, e in- 
fluire àie et nunc nell'atto stesso della volontà ; 
ma pure, senza 1' eccitamento della passione e a 
sangue freddo può uno studiosamente eleggere 
di appagar la propria avarizia, come la propria 
concupiscenza \ E in tal caso si hanno forse colpe 
d' incontinenza ? ingiurie d' incontinenza ? Finché 
il nostro contradditore non arriva a provar que- 
sto, è inutile che sofistichi sopra gli abitanti della 
città roggia per farne degl' incontinenti. 

3. Cade pur nell'equivoco, quando parla della 
malizia aristotelica in senso specifico ; e da ciò 



Yelectio interior mali, o malitia ; questo significa che 
il male stesso è secundum se, e ratione sui, appetibile, 
e oggetto dell'atto della volontà, il che non può essere, 
essendo il male secundum se privatio boni, cioè nulla, 
e voler il nulla, perché è nulla, è contrario alla natura 
della volontà che tende all'ente appetibile o bene. Onde 
1' Alighieri canta : 

L'animo ch'è creato ad amar presto 
ad ogni cosa è mobile che piace. 

{Putg., XVIII, 19-20). 

E altrove : 

O Regina, 

perché per ira hai voluto esser nulla? 

E la ragione che ne dà non è il nulla, ma lo sfuggir 
un male, che pur è un bene : 

Ancisa t' hai per non perder Lavina. 

{Purg., XVII, 35-37). 

1 MI, q. 78, a. 3- 

2 « Malum non potest esse secundum se intcntum 
ab aliquo : potest tamen esse intentum ad vitandum 
aliud malum, vel ad consequendum aliud bonum». 
Ibid., a. 1 ad 2. 

* Cfr. S. Tommaso, I-II, q. 77, a. 1, 2, 6. 



che nel suo oggetto malum o perversa « com- 
prende tanto le cattive azioni che infrangono il 
diritto altrui, quanto quelle che violano ogni pre- 
scrizione di legge morale », deduce che la malizia 
aristotelica non può subire ulteriore determina- 
zione, che la restringa in senso più specifico a si- 
gnificar ogni violazione di diritto o ingiuria. Perché, 
dice egli, sarebbe un dimezzare 1 l'àmbito di quel 
malum e di quel perversa 8 . Ma, di grazia, questa 
ulteriore parziale specificazione non era già im- 
plicitamente compresa, a detta del Ronzoni stesso, 
nella malizia specifica, come il brutum e Yhomo 
nella specie subalternante animai? E a quel modo 
che animai, nome del genere, ove si contrapponga 
all' homo, diviene nome proprio della specie bru- 
tum, perché la malizia, non potrà di fronte alle 
altre violazioni deliberate di legge morale, divenir, 
com'è neir uso, nome proprio delle violazioni de- 
liberate del diritto altrui ? Questo non è scema- 
melo, ma distinzione. La differenza divide, cioè 
distingue il genere, non lo riduce a metà, come 
la ragionevolezza distingue l'animale in bruto e 
uomo, non riduce tutto il genere animale all'uomo. 
Il Ronzoni quindi, per combattere il Flamini, e 
gli altri suoi avversari, si fa forte sull'equivoco 
che importa la voce dimezzare, e piglia la ma- 
lizia aristotelica nel senso di specie infima, non 
subalterna, o generica, come fanno i suoi oppo- 
sitori secondo il vero concetto del Filosofo. 

Facciamo grazia al lettore di altre osserva- 
zioni, che potremmo aggiungere, per non abu- 
sare della sua pazienza, e solo notiamo come 
nell' interpretazione della malizia medievale, il 
Ronzoni pecchi di quell'apriorismo di cui poco 
cortesemente accusa noi, il Flamini, e quanti non 
la sentono come lui. 

5. Specificazione della «malizia ch'odio in ciclo 
acqìdsta ». — Pel Ronzoni la malizia del v. 22 del 
C. XI dell' Inferno è spccifice la medesima del 
v. 82 : voluntas nocendi, l'ima e l'altra, per vini 
et per fraudem. A ciò egli approda, perché fa 
gettito della bestialità, e s'argomenta di dimo- 



1 Dimezzare, secondo il Fanfani, significa partir 
per mezzo (cfr. anche Tommaseo, Sinonimi, 4528), ed 
altresì scemare d'una metà. Il Ronzoni piglia il secondo 
senso, e afferma che l'ulteriore specificazione della ma- 
lizia aristotelica ne scemerebbe l'àmbito d'una metà. 
Noi concediamo che la differenza partisce per mezzo 
il genere come la rationalitas il gcnus animalis in bru- 
tum e homo; ma non lo scema d'una metà, perché 
ambedue le specie o metà rimangono sotto il genere, 
come Yhomo animai rationale, sotto il gcnus animalis 
insieme col brutum o animai irrationale. 

2 Scuola cattolica, 1904, II, pag. 526. 
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strare che Dante non l'ammise nel suo Inferno ; 
e noi vedremo tra poco se ci riesca. 

Quanto all' interpretazione della malizia del 
v. 22, di cui ingiuria è il fine, anche noi ammet- 
tiamo che sia voluntas nocendì vi et fraude, ma 
di stampo aristotelico, come sopra abbiamo di- 
mostrato, e meglio si parrà nella seconda parte 
del nostro lavoro, ove chiariremo che tutta la 
lezione di Virgilio intorno alla malizia è tolta 
dall' Etica Nicomachca, e dalla dottrina del Fi- 
losofo spiegata dall'Aquinate. Niun dubbio dun- 
que che la definizione o descrizione della malizia, 
di cui ingiuria è il fine, non sia conforme alla dot- 
trina del Filosofo. E sarebbe veramente strano il 
pensare che il Poeta, per aver tal concetto, abba- 
stanza ovvio agli studiosi, com'era lui, delle opere 
d'Aristotele, in ispecie dell' Etica e della Retto- 
rica, dovesse fuor del Peripato e de' suoi cultori 
andar vagando per rinvenirlo e rinvenirlo cosi 
nudo e secco, mentre V Etica, come vedremo, 
glielo offriva pieno ed intero colle suddivisioni 
della forza e della frode, e de' principali delitti. 
Né con ciò neghiamo che tal concetto non in- 
contrasse in molti altri libri, a cui attinse lume, 
conforto e materia pel poema sacro ; ma non gli 
parve, diciamo, d' incontrar cosa nuova e scono-, 
sciuta, e molto meno diversa da quel che n'aveva 
appreso alla scuola del Filosofo. 

6. Una variante di principio, — Né sarà inu- 
tile osservar di passaggio, come il Ronzoni, il 
quale si vanta di spiegare la Commedia con la 
Commedia, neh" interpretar la malizia di cui in- 
giuria è il fine, e che tante questioni suscita tra 
i dantisti, abbandoni il suo principio, ed ispieghi 
la Commedia, non già con la Commedia, sibbene 
con le Glosse, e co' Commentari biblici, mentre 
la Commedia stessa, per 1' intelligcn;:a del Can- 
to XI, ricorda espressamente, oltre il Genesi, tre 
delle più magistrali opere dello Stagirita, che 
il Poeta aveva fatte sue \ Dante usò certamente 
pur de' Commenti biblici, e lo mostreremo al- 
trove chiaramente ; ma la digressione scientifica 
racchiusa nel Canto XI de\V Inferno si fonda prin- 
cipalmente sulle opere ivi accennate dal Poeta. 

7. La malizia « disposizion che il ciel non 
vuole ». — Dante è sf accurato nel distinguere 

1 \J Etica, In/., XI, v. 80; la Fisica, ih., v. 101; 
la Metafisica, v. 97 : 

Filosofia, mi disse, a chi la intende 
nota non pure in una sola parte. 

A prova di ciò ricordo per ora al lettore che la Meta- 
fisica di Aristotele e da tutti gli scolastici era detta 
Filosofia prima, e da Dante Filosofia per eccellenza 
(Convivio, III, 11. Moore, II, pag. 270). 



la malizia ch'odio in cielo acquista ed ha per fine 
l' ingiuria, in due, l'ima la quale altrui contrista 
per forza, l'altra per frode, assegnando a ciascuna 
una delle due parti principali della città roggia, 
che torna naturalissimo il veder il riscontro sf 
dell' incontinenza coli' incontinenza, si della ma- 
lizia per frode colla semplice malizia, e di quella 
per forza colla bestialità : questa voluntas nocendi 
per vini, quella voluntas nocendi per fraudem. Ma 
ciò non garba al Ronzoni, pel quale la malizia, come 
« disposizion che il ciel non vuole», compenetra in 
sé i due modi di agire per forza e per frode, per- 
ché la matta bestialitade, la terza delle male di- 
sposizioni, è un riempitivo del verso e della rima 
e complemento d'una perifrasi, ma non già riem- 
pie alcuna regione dell' Inferno e ne compie l'ar- 
chitettura. Tale è la sua sentenza. E in questo 
par proprio consista il fulcro del suo sistema dan- 
tesco. Sicché, ove si chiarisca che la bestialità non 
è bandita dalla Commedia, rimarrà spezzato quel 
sostegno e in un colpo salvate e distinte insieme 
malizia e bestialità nell' Inferno di Dante. 

8. // concetto aristotelico della bestialità nella 
« Divina Commedia*, Vanni Pucci. Soddoma e Go- 
morra. — Il Ronzoni « cerca nella Ccnnmedia se 
mai il Poeta menzioni il brutto peccato » (pag. 55); 
incontra Vanni Fucci Inferno, che dice: 

Vita bestiai mi piacque e non umana, 
e nel Purgatorio le due schiere de* lussuriosi che gri- 
dano : « Soddoma e Gomorra » e « il nome di colei 
che s'imbestiò nell' imbestiate schegge». 

Ma non è questa, soggiunge egli, bestialità di 
significato aristotelico, sibbene, al più, medievale 
(pag. 58). 

Esaminiamo i due episodi, e la spiegazione 
che ne dà il nostro contradditore. 

Vanni Fucci, nella bolgia de* ladri, a Virgilio 
che l'aveva dimandato chi si fosse, risponde : 

Vita bestiai mi piacque e non umana, 

si come a mul ch'io fui. Son Vanni Fucci, 

bestia, e Pistoia mi fu degna tana. 
Ed io al Duca: Digli che non mucci, 

e dimanda qual colpa quaggiù il pinse ; 

ch'io il vidi uom già di sangue e di crucci. 
E il peccator, che intese, non s'infìnse, 

ma drizzò verso me l'animo e il vólto, 

e di trista vergogna si dipinse. 
Poi disse : Più mi duol che tu m' hai colto 

nella miseria dove tu mi vedi, 

che quand' io fui dell'altra vita tolto. 

(/»/., xxiv, 124-135). 

« Per ammettere, dice il Ronzoni, che l'essere 
uom di sangue e di corrucci sia un tutt'uno col 
fare vita bestiale, bisogna supporre che Vanni 
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Fucci sia sincero nella sua confessione, e che spiat- 
telli il suo peccato » (pag. 56). Ma, rispondiamo, qui 
non si suppone nulla. Vanni, incontrato da Dante 
tra i ladri, cercò schivare di darne la ragione, rivol- 
gendo altrove, alla sua vita bestiale e conosciuta, 
l'attenzione de' due poeti. Ed in ciò fu tanto lungi 
dal non esser sincero, che quel ch'ei disse non 
era altro da quel che Dante già ne sapeva. Giac- 
ché se la vita bestiale non avesse significato es- 
sere uom di sangue e di corrucci, perché il Poeta 
disse poi a Virgilio di saper già ch'egli era stato 
uom di sangue e di corrucci ? che c'entrava quel 
ch'egli n'aveva visto colla vita bestiale ? Questa 
importava tutt'altro, o al più la vita di ladro* 
Ma della vita di ladro Dante ancor nulla ne co- 
nosceva e non sapeva accordare l'aver visto Vanni 
uomo di sangue e di corrucci e quindi degno di 
star su tra gli omicidi, con V incontrarlo più sotto 
tra i ladri. Onde se vita bestiale votea dir vita 
di ladro nel concetto di Vanni e nell' intelligenza 
di Dante, questi veniva a udir la soluzione del- 
l'enigma nelle prime parole di quello, né e' era 
uopo di esortarlo che non mucciasse. Né Vanni 
dovea poi dipingersi di trista vergogna nel con- 
fessar d' essere stato ladro alla sacrestia de' belli 
arredi, se prima aveva già con tanta franchezza 
spiattellato oltre il nome, il cognome, e la patria, 
anche la sua vita da ladro, ossia bestiale. Se dun- 
que la vita bestiale non può identificarsi con la 
vita da ladro, che sarà mai, poiché non è neppur 
la vita sanguinaria che Dante conosceva ? 

Il Ronzoni risponde che vita bestiale qui com- 
prende tutti gli atti cattivi che l'uomo commette 
buttandosi 

A seguir come bestie l'appetito 

(pag. 56). 

Dunque, secondo lui, vita bestiale compren- 
derà tutte le colpe di lussuria, e anche la sodo- 
mia colla bestialità propriamente detta, cioè la 
parte lussuriosa della bestialità aristotelica. Ma di 
una tal vita lussuriosa di Vanni Fucci, la storia 
nulla ci tramandò ed è invenzione storica del 
Ronzoni, e sua aprioristica interpretazione della 
Commedia l'attribuire a Vanni vita bestiale di lus- 
suria invece della vita bestiale di crudeltà e ra- 
pina ch'egli confessa e che Dante conosceva. Sap- 
piamo infatti ch'egli era di coloro « che fecero 
alle strade tanta guerra » e fu posto ufficialmente 
fra i latrones e rubbatores strale '.E sei sapeva egli 

1 Inferno, XII, 138. A. Chi appelli, Dalla trilogia 
di Dante, Firenze, Barbèra, 1905, pag. 248. (Vanni 
Fucci). 



stesso. Onde, quando nomò la sua vita bestiale, 
e non umana, designò la vita sua famosa di la- 
drone e predatore qual' era pur nota a Dante, e 
confermò cosi l' identità della vita di sangue e di 
corrucci colla vita bestiale. Dov'è qui l'incon- 
gruenza tra la prima confessione di Vanni, e ciò 
che Dante n'aveva visto ? Ognuno sa come può 
digradare e crescere, si nell'ordine morale, come 
nell' intellettuale e fisico, la vita bestiale, sia che 
i si trattenga entro i limiti di diletti naturali, sia 
j che li varchi ; ma la vita bestiale e non umana, 
| che trascende il termine dicevole all'uomo, schiera 
! il malvagio tra i veri bestiali del libro VII del- 
V Etica. 

Come Vanni Fucci nell' Inferno % cosi pure le 
: schiere de' lussuriosi del Purgatorio gridano alla 
| bestialità. 

' Tosto che parton l'accoglienza amica, 

prima che il primo passo li trascorra, 
Ì sopragridar ciascuna s'affatica, 

j la nuova gente : « Soddoma e Gomorra * . 
1 E l'altra: « nella vacca entra Pasife, 

l perché il torello a sua lussuria corra » . 

(Purg., xxvi, v. 37-42). 

Qualunque spiegazione s'accetti del passo, ognuno 
deve ammettere che Soddoma e Gomorra, e Pa- 
sife simboleggiano la sodomia e la bestialità lus- 

; suriosa; due delitti che Aristotele nel 1. VII del- 
l 1 Etica ascrive alle persone bestiali, seguaci de' di- 

I letti innaturali. 

| Ma il Ronzoni ci avverte che « a Dante è 
; molto famigliare la parola bestia, bestiale, bestia- 
lità, e che dà ad essa i sensi più svariati; e pren- 
derebbe quindi un bell'abbaglio chi le annettesse 
■ sempre il valore filosofico morale datole da Ari- 
stotele » (pag. 57). Che ne segue? Questo, che, 
I se colui, che sempre interpreta la voce bestiale 
nel senso piò grave aristotelico, piglia abbaglio; chi 
I invece la spieghi solo alcune volte, quando l'esige 
• il contesto e il pensiero, come ne' due brani ci- 
tati della Commedia, lo schiverà 4 . 



1 Rispondono al concetto aristotelico della bestia- 
lità l'ira del Minotauro: //*/., XII, 19 e 33; l'anima 
feroce che si parte dal corpo (feroci tas era pur versione di 
cvi/storr,;) : Inf., XIII, 94; i tiranni, i sodomiti, il bestiai 
segno dell'Ugolino: Inf, XXXII, 133. e XXXIV. 1. 
Dante ammette pure gli altri sensi di bestialità che 
Aristotele accenna nel 1. VII dc\V Elica, e altrove, cioè 
la bestialità d'insipienza o imprudenza, e la troppa ti- 
midità o pusillanimità o levità di natura, che meno 
hanno del responsabile, ecc. Infatti nel Coninvio (\X , 15 . 
restringendo la malizia in ordine all'acquisto del sa- 
pere, nota che il nostro intelletto « sano dire si può. 
quando per malizia d'animo e di corto impedito non è 
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9- Perché Dante chiami matta la bestialità. — 
Il Ronzoni, che difende l'esclusione della bestia- 
lità dall' Inferno, è costretto a chiamar un riem- 
pitivo, una necessità di rima, l'aggettivo matta 
dal Poeta con quel mal abito accoppiato 1 . A noi 
invece pare che assai diverso motivo spingesse 
l'Alighieri ad usar quell'epiteto. Insania, dice san 
Tommaso, suol chiamarsi la sevizia, la qual si 
riduce a bestialità, di chi gode nelle pene degli 
uomini 5 . E prima di lui, il suo maestro Alberto 
Magno, nel Commento al 1. VII deìYElica, pro- 
poneva come matto bestiale quel Dionisio fero 

Che fé* Cicilia aver dolorosi anni, 
e cui Dante dannò nel bollor vermiglio del set- 
timo cerchio ; e osservava che i matti bestiali o 
dementi ferali, che tali sono per malizia, sempre 
sogliono essere infami per titdo di bestialità 3 . 

nella sua operazione»; e ascrive dia malizia d'animo 
« tre orribili infermitadi nella m«ite degli uomini da 
lui vedute», cioè jattanza, pusilHnimità e levità di na- 
tura ; a quella del corpo, che meglio si chiama di/etto, 
soggiacciono i mentecatti e i frenetici. Sarebbe invero 
cosa ridicola, dacché l'Alighieri idottò la bestialità ari- 
stotelica pel suo Inferno, esigei» da lui che vi condan- 
nasse tra i maliziosi della città rorgia anche gì' innocenti 
frenetici, e mentecatti e insipienti, di cui parla il Filo- 
sofo nel libro VII : tutta gente pù infelice che colpevole. 
Convivio, IV, 20, e III, 7. 

1 Scuola cattolica, 1904, IIp. 29, nota. Ma Dante an- 
che fuor della ri ma, a mostrar *e più badava al concetto, 
usò la voce inatta, e proprio il relazione colla bestialità. 
Quando nel Paradiso si fa pr^ire da Cacciaguida le cose 
gravi della sua vita futura, iomina la compagnia mal- 
vagia e scempia, con la <^al dovea cadere in questa 
valle : 

Che tutta ingrata, t^a matta ed empia 

si farà contro te ; la poco appresso 

ella non tu n'avr^ossa la tempia. 
Di sua bestialitate /suo processo 

farà la prova. . j ' • • • 

{Par., XVII, 62-68). 

La bestialità quindi de' frusciti fiorentini assomma in 
sé le qualità della loi|bompagnia malvagia, scempia, 
tutta ingrata, tutta mai, ed empia, qualità che si ridu- 
cono al doppio concettai malvagità o malizia e di stol- 
tezza {dr. Casini, Comj. alla « Divina Commedia », aq. 
I, quale vediamo pureipresso nel canto XI dell'Inferno 
nella dizione di mai bestialitade , che è malizia con 
corruzione brutale de! ragion pratica. 
.» IMI, q. 157, ^ ad 3- 

* c Taliter enim/estiales crudas carnes comedunt, 
et sanguinem hum^m bibunt : de craneis hominum 
comedere et biber^lelectantur. Nova genera suppli- 
ciarum inveniunt, fibus delectantur homines interfi- 
cere, sicut de Didfsio, siculorum tyranno, scribitur in 
Chronicis. Et hoc/omprehendit Dionysius in tribus 
quae omne divimf depravant in ratione et intellectu, 
scilicet furore iptionali, demente concupiscentia et 
phantasia proter/ ut scilicet ad omne nocivum quod 
sibi putat contr^uui esse, furore irrationali feratur; ad 

/ 



Non fa dunque maraviglia, che l'Alighieri, se- 
guendo il linguaggio del suoi contemporanei, 
chiamasse matta la bestialità, né il cader di quel- 
l'epiteto in rima ne accusa la soprabbondanza, 
come fantastica il Ronzoni, ché anzi ne rende più 
evidente e sonoro il concetto. 

10. Esigenze ed esegèsi del Ronzoni a riguardo 
della bestialità. — Ma il nostro oppositore, che 
si poco nella Minerva oscurata raggranellò con- 
tro la bestialità, nella Replica al prof. Flamini fa 
sfoggio di tutto il suo arsenale, e accumula ar- 
zigogoli e cavilli per sostenersi nella pugna 1 . 

Noi, non ci sentiamo il coraggio di trascinare 
il lettore per quel labirinto e ci limitiamo a' punti 
capitali della controversia. 

Uno degli argomenti più forti, e quasi il ca- 
vallo di battaglia del Ronzoni, è questo: che, se 
ci fosse neh" Inferno dantesco la bestialità aristo- 
telica, ci dovrebbe esser tutta : maliziosa e incon- 
tinente. 

Rispondiamo che il Ronzoni avrebbe diritto 
di ciò esigere, quando riuscisse a provare che la 
bestialità incontinente pareggia la maliziosa, e le è 
per gravità sorella. Ma egli invece ammette che 
T incontinenza bestiale, lungi dal confondersi colla 
malizia bestiale, se ne stacca anzi e s'accomuna, 
per ragion della causa efficiente, coli* incontinenza 
umana. « Gli stimoli del senso, dice egli, alleviano 



omne delectabile ducatur concupiscentia demente, quae 
nullam servat metam mentis ; ad omne venim, non 
secundum rationem rei sed secundum propriam phan- 
tasiam protervam. Quem enim nos detnetttem vocamus, 
antiqui bestialem et feralem appellabant. Qui autem 
propter aegritudinem quae laedebat vim rationis tales mi- 
nus quidem sunt vituperabiles ; sed iis qui propUr ma- 
litiam tales sunt, nomine bestiali tatis semper infames 
esse solent». Alberto Magno, Comm. all'* Etica», 1. 7, 
tr. 1, c. 1 (Parisiis, 1891, voi. 7, pag. 464 inter Opera, 
A. M.). Dante che fu cosi studioso de' Commentari 
fisici di Alberto Magno, non dovette ignorarne i mo- 
rali, e dal passo citato fu forse ispirato a por nell'/*- 
ferno « Dionisiofero»(lnf, XII, 107). — Osserviamo che 
dalle parole di Alberto che il bestiale si porta *ad 
omne verum non secundum rationem rei, sed secundum 
propriam phantasiam protervam» , potrebbero il D'Ovi- 
dio, e gli altri che identificano, in tutto 0 in parte, l'e- 
resia colla bestialità, trarre conforto alla loro sentenza. 
Ma, per avventura, male a proposito. Perché Alberto 
applica la proterva fantasia nel portarsi al vero, non 
agli eretici o erranti in genere, ma a' tiranni, o a 
Dionisio, il quale nel condannare gli accusati o i so- 
spetti seguiva più la sua proterva fantasia, che l'og- 
gettiva ragion della cosa, e bestialmente s' incocciava 
nei suoi falsi pensamenti, anche colla crudeltà, difen- 
dendoli da chiunque lor contraddicesse. 

1 Scuola cattolica, 1905, I, pag. 15 e segg. 
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la colpa tanto dell' incontinente, quanto dell' in- 
continente bestiale; e quando la forza del senso 
abbia un egual grado di intensità, eguale dev'es- 
sere la colpa; salvo che per l'incontinente bestiale 
c'è sempre l'aggravante della maggiore reità og- 
gettiva della colpa » 

Se dunque, per ragion dell'abito e della vo- 
lontà, son pari le due incontinenze, umana e be- 
stiale, perché Dante doveva porre l'incontinenza 
bestiale insieme colla malizia bestiale, che n'è piò 
grave ? 

E noi, a nostra volta, chiediamo al Ronzoni: 
Come va, che egli, il quale ammette che l' in- 
continenza umana posta da Dante nell 1 Inferno è 
aristotelica, di puro sangue, non ci ficca anche 
l' incontinenza bestiale, che la pareggia, ed è ari- 
stotelica al par dell'altra ? Se, perché nella città 
della malizia si ammette solo la bestialità mali 
ziosa, il Ronzoni asserisce che il concetto aristo 
telico si è dimezzato, come non si potrà dir di" 
mezzato anche il concetto dell' incontinenza, se sj 
restringe all'umana, e non s'estende alla bestiale^ 
di cui parla si a lungo nello stesso luogo il FL 
losofo ? * E non nomina egli anche X incontinentia 
honoris ; e in qual angolo dell 5 Inferno ne designa 
il Ronzoni la sede ? Eppure di questo dimezza- 
mento fatto da Dante dell' incontinenza, non una 
parola ha il nostro oppositore. Come va che usa 
due pesi e due misure ? Se nell' Inferno non c'è 
tutta la bestialità, non c'è neppur tutta l' incon- 
tinenza aristotelica ; e nondimeno il Ronzoni non 
ne bandisce 1' incontinenza, sebben dimezzata ; ma 
la bestialità, si. E perché ? È un indovinello. 

Onde ritorciamo al nostro oppositore la do- 
manda ch'ei move sopra la bestialità incontinente, 
chiedendogli: Perché l'accenno di Virgilio all' Etica 
ed alle male disposizioni non gli suscitò nell'animo 
con quello dell'umana, anche il ricordo dell' in- 



1 Scuola cattolica , I. 1895, pag. 20: «Siccome la 
bestialità può essere d' incontinenza e di malizia, ne 
segue che la bestialità incontinente è meno grave della 
malizia — non si esce ancóra dalla cerchia dell' incon- 
tinenza ». Minerva oscurata, pag. 62, nota. 

2 Quindi è che S. Tommaso, Comm. all'* Elica», 1. 7, 
1. 5, paragona l'incontinenza bestiale all'incontinenza 
<1' ira, poiché ambedue sono « incontinentia non sim- 
pliciter, sed secundum similitudinem. Dicit (Philoso- 
phus) quod si aliquis habeat concupiscentias (circa in- 
naturalta delectabilia) et Superet, non diceretur simpli- 
citer continens, sed secundum similitudinem ; vel si 
superetur ab eis, non diccretur incontinens simpliciter, 
sed secundum similitudinem, sicnt et supra de inconti- 
nentia irae die tutu est». 



continenza bestiale, di cui tanto si discorre nel- 
l'opera aristotelica? 

Non era forse logico che vi si ridestasse an- 
che quel ricordo al fatato accenno dell' inconti- 
nenza in genere? E si, che I* incontinenza bestiale, 
pareggiando ex parie eausae, l'umana, anch'essa 
men Dio offende e men biasimo accatta. 

Eh via, se il Poeta sceglie pel suo disegno 
infernale una sola incontinenza e una sola bestia- 
lità, che diritto si ha d' imporgliene due, e d'esi- 
gere che si designi il luogo di quello che ivi non 
c'è? Ma il Ronzoni incalza. Se nell' Inferno ci 
I fosse pur sob la bestialità maliziosa, dovrebbe 
star sotto la frode al di là di Cocito, perché n'è 
più grave, essendo un superlativo di malizia, un 
magnum augmmtum malitiae *. Ma questo è un 
altro equivoco. Aristotele dice categoricamente : 
« Minus autem >estialitas malitia, terribilius au- 
tem ». E s. Tonmaso, spiegando la ragione ad- 
dotta dal Filosob, conchiude : « Sic ergo sicut 
bestia minus habe de culpa, quam homo malus, 
sed est terribilior ita et bestialis malitia, seu 
etiam incontinentia terribilior quidem est, sed mi- 
noris culpae et imocentior quam incontinentia 
seu malitia human; » \ Onde nella sentenza del 
Filosofo Yexcessus, vtnagnum augvientum malitiae 
risguarda gli effetti :>iù terribili, non la colpa in- 
teriore. Ma il Ronzoù capi il passo d'Aristotele 
meglio dell' Aquinate, ed eccone la sua interpre- 
tazione: «Tutti giudinno recisamente (la bestia- 
lità) o più rea o mencrea della malizia e dell' in- 
continenza ; mentre u a buona distinzione acco- 
moda tutto. Siccome ^bestialità può essere d' in- 
continenza e di maliziale segue che la bestialità 
incontinente è meno gn/e della malizia — non 
si esce ancóra dalla cerchi; dell'incontinenza ; — c 
viceversa la bestialità di lalizia è più grave della 
pura e semplice malizia, erché ne è come il su- 
perlativo » {Minerva oscurità, pag. 62 in noti) 3 . 

1 Minerva oscurata, pag. 2, nota; Scuola cattolica, 
i9°5, I, pag. 21. 

* S. Tommaso, Comm. all'etica», 1. 7, 1. 6. Osser- 
viamo come il Ronzoni contrldica al Filosofo. Dal 
passo citato si vede chiaro coi. «etiam incontinentia 
bestialis terribilior quidem est, e d minoris culpae et 
innocentior quam incontinentia ìmana »; e tuttavia il 
Ronzoni, che accusa il prof. F m ini di fraintendere 
Aristotele, osa scrivere contro < lui : « E nemmeno 
! è vero che la bestialità incontii n te sia meno colpe- 
• vole della pura incontinenza». E ^ dà una spiegazione 
ignota ad Aristotele ed a s. Tomaso, gabellandola 
come se fosse medievale della fi bella tinta. 

3 Né in ciò il Ronzoni è solccfr. St uoia eatio- 
\ lica, 1905, I, pag. 32, nota. Il Mo< K , combattendoli 
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La contraddizione tra il Ronzoni ed Aristotele 
con s. Tommaso non potrebbe essere più stri- 
dente. Quegli afferma la bestialità di malizia più 
grave delia malizia umana ; questi invece l'asse- 
risce minoris culpae et innocentior. 

E poi il nostro contradditore ci va obbiettando 
che noi falsiamo il concetto aristotelico della be- 
stialità, che Dante lo dimezzò, e lo ridusse quasi 
a nulla ! Il lettore veda chi peggio falsi e dimezz 1 
la dottrina del Filosofo e di s. Tommaso, e se 
concepita la bestialità in tal modo, non sia vera- 
mente meglio concedere al Ronzoni che la ban- 
disca pure AvXY Inferno dantesco, perché essa non 
è di stampo aristotelico, quale la intese, e ve la 
pose il profondo Alighieri, al quale farebbe atroce 
ingiuria chi gli attribuisse un tal fraintendimento 
della dottrina del Filosofo. 

il. / violenti danteschi, e i bestiali del Medio 
Evo. — Falsato cosf il concetto della gravezza 
della bestialità maliziosa, essa non può più essere 
intermedia tra la incontinenza e la malizia, ed è 
giocoforza, per espellerla di tra' principi distribu- 
tivi, avvolgersi nel labirinto logico, in cui si perde 
il Ronzoni, ed è fatica gettata il seguirlo. 

Ribattiamo però un altro colpo del nostro op- 
positore. 

Egli afferma contro il Flamini che per iden- 
tificare i violenti danteschi co' bestiali, la « prova 
calzante e stringente più d'ogni altra argomen- 
tazione, e, starei per dire, l'unica prova convin- 
cente » è quella di accertare col fatto « che Ari- 
stotele ed i teologi medievali hanno bollato del 
marchio di peccatore bestiale il suicida, l'assassino, 
il guastatore, il predone, l'usuraio, il prodigo, il 
bestiemmiatore, il tiranno e il sodomita : e facta 
per testes probantur » * . 

Osserviamo sùbito che, come per identificare 
i frodolcnti danteschi co' maliziosi medievali basta 
che identica ne sia la concezione in genere, e 
non si esige che Aristotele o gli scrittori medie- 
vali ci forniscano il catalogo de' peccatori di Ma- 
lebolge e della Ghiaccia, battezzati come frodolenti 
maliziosi, cosf pure perché i violenti danteschi 



Rutler, che sostiene le tre male disposizioni, cosi scrive: 
« Br.piò-.r.q would be intermediate between ax^axia and 
x /xia, wich is absurd as Euclid says » {Dante' s obliga- 
tions to the Officiis ne\V Annual Report of the Dante 
Society, May 1895, pag. 22). Ma il Moore, che tanto 
cercò il parallelismo verbale tra l'opere di Dante e 
quelle d'Aristotele, più d'una volta non ne capi il pa- 
rallelismo reale de' concetti. 

1 Scuola cattolica, 1905, I, pag. 28. 



sieno detti bestiali è sufficiente e necessario che 
verifichino il concetto della bestialità, ed è un 
esiger troppo, il richiedere dal Poeta e da'Com- 
mentatori che designino la pagina dove sta scritto 
negli autori medievali o nel Filosofo, che questo 

0 quel peccatore sia bestiale. Sf vari sono i con- 
cetti che possono reggere una classificazione di 
delitti, e n'è prova l'Aquinatc nella Somma, che 
è difficilissimo trovare i medesimi misfatti in due 
diverse schiere, cogli stessi nomi. 

Per accertare dunque se i maliziosi violenti 
sieno bestiali, vediamo anzitutto se si verifichi in 
essi il concetto comune della bestialità maliziosa, 
quale Dante la pose nel settimo cerchio. E in ciò 
non possiamo aver miglior luce di quella forni- 
taci da Aristotele e dal suo santo Commentatore. 

Dice dunque l'Aquinate nel Commento alV«E- 
tica »,che « hujusmodi excessus malitiae potest esse 
circa vitia omnibus virtutibus opposita, sicut circa 
insipientiam quae opponitur prudentiae, circa timi- 
ditatem quae opponitur fortitudini, circa intem- 
i perantiam quae opponitur temperantiae, et circa 
| crudelitatem quae opponitur mansuetudini et circa 
| singula corum » \ 

j Ora è chiaro che la malizia, di cui ingiuria 
j è il fine, non si oppone per sé alla prudenza e 
alla fortezza, ma alla giustizia, ad offender la 
quale influiscono specialmente la crudeltà e l'in- 
temperanza. Uexccssus malitiae quindi, ossia la 
bestialità assunta da Dante pel suo Inferno, versa 
« circa crudelitatem quae opponitur mansuetudini, 
et circa intemperantiam quae opponitur temperan- 
tiae » . Ma va notato con Aristotele e s. Tommaso 
che l'eccesso circa intemperantiam 2 ha per oggetto 

1 diletti innaturali: cosa da noi più sopra ripe- 
tuta. Onde segue che la bestialità dantesca si 
esplica sotto le due forme di crudeltà e d'intem- 
peranza innaturale, e che tutto ciò che circa sin- 
gula eorum può ridursi ad esse. 

Su questo aristotelico principio, di cui sarebbe 
far torto al genio di Dante il dire che non ne affer- 
rasse il contenuto e non ne misurasse l'estensione, 
lasciamo pure che il Poeta esemplifichi, e scelga 
perla sua tela que'personaggi che incarnino il suo 
pensiero, e rispondano all'arte sua vindice de'suoi 
tempi. Pigli o rigetti gli esempi del filosofo, 3 poco 



1 Comm. ali 1 •Etica», 1. 7, 1. 5. 

* Cfr. oltre i luoghi sopra citati, De Malo, q. 14, 
a. 2 ad 11. Comm. ali'* Etica », 1. 3, 1. r>o. 

3 S. Tommaso continua il passo sopra citato: « Et 
quia supra exempla posuit circa intemperantiam et cru- 
delitatem, hic excmplificat primo quidem de timiditate... 
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importa; ne' suoi modellista la dottrina del Fi- 
losofo, e questo basta; come basta il fare peru- 
ginesco che riscontriamo nelle prime tele del Sanzio, 
per dirle della scuola e dell' indole del suo mae- 
stro, il Perugino. L' esempio può variare senza 
che si dimezzi o vari il concetto e la regola. 
Voler coartare il Poeta agli esempì del Filosofo 
è cosa non che crudele, irragionevole. 

Tuttavia l'Alighieri adottò esempi anche del 
Filosofo, di s. Tommaso e degli altri scrittori 
medievali. Facta per testes probantur. 

). Il Ronzoni accusa il Flamini di gabellare 
i tiranni per bestiali perché « non cos(, dice egli, 
la pensava Aristotele » \ Ecco dunque come la 
pensava Aristotele. Egli diceva che quando l'uomo 
comanda secondo 1' intelletto, è un Dio ; quando 
comanda non solo coli' intelletto, ma coli' ap- 
petito sensitivo, che ne perverte il giudizio della 
ragione, è una bestia avida e furente, che uccide 
anche gli uomini buoni e virtuosi J . Chi de' due 



deinde exemplicat circa insipientiam » (Comm. alP*E- 
lica» f ibid). Non si può quindi restringere la bestialità 
aristotelica, come fa il Ronzoni, a'soli esempi riferiti 
dal Filosofo, come pur non si fa colP incontinenza e 
colla malizia. Sono alcuni tipi, non tutti. 

1 Scuola cattolica, 1905, I, pag. 20. 

2 «Qui quidem intellcctum jubet principari, vide- 
tur jubere principari Deum et leges ; qui autem homi- 
nem jubet, apponit et bestiam: quando enim concupi- 
scentia tale et furor principatum hebuerit, tandem et 
optimos viros interimet ». E S. Tommaso spiega: 
« Dicit quod ille qui praecipit intellectui principari 
vel hominem secundum intellectum , ita quod non 
conjungatur appetitus sensitivus aliqualiter retrahens, 
praecipit velut Deum hoc est hominem secundum ali- 
quid divinum principari et legem; qui autem vult ho- 
minem, principari cum comitante appetitu sensitivo, ap- 
ponit bestiam , idest apponit aliquid per quod assi- 
milatur homo bestiis, scilicet appetitum sensitivum. 
Sed melius est principari aliquid divinum quam con- 
junctum bestiae, quia, si principetur homo secundum 
intellectum cum appetitu sensitivo, cum in oppetitu 
sint passioues pervertente^ ipsum et per consequens ju- 
dicium rationis, continget tandem quod principati exi- 
stens in passione concupiscentiae et furoris, bonos vi- 
ros et virtuosos interficiet ». Comm. alla « Politica», 1. 3, 
1. 15. E non e questa la medesima dottrina intorno 
alla bestialità, del Comm. air « Etica » , 1. 7, 1. 1 ? 

E poiché, come abbiamo visto presso Aristotele, 
la crude litas è bestialità, san Tommaso invece di vio- 
lentili pone crudelilas qualche volta, e l'applica a* ti- 
ranni : « Malti ia hostium duplex: primo quantum ad 
fraudulentiam.... item quantum ad crude litatem ; quia 
anima unica liberatur a leonibus, idest a demonibus vel a 
tyrannis». Comm., Ps. 34, v. 17; Ps. 36, v. 32. Cfr. Ugo 
da s. Caro, Comm. Hier.,c. 19; Isa. c, 13. Vedi so- 
pra il passo citato di Alberto Magno, che nel Comm. 
a ll' '« Etica», 1. 7, 1. 1, c. i, chiama bestiale Dionisio fero. 



meglio intende e interpreta il Filosofo e Dante ? 
il Ronzoni o il Flamini ? Le scritture parlano : 
al lettore la non ardua sentenza. 

2. I sodomiti futi coitu masculorum) sono 
posti da Aristotele come esempi di bestialità, e 
con lui s'accorda 1* Aquinate 1 . 

3. Quanto a* guastatori e predoni e omicidi 
che siano bestiali lo dice pure Aristotele nella Po- 
litica, dove, come spiega TAquinate, biasima gli 
Spartani del modo con che educavano alla for- 
tezza i giovani, perché « non bene invenerunt 
agones et modos exercitandi ad ipsam, exerci- 
tantes eos in operibus ad crudelitatem et immise- 
ricordiam, puta in homicidiis, rapinis et aliis 
hujusmodi ». Giacche', « quod bonum sed non quod 
ferale oportet praeagonizare », dice il Filosofo 1 . 
E col Filosofo, anche altrove, s'accordano s. Tom- 
maso, s. Bonaventura, Ugo di s. Caro, e il giu- 
rista Alberico 3 . 

4. Per gli usurai valga ciò che scrive Albe- 
rico da Rosate : « Qui pauperem foenore tru- 
cidat et qui diviti aliqua rapit aeqnales sunt in 
crudelitate » \ E il Ronzoni ammette che pe'teo- 
logi medievali la colpa di bestialità si rinviene 
negli atti di sevizia o crudeltà. 

5. Pel suicidio basta applicare i principi d'Ari- 
stotele e di s. Tommaso per dirlo cosa bestiale. 
Esso è contro V inclinazione naturale dell' uomo 
a conservar sé stesso, e però contro la natura e 
il diletto naturale del vivere 3 . E l'andar contro 



j 1 S. Tommaso, Comm. all'* Etica» , 1. 7, 1. 5, IMI, 
j q. 156, a. 11 ad 2. 

I 2 S. Tommaso, Comm. alla «Politica», 1. S, 1. 1. Si 
| vegga tutto il passo del libro col relativo commento, 
! ove si richiama la teorica della bestialità maliziosa, a 
; cui si attribuisce la vita di rapina, di latrocinio, di 
I sangue, che assimila l'uomo al dragone e al lupo. 

3 S. Tommaso, Comm. alla « Politica », 1. 7, 1. 2; 
| ibid. 1. r, 1. r; Comm. in Job., c. 24, 1. 1. S. Bonaven- 
tura dice che 1' omicidio si commette da' ladroni 
per crudeltà d'animo, e la crudelilas è bestialitas se- 

, condo Aristotele. De decem praeceptis Decal., coli. 6. 
Ugo di s. Caro (Comm. ad TU. c. 1), per tacer d'al- 
tri luoghi, scrive: «Male bestiae, idest crudeles san- 
guinem sitientes... praedatores et vastatores. Bestia 
enim dicitur quasi vastia : bestia etiam dicitur thiria» 
(5r.6Ì9y). Alberico da Rosate, Schard, Calvino, nei 
loro dizionari giuridici, pongono in generale : « Bestia 
dicitur omnis homo qui non facit quod decet rationa- 
lem creaturam». E Alberico chiama crudeli, che vai 
bestiali, i predoni, gli usurai, i rapitori. Vedi sopra 
in questo capo al n. 21. 

4 Alberico da Rosate, Dictionarum, etc, alla 
voce crudelitas. 

5 Comm. all' «Elica», 1. 5, 1. 17; II- II, q. 64, n. 5. 
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T impeto della natura, e Tesser crudele contro sé 
stesso, non potrà chiamarsi bestialità, se bestialità 
è pur uccidere la natura umana negli altri ? Il 
Ronzoni obbietta che il suicidio è violenza, non 
bestialità. Ma che cosa è la bestialità se non una 
violenza all'ordine naturale, che lega l'uomo col 
suo prossimo, con sé stesso, con Dio? 

Né vale il dire che il suicida non « transit in 
similitudinem bestiarum » col suo agire, perché 
le bestie rispettano ed obbediscono sempre alla 
legge comunissima della conservazione \ Qesta ra- 
gione provando troppo, prova nulla. L'uomo abusa 
ed uccide e strazia l'uomo, e per questo è chia- 
mato bestiale, perché esce dalla specie umana 
colla sua malizia, e s'avvicina alle bestie irragio- 
nevoli. E tuttavia il lupo o il leone non trattano 
mai con tal intemperanza o ferocia que' della pro- 
pria specie, e come i lupi e i leoni non uccidono 
sé stessi, cosi neppure vanno a caccia di lupi o 
di leoni, sibbene d' altre bestie ; e al contrario 
l'uomo efferato fa preda del suo simile. E la ra- 
gione chiarissima, dice l'Aquinate seguendo lo Sta- 
ggita, sta nella malizia dell'uomo e nell'ingegno 
che ha per escogitare diversi modi di nuocere 
agli altri, e a sé stesso \ 

6. Per gli scialacquatori delle proprie sostanze 
vai la ragione del Filosofo che sembrano stium esse 
destrucre 3 . E poiché il nostro oppositore confessa 

1 Ronzoni, Scuola cattolica, 1905, I, 26. 

2 Aristotele dice, parlando della bestialità : De- 
cics millies plura utique mala faciet homo malus bestia f 
— propter rationem, spiega s. Tommaso, quamhabetad 
excogitandum diversa mala. Comm. air* Etica», 1. 7, 1. 6. 
E meglio nel Commento alla « Politica », l. 1, 1. 1 « Inju- 
stitia tanto est saevior, quanto plura habeat arma, 
idest instrumenta ad malefaciendum. Homini autem 
secundum suam naturam convenit prudentia et virtus, 
quae de se sunt ordinata ad bonum ; sed quando homo 
est malus, utitur eis quasi quibusdam armis ad male- 
faciendum, sicut per astutiam cogitat diversas frondes 
et per abstinentiam potens fit ad tolerandum famem 
et sitim, ut magis in malitia perseveret ; et similiter 
de ajiis. Et inde est quod homo sine virtute quantum 
ad corruptionem irascibilis est maxime scelestus et sii- 
vestris, utpote crude lis et sine affectione; et quantum- 
ad corruptionem concupiscibilis est pessimus quantum ad 
venerea et quantum ad voracitatem ciborum ». Questo 
passo spiega molte cose: i° V injustitia saevior ; 2 0 la 
malitia che tende ad malefaciendum ; 3 0 la bestialità 
selvaggia, crudele, e pessima nelle cose lussuriose e 
ne' cibi, cioè nei delitti contro natura e neir antropo- 
fagia. Sibi etiam aliquis quandoque scienter et volenter 
in/ert nocumentum, sicut patet in his qui se interimunt, 
licet fina/iter hoc referant ad aliquod bonum apparens* 
puta ad hoc quod liberentur ab aliqua angustia. MI, 
q. 73, a. 8 ad 2. 

3 S. Tommaso, Comm. all'€ Elica », 1. 4, 1. 1. 



che « il prodigo partecipa della reità del suicida », 
sarà lecito, dopo quel che testé notammo sopra 
il suicidio, chiamar bestiale anche chi fonde e 
biscazza la propria facultate. Di più, se i guasta- 
tori delle cose altrui sono bestiali, secondo Ari- 
stotele; non lo sarebbero, e a più forte ragione, 
dell'agir contro il proprio vantaggio, anche i gua- 
statori delle sostanze proprie ? 

7. Infine pure i bestemmiatori possono im- 
brancarsi co' bestiali. E il Ronzoni, che tanto caso 
fa de' Commentari scritturali per Y interpretazione 
della Commedia, non rifiuterà questo passo del- 
l' Aquinate sull' Epistola di s. Paolo agli Ebrei: 
« Bestia est homo bestialiter viveus... Haec bestia 
duobus modis tangit montem : uno modo blasphe- 
mando... alio modo ingerendo se indigna divinis» 4 . 

E non son tali, diciamo un'altra volta, i vio- 
lenti che fanno 

. . . . forza nella Deitate 
col cor negando e bestemmiando quella, 
e spregiando natura e sua bontade ? 

! E contro queste testimonianze, a cui se ne po- 
! trebberò aggiugner delle altre, non s* infrangono 
tutti i colpi del nostro contradditore? Aristotele 
e gli scrittori medievali, Commentatori dell'opere 
di lui, o della Scrittura o del Diritto, danno fa- 
coltà a Dante di chiamar bestiali i violenti del 
settimo cerchio. E se questa è l'unica prova con- 
j vincente che esige il Ronzoni, ne segue che son 
i tutti castelli in aria ed arzigogoli, sottigliezze e 
j cavilli, non già gli argomenti del Flamini in fa- 
i vore della bestialità, ma quelli di cui egli fa uso 
j per bandirla dall' Inferito, e sostener la sua sen- 
! tenza. 

| 12. Conclusione disastrosa pel jRonzoni. Dante 
, aristotelico. La contradizione grossolana sfumata. — 
j Ma è tempo (e il lettore ne avrà desiderio) di 
j raccogliere il frutto delle nostre non lievi ricer- 
che e discussioni. 

La conclusione che ne sgorga è contraria al Ron- 
I zoni. Dante, nel definire le tre male disposizioni, si 
avvicina ad Aristotele ed a s. Tommaso, suo com- 
! mentatore, non che a' grandi filosofi e giuristi del 
j suo tempo, perché, come abbiamo dimostrato, ne 
accetta le spiegazioni ed i concetti quali ci si ri- 
1 velano neW Etica Nicomachea, e nelle altre opere 
j del Filosofo, negli scritti dell' Aquinate, e de'dotti 
j medievali. 

1 Le profonde modificazioni, che nel numero e 
nel concetto delle tre male disposizioni il tempo 

1 Cofnm. ad Hebr. t c. 12, 1. 4- 
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o lo sviluppo del pensiero filosofico aveva portato, 
non sono che chimere escogitate dal Ronzoni, 
prive d'ogni fondamento storico e scientifico. 

Per conseguenza sfuma nel nulla, al par dei 
castelli in aria, la contradizione in cui, secondo 
il Ronzoni, sarebbe caduto 1' Alighieri, se nella 
famosa terzina avesse enunciato il criterio dell'or- 
dinamento morale dell' Inferno. Le contraddizioni 
invece, come abbiamo visto, s' addensano tutte 
nella teorica che in quella terzina non vede se non 
una nuda perifrasi. Il divino Poeta, a quel modo 
che delineò il disegno del baratro infernale se- 
condo le tre male disposizioni, di cui pertratta 
r Etica Nicomachea, cosi stese la mano a colorarla 
con le tinte genuine che hanno nella dottrina ari- 
stotelica, non con quelle con le quali non nacquero 
né mai si coprirono. Come avrebbe egli, per altro 
si leale ed esplicito ne' suoi pensamenti, proprio 
nel Canto, dove mette in trono X Etica del Filo- 
sofo, e la proclama sua, tentato o sperato di ab- 
batterla e rigettarla come non sua in ciò che 
spetta a quelle medesime tre male disposizioni, 
che sono tutto insieme l'occasione e la causa di 
affermar davanti al lettore la sua predilezione 
per lei ? 

E noi siamo riusciti a tal conclusione, non 
« a furia di sofismi » come scommette il Ronzoni 
(Minerva oscurata, pag. 59) ; ma colle testimo- 
nianze del Filosofo, di s. Tommaso, e de' primi 
Dottori scolastici, ertegli non può rigettare, per- 
ché su di essi pur pretende di fondarsi. 

Capo VI. 

Quarto ed ultimo argomento : L' interpreta- 
zione comune non è avvalorata da verun 
argomento serio. 

2. / tre modi di peccare « ex ignoraniia, ex 
infirmitate, exmalitia » nella materia delle tre male 
disposizioni. — Il quarto ed ultimo argomento del 
Ronzoni suona cosi : « Dante non potè adottare il 
criterio delle tre disposizioni aristoteliche, perché 
era troppo difficilmente conciliabile col criterio 
della maggiore o minore gravezza della colpa, 
che è il fondamento del sistema penale dell' In- 
ferno » (pagina 60). 

E la ragione che ne porta sta in quello che 
s. Tommaso e s. Bonaventura scrivono delle cause 
interne del peccato, ignorati tia, infirmitas e ma- 
lizia o mala electio. 

Ma, come abbiamo più sopra dimostrato, que- 
sta triplice causa non ò una modificazione o un 



rimaneggiamento delle tre male disposizioni del 
libro VII dell'Etica, né ad esse risponde, bensì 
a' modi di peccare che, alla materia dell' ingiusti- 
zia applicati, s' incontrano nel libro V : modi ge- 
1 ncralissimi però ed estendibili ad ogni materia *. 
Quindi, ove si considerino le tre male dispo- 
sizioni, non ex parte causae, o come abiti incli- 
nanti al peccato, ma ex parte matcriae, o come 
oggetto in che può avvenire il peccato ; que' tre 
modi di peccare possono incontrarsi anche in cia- 
scuna di esse. 

Ex parte causae, l'incontinenza si schiera sotto 
la passione o 1* infermità ; e la malizia e la bestia- 
lità sotto la mala elezione, benché la bestialità in 
parte s'avvicini all'incontinenza, quando non è 
maliziosa: perché la passione e l'elezione mala 
sono le due cause per sé influenti nel peccato, 
( mentre n'è sol causa occasionale e per accidens, seb- 
ben si riduca all'efficiente, l'ignoranza 8 . 

Ex parte materiae /invece le tre male disposi- 
zioni ammettono i tre modi di peccare. E chiaro 
| infatti come nella materia dell' incontinenza, quali 
| sono i piaceri della gola e del senso, la brama 
j delle ricchezze e della vendetta, l'atto morale può 
I essere colpevole o per ignoranza o per passione o 
per malizia, secondo che si conosce o non si co- 
I nosce il male, ed influisce o no l' impulso della 
passione 5 . 

Materia propria della bestialità sono le dilet- 
tazioni innaturali, ed anche qui può accadere che 
j uno pecchi o per ignoranza o per passione, nel 
1 qual caso si ha 1' incontinenza bestiale, ovvero per 
malizia, come è chiaro dal libro VII dell 1 Etica. 
Né va esente la stessa materia della malizia, che 
nel senso generalissimo abbraccia ogni oggetto, 
i e quindi può estendersi anche a' diletti naturali 



1 « Fere omnes actus animae qui procedunt ex certa 
malitia possunt procedere ex infirmitate et ignorali tia». 
S. Bonaventura, II, Seul., D.^,43, a. 3, q. 2. 

8 S. Tommaso, I-II, q. 75, a. 1 e 4. Nell'Inferno 

: dantesco i vari peccati d' ignoranza sono innominati. 

* Non v'incontriamo l'ignoranza affettata. In un certo 

: senso però c'è V ignoranza d'infedeltà, delle due spe- 
cie della quale la non colpevole o negativa è quella 
degli abitatori del Limbo ; e la colpevole, positiva, pro- 
pria de' Pagani e degli Ebrei, è da taluni relegata col- 
V ignoranza maliziosa degli eresiarchi e de* loro seguaci. 
Questi però, nel concetto dantesco e tomistico, poiché 
aderiscono pertinacemente a errori contrari alla fede o 
alla morale, peccano propriamente non per ignoranza, 
anche colpevole, ma per malizia o mala elezione, come 
meglio vedremo nel nostro secondo lavora. 

3 S. Tommaso, Comm. all'* Etica*, I. 7, 1. 7; MI, 

j q. 73, a. 6 ad 2; q. 76, a. 1 ad 3; q. 73% 
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e innaturali; ma più specialmente materia della 
malizia sono le azioni che ridondano in danno al- 
trui, e offendono la giustizia, e in ciò, benché in 
diverso modo, le si ravvicina la bestialità crudele 
e intemperante. Gli è per questo che Aristotele, 
quando nel 1. V tratta de' nocumenti recati altrui, 
distingue appunto que' tre modi di peccare, e 
conchiude che 1' ingiustizia prevista e voluta è 
propriamente malizia, in senso stretto, come ab- 
biamo sopra veduto * . 

2. Differenza delle tre male disposizioni da' modi 
di peccare. — Ciò posto, non è difficile vedere in 
qual modo si raccordi il criterio delle tre male 
disposizioni % col criterio della maggiore o minor 
reità della colpa. 

I tre mali abiti, considerati come cause effi- 
cienti del peccato, si subordinano, come notammo, 
sotto ai modi o cause di peccare ex passione ed 
ex malitia, come speciali vizi nel senso di specie 
di mali costumi. Essi sono, per cosi dire, il so- 
strato de* diversi caratteri umani, i quali si dif- 
ferenziano tra loro nella pravità, secondoché più s'in- 
formano air incontinenza o alla malizia o alla be- 
stialità, vuoi per complessione fisica e corporale, 
vuoi per diuturnità, più e meno lunga, di con- 
suetudine cattiva. Alcuni vizi, dice l'Aquinate, 
sono speciali, perché versano intorno a una ma- 
teria speciale ; altri invece sono speciali per la 
specialità del loro atto, che si estende ad ogni 
materia 2 . E in questo senso sono vizi speciali i 
tre modi di peccare, i quali, alla lor volta, se- 
condo i differenti individui e i caratteri, determi- 
nano più speciali vizi della lor tempra, cioè la 
passione rileva l'incontinenza, la elezion mala, la 
malizia e la bestialità. Sicché si hanno come tre 
classi d'uomini perversi, gl'incontinenti, i mali- 
ziosi, ed i bestiali. I primi non hanno perverti- 
mento del giudizio della ragion pratica, ma solo 
dell'appetito ; i secondi sono pervertiti anche nella 
ragione, e gli ultimi per 1' impeto dell'appetito 
spingono il pervertimento della ragione fuor dei 
limiti della natura umana. Per la reità e gravezza 
della colpa, considerata secondo la causa, minor 
offesa è negl' incontinenti, più grave ne' bestiali, 



1 S. Tommaso, Comtn. all' «Etica», 1. 5, 1, 13 ; 1. 7, 
1. 8; IMI, q. 59, a. 2; MI, q. 47, a- 2. 

' «Sunt aliqua peccata specialia, quia sunt circa 
aliquam materiam specialem, sicut luxuria est circa ve- 
nerea ; quaedam autetn sunt vitia specialia propter spe- 
cialitatem actus se extendentis ad omnem materiam ; 
et hujusmodi «unt omnia vitia quae sunt circa actum 
rationfe». IMI-'" a. i. 



j e gravissima ne' maliziosi. Ond'è che il Filosofo, 
quando spiega la diversa reità de' tre mali abiti, 
j argomenta dai principi donde procedono i loro 
I atti \ e l'Alighieri trattando dell'incontinenza e 
j della frode, che è il modo d'agire della malizia, 
non parla di natura speciale ma dice in genere: 

come incontinenza 

men Dio offende e men biasimo accatta; 

e 

perché frode è dell' uom proprio male, 
più spiace a Dio 

I E tra l' incontinenza e la frode, sta la violenza, 
frutto della bestialità e di reità intermedia. 

Questi principi, a tutti noti, non sono forse 
conciliabilissimi col sistema penale dantesco ? anzi 
non sono il medesimo sistema adottato dal Poeta ? 

Ma i tre mali abiti, che, considerati come 
cause di peccati, sono vizi più speciali de' tre 
modi di peccare, divengono vieppiù determinati, 
ove si risguardino circa aliquam materiam specia- 
lem , come fa Aristotele segufto in ciò da s. Tom- 

I maso e da Dante. Gl'incontinenti non sono in- 
continenti in tutto, ma, secondo il proprio carat- 
tere fisico o morale, chi ne' cibi, chi ne' piaceri, 
chi nelle ricchezze, e chi in altro. Ciascuno, per 
usare una parola comune che spiega assai bene il 
concetto, ha la sua passione predominante, che lo 

: trascina a determinati atti e peccati. Parimenti i 

I maliziosi non sono maliziosi in ogni materia, e 
ingiusti nel senso più ampio di questa parola 5 . 
E lo stesso è a dire de' bestiali. La materia, ove 
più si manifesta ed esercita la malizia e la bestia- 
lità di carattere, è, secondo Aristotele e s. Tom- 
maso, 3 quella della giustizia ; e la frode e la vio- 
lenza, frutti del pervertimento della ragione e del- 
l'appetito, irascibile e concupiscibile, sono i mezzi 

| più comuni di commettere ogni ingiuria. 

In questo modo s' intende come l'Alighieri, 

{ seguendo i principi aristotelici sopra le tre male 
disposizioni, scelga di tra gì' incontinenti quelli 
che più son noti e abbondano nella società umana, 
ed ometta gì' incontinenti d'onore e stima ; come 
ponga in Dite soltanto ogni malizia di cui ingiu- 
ria è il fine, e la soddistingua secondo i modi di 

1 Cfr. S. Tommaso, Comm. all' € Etica*, 1. 7, 1. 1, 
e 1 6. 

1 « Virtuti autem contrariatur malitia seu injustitia 
secundum quod injustitia se extendit ad omnem ma- 
litiam » S. Tommaso, Comm. alla « Politica », 1. 7, 1. 5. 

3 Cfr. IMI, q. 55, a. 8. Comm. alla Politica, 1. 1, 
1. 1 (V. sopra Cap. V, n. 11); Comm. all' «Etica», 
1. 5, 1. 13 et alibi. 
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nuocere, e l'oggetto a cui termina, tacendo invece 
dell' incontinenza bestiale e d'ogni altra speciale 
malizia, che non sia ingiuriosa, perché han poco 
nome e diffusione tra i costumi umani. Nel co- 
mun vivere degli uomini la malizia diviene voluti- 
tas nocendi, che elegge il danno altrui, o in- 

giustizia, come nella Rettorica parla il Filosofo. 
E come non si può bandire da' costumi il carat- 
tere freddo di chi occultamente macchina il male 
altrui, cosi neppure 1' impeto bestiale dell'assas- 
sino, del suicida, del bestemmiatore che ad occhi 
aperti e manifestamente si dà a mal fare. 

La bestialità dunque intesa all'aristotelica non 
complica, come afferma il Ronzoni, il criterio di- 
stributivo dantesco, ma lo perfeziona, e lo rende 
più rispondente alla somma de' costumi perversi 
dell' uomo. 

3. Difficoltà dei Ronzoni, e risposte. — La 
varietà de' pareri sul posto che debba nell'Inferno 
assegnarsi a' bestiali non è ragion sufficiente per 
escluderneli, ma un indizio che la rispondenza 
fra i bestiali ed i violenti, benché vera, non salta 
sùbito agli occhi, e fa d'uopo di un po' d'esame 
e di studio accurato, come accade per parecchi 
altri passi del sacro poema; se pure per alcuni dan- 
tisti, come per il Moore e il Witte, tutta la cagione 
del non saper assegnare alla bestialità luogo nel- 
X Inferno non proviene dal concetto della sua gra- 
vezza, tutt'altro che aristotelico, e non mediano 
tra l' incontinenza e la malizia, ma o vago o falso. 
E l'errore in cui s'avvolge anche il nostro con- 
tradditore. 

Il quale, richiamando in iscena un'altra volta 
le due bestialità, incontenente e maliziosa, afferma 
« sapersi che positivamente il Poeta non si curò 
di conoscere qual grado di gravezza e di reità 
avessero le due specie di matta bestialitade in 
confronto della malizia » (pag. 62) ; e che « i 
moralisti medievali si potevano trovare a tutto 
loro agio in tali sottigliezze », non l'Alighieri. 

Che il Ronzoni ignori quello che Dante non 
si cura di saper da Virgilio, è cosa certissima, 
dopo ciò che più sopra dicemmo, è posto il prin- 
cipio di lui di spiegar la Commedia colla Com- 
media. Ma che Dante, per conoscer la reità delle 
due specie di bestialità di fronte alla malizia do- 
vesse ricorrere alle sottigliezze de' moralisti me- 
dievali, è una supposizione che fa aggravio al 
Poeta dell' ignoranza di cosa eh' è propria del 
Ronzoni. Questi mette fuori una nuova teorica sulla 
gravezza delle due bestialità, che si dà l'aria d'ac- 



comodar tutto 4 , e invece tutto confonde : saranno 
sottigliezze furate a non so qual moralista medie- 
vale. Ma l'Alighieri non aveva mestieri di arzi- 
gogolar da sé o ricorrere a sottigliezze altrui. 
Egli aveva letto e sapeva, (perché, a detta del 
Ronzoni, egli ebbe « piena conoscenza della ma- 
teria contenuta nel libro settimo » dell' Etica) 
quello che al nostro contradditore che pure il lesse 
sfuggi, cioè che « bestialis malitia seu etiam in- 
continentia terribilior quidem est, sed minoris cul- 
pae et innocentior quam incontinentia seu malitia 
humana » 3 ; parole dell'Aquinate nel Commento 
al libro settimo dell'Elica, che chiaramente inse- 
gnano « qual grado di gravezza e reità avessero 
le due specie della matta bestialitade in confronto 
della malizia». E poiché il Ronzoni ammette che 
la sentenza del libro VII delY&ica, che è tra- 
dotta col verso: 

, . . . come incontinenza 
men Dio offende e men biasimo accatta, 

dice soltanto : « Intemperatus pejor est inconti- 
nente » \ e pur bastò a Dante per dedurne il cri- 
terio della minor reità dell' incontinenza ; dovea 
pur bastargli, a intender che la bestialità è minor 
della malizia, l'altra sentenza più chiara della prima 
che suona cosi : « Minus autem bestialitas malitia, 
terribilius tamen », quand' anche, soggiungiamo, 
non avesse avuto il limpidissimo Commento del- 
l'Aquinate. 

Se dunque l'Alighieri non chiese a Virgilio 
niente sulla gravità della malizia o dell' inconti- 
nenza bestiale, la ragione non fu il volerle ambe 
escludere dal disegno del suo Inferno, ma l'averne 
già appreso sufficiente contezza quanto alla ma- 
lizia bestiale, dalla lezione di Virgilio intorno alla 
malizia, che ha 1' ingiuria per fine, le cui due 
specie, la frodolenta e la violenta, per identi- 
ficarsi che fanno con due delle tre male disposi- 
zioni, la malizia e la bestialità, aveva inteso es- 
sere ambe più ree dell'incontinenza, e l'una peg- 
giore dell'altra. 

Ed è per questo, che, contrariamente a quel 
che asserisce il Ronzoni, il silenzio del Poeta in- 
torno alla bestialità non ha verun valore, o, se 
vai qualcosa, vale l'assenso di Dante alla teorica 



1 Minerva oscura fa, pag. 62, nota. 

2 Ibid. y pag. 63, in nota scrive: «Se il richiamo 
all' Etica si riferisce alla perifrasi, non può significare 
altro all' infuori della piena conoscenza che aveva della 
materia contenuta nel libro settimo». 

3 S. Tommaso, Comm. all'* Etica*, 1. 7, 1. 6. 

4 Scuola cattolica, 1904, II, pag. 358, nota. 
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del Filosofo sopra la malizia c la bestialità come 
la lode data a Virgilio d'avergli bene sciolto il 
dubbio suir incontinenza n'è prova ch'egli, anche 
riguardo a questa, usa la teorica aristotelica. 

Falsamente dunque si afferma nel quarto ar- 
gomento del nostro oppositore che Y interpreta- 
zione, più comune e ricevuta, la quale ammette 
nella famosa terzina enunciato il criterio gene- 
rale distributivo delle colpe neW Inferno dantesco, 
non sia avvalorata da nessun argomento serio 
ma solo « d' impressione, di sentimento o di in- 
terpretazione intuitiva » (Minerva oscurata ,pag. 63, 
nota). Che invece un -tal giudizio si riversi sugli 
argomenti del Ronzoni accumulati a sostegno della 
sua teorica o ipotesi, lo dimostra e non oscura- 
mente, ma a luce di meriggio, la lunga disamina 
da noi finora fattane e che ora conchiudiamo. 

4. Conclusione del nostro esame. Il dilemma 
del Ronzoni. La «vittima d'uri illusione». — Giunto 
al termine del suo lungo ragionare, l'egregio no- 
stro oppositore conchiude con un dilemma, che 
riportiamo colle sue stesse parole: « Od io sono 
vittima di una illusione *, od è certo che nel Canto 
decimoprimo Ae\Y Inferno il Poeta enumerò le tre 
disposizioni aristoteliche per isfuggire la troppo 
prosastica citazione del libro settimo dell' Etica 
jNìcomachea, e che, come i filosofi del suo tempo, 
rimaneggiò la triplice classificazione cacciandone 
la bestialità, e popolando il suo Inferno soltanto 
d' incontinenti e di maliziosi » (Minerva oscurata, 
P*K. 6 3)- 

Di questo dilemma, per conchiudere anche noi 
quest'esame critico, prima parte del nostro lavoro, 



1 Ronzoni, Note e appunti, ecc., pag. 37, nota. 

2 Altrove il Ronzoni ripete: « Ma forse la mia cer- 
tezza e la mia convinzione, benché non siano sprov- 
viste di argomento, non saranno nella realtà che sogni 
ed illusioni.... Ed io sarei cordialmente grato a chi 
dissipasse queste nebbie dorate». Giornale dantesco, 
X, 9. 



che ci spazza il terreno per la seconda, positiva 
e scientifica, chi abbia l'occhio alla discussione 
oggettiva e serena che siam venuti facendo nello 
sciogliere tutti gli argomenti del nostro avversa 
rio, non esiterà a giudicare qual parte o corno 
dia nel vero, e se si possa o debba concedere che 
la nuova teorica del Ronzoni « sorga e disputi agli 
altrui sistemi l'onore di essere la vera spiegazione 
del tormentato problema dantesco» (pag. 185). 

Cosf ci pare d'aver fatto conoscere al nostro 
oppositore, com'egli desiderava nell' Osservatore 
cattolico \ ciò che pensiamo de'quattro argomenti 
della sua teorica colle loro sequele, e insieme te- 
nuta la parola data. In quel giornale 1 egli ci si 
disse grato per alcune poche osservazioni, e ci 
promise maggior gratitudine, ove avessimo allar- 
gato il nostro esame a tutto quello ch'egli aveva 
scritto sulla ingarbugliata questione nella Minerva 
oscurata. L'abbiamo fatto. Ci saremo noi meritati 
la sua riconoscenza, promessa pure a tutti coloro 
che avessero dissipate le « sue nebbie dorate » ? 

Checché ne sia, per noi la controversia col 
signor prof. Ronzoni passa in seconda linea, e 
anche, per dir cosf, in giudicato. Nella critica del 
« caposaldo » della sua sentenza procurammo ogni 
moderazione e ogni serietà: omettemmo le prove 
più convincenti e positive riserbate al secondo 
nostro lavoro, per non uscire da' termini della 
polemica. Che se in alcuna cosa ci fosse sfuggita 
parola meno cortese, creda il nostro avversario 
che non procedette da cattivo animo, ma dal de- 
siderio che, secondo a noi pareva, la verità avesse 
il suo luogo. 

Brescia, 15 settembre 1095. 

G. Busnelli. 



1 Osserz'alore cattolico, 17 luglio 1903. 

2 Ibid.y 8 giugno 1903. 
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"CINQUECENTO DIECE E CINQUE,, 



Il divino Gesù aveva narrato alla tufba che 
lo seguiva una parabola forte, quella del semina- 
tore, concludendo con l'epifonema divenuto poi 
caro al profeta di Patmos: chi ha orecchie per 
udire oda. Ma pare che gli stessi discepoli non 
avessero orecchie abbastanza pel misterioso lin- 
guaggio. E il mite Gesù si apri a loro, agli eletti, 
aggiungendo come per confortarli: a voi è dato 
conoscere i misteri del Signore; ma agli altri no, 
sicché vedendo non vedano e udendo non com- 
prendano. 

E Dante, che sparse simboli ovunque, nella 
sapiente corona dei cento Canti, intessé tutta di 
figure la balda e terribile visione apocalittica del 
Paradiso di Adamo, con pertinacia spietata. Ai 
fatti egli affidava la soluzione dell'cnimma che sa- 
peva forte: ma quei fatti non s'avverarono mai. 
E d'altra parte non lasciò depositari del suo pen- 
siero, ne' dette ad intendere che ci siano eletti, 
ai quali sia dato comprendere quei misteri per 
infusione di grazia. E campo aperto a chi vi ac- 
ceda con intenzione di scienza, e non aiuola 
che ci faccia inutilmente feroci: e le Naiadi in- 
vocate sono e ri marrano le prove ben ragionate 
e le ragioni che abbiali valore di prove. 

* * 

In questo campo entro anch' io, non con la 
presunzione d'aver meco il rastrello per tutta la 
mal'erba, o il gettone che solo darà alla terra 
buona il frutto a cui è nata: ma con la convin- 
zione serena che una soluzione precisa e rigorosa 
si può e si deve ottenere. E una favola ormai per 
tutti che Dante si sia cavato di testa ciò che nella 
Commedia è fuori del linguaggio comune. Quei 
modi e quelle forme vennero al Poeta per riflesso, 
con quella contenenza peculiare che avevano prima 
di lui ; ed è logico perciò che debbano offrire dati 
peculiari di dimostrazione, più e meglio che non 



i concetti e le dizioni comuni. La difficoltà sta 
solo nell'accedervi con maggior preparazione di 
cose e una adeguata rettitudine di criteri. 

Donde io prendo l'abbrivo ho già fatto noto. 1 
I numeri, pel medio evo e per Dante, signi- 
ficavano;' quei significati, rintracciati per tutti e 
tre i numeri scelti da Dante e riportati nel verso, 
cosi come giacciono nella tradizione esegetica e nelle 
opere dei compilatori, coprono mirabilmente il luogo 



1 Cfr. Giornale d'Italia, 2 decembre J905. 

2 Non è adesso la prima volta che l'attenzione dei 
critici si rivolge a questo argomento. Basterà ricordare 
il saggio di Policarpo Petrocchi Del numero nel Poema 
dantesco, nella Rivista d* Italia dell'anno 1901 (fascic. VI, 
pagg. 225-254 e fascic. IX, pagg. 385-421) : ricerca male 
impostata e senza dubbio ardita oltre ogni ragione, ma 
pur sempre molto notevole. 

Anche Enrico Proto, nel suo recentissimo libro, 
che mi piace di segnalare sùbito, L' Apocalissi nella « Di- 
vina Commedia» (Napoli, Pierro, 1905), muove dai sensi 
allegorici dei numeri per stabilire il significato del verso, 
al quale dedica tutto il cap. V e buona parte dell'ampio 
riassunto. 11 suo, sfronda dimolto lo studio mio, che 
avevo disegnato in altro modo. Nondimeno ritratto la 
questione organicamente e non in relazione a quel libro 
(pur rimettendomi volentieri ad esso per tutto ciò che 
vi credo dimostrato), non già perché mi trovai in que- 
sto ordine di idee affatto indipendentemente dal Proto, 
come prova la lettera che ho ricordata, uscita, per pura 
j combinazione, pochi giorni prima che il Proto avesse 
fatto conoscere i suoi studi ; ma perché il procedimento 
e le prove, come anche il risultato filiali, restano so- 
stanzialmente e profondamente diversi. 

Con un articolo comparso nel Giornale d'Italia del 
26 di gennaio, il prof. Ildebrando Della Giovanna fa 
sapere che, anch'egli per conto suo, aveva acceduto a 
questi stessi criteri. E sia pure il benvenuto ! Se non 
io per i due insigni critici, almeno essi per me costi- 
tuiscono una garanzia del valore oggettivo di queste 
ricerche, nel loro indirizzo, se anche i risultati non 
coincidono. E godo principalmente di vedere approvato 
dal Della Giovanna, e corroborato con altre prove, il 
mio riferimento sul numero cinquecento, come l'esposi 
nella citata lettera; dato che per me era stato il più 
difficile a mettere in sodo. 
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lasciato vuoto da parole che suonavano e non si- 
gnificano: Dante avrebbe dunque espresso per 
numeri significativi quello che non volle dire nel 
linguaggio comune, riuscendo a un discorso con- 
tinuato e -chiaro, e senza alcuno spezzamento o 
contorsione di contesto, come a me pare che ri- 
sulti, solo che ai numeri si sostituiscano, senz'altro, 
i significati loro. E non ho da far altro che pro- 
durre le prove, e illustrare le convenienze d' n- 
sicme, perché sul verso famoso gravita e in esso 
si assomma tutta la visione del Paradiso terrestre, 
ed è, o almeno si è creduto che sia, esso verso, 
l'esponente della dottrina etica e politica di Dante, 
nelle sue determinazioni di persona e di tempo. 

I. 

Prima però non posso sottrarmi al dovere di 
discutere le recentissime interpretazioni che sono 
ancóra sub judice. 

Mi farò dal prof. Paride Chistoni il quale, com'è 
noto, ha discorso dell'argomento in due, anzi tre 
successivi lavori : Soluzione dell'enigma dontcsco 
DXV (Parma, Battei, 1905), col quale è antici- 
pata al pubblico una parte dello studio originario 
Alcune nuove osservazioni intorno al Veltro dan- 
tesco (in Giornale dantesco, 1905, fascicolo IV, 
pubblicato a parte pei tipi dei F.lli Passerini, 
Prato, 1905); e // monogramma di Cristo e fé- 
nigma dantesco DXV (Parma, Battei, 1905).* 

Il concetto del prof. Chistoni potrei ridirlo in 
breve con parole mie; ma per sottrarmi ad ogni 
sospetto, anche lievissimo, di non essere esatto, 
mi si permetta di riferire per intero il suo giudizio. 

Dice egli dunque: « Il cinquecento dieci e 
cinque in cifre romane è DXV; ò necessaria un'ar- 
bitraria trasposizione per trarne DVX (dux). Ora 
è noto che gli antichi fecero molto uso di mo- 
nogrammi, anzi pare che con un monogramma 
firmasse Carlomagno. Ancóra, si sa che le lettere 
IHS indicavano il nome Gesù Cristo, e questa 
era la sigla, per cosi dire, latina. 2 Ma dell'epiteto 
greco XP[i7to?] altro intreccio si ideò di ktterc per 
la designazione del Salvatore e si ebbe, frappo- 



1 Premetto che non terrò alcun conto degli attacchi 
poco garbati a cui sono stato fatto segno, seguitando a 
mantenermi, per parte mia, nel terreno delle prove. 

2 Cfr., però le dichiarazioni a questo luogo nel terzo 
degli opuscoli citati, pag. 6 n. 1. Ma non basta ancóra; 
forse al tempo di Dante tali cose si sarebbero dette 
diversamente. Cfr., per un es., nel Cod. Laurenziano 
PI. XXV sin. Cod. V, una grammatica che non so ancóra 



nendo il P al X, la forma j?. In essa noi osser- 
viamo in alto il cinquecento, D, che io esplico 
Deus; il dicci X centrale, che vale Christus; il 
cinque V, che si delinea ben quattro volte e, se 
ben si guarda, anche sei, nel contorno della fi- 
gura e che per noi vale venturus ». 

Questa la tèsi. Il lettore non s'imbarazzi pel 
momento a scegliere quale V gli convenga meglio, 
e veda con me in che modo, secondo il Chistoni, 
deve documentarsi la soluzione proposta. 

«Quest'ultima determinazione - prosegue egli - 
bene corrisponde alla sentenza inchiusa nella prima 
terzina» della profezia: io veggio... già stelle pro- 
pinque, ecc. ». Della qual cosa non credo che vorrà 
dubitare nessuno: il Messo ha da venire e il 
Cristo è venlurtis ; e non vi contrasta neppure la 
terzina seguente che preconizza l'azione del Messo 
che deve venire. Ma non si può dire altrettanto 
di quello che segue : « Né deve far difficoltà - sono 
ancóra parole del Chistoni - l'indentificazione del X 
greco, coll'X latino : prima perché si tratta di ab- 
breviature nelle quali si bada più alla forma che 
al significato, e la forma delle due lettere, maiu- 
scole, è identica ; poi perché chi denomina le parti 
del segno simbolico ignora la lingua greca, ed 
infine perché forse troppo sottile e pretensiosa 
sarebbe l'obbiezione per chi la facesse, e strana a 
proposito dell'Alighieri, presumendo in lui una 
cultura che non era possibile in quei tempi » \ 



bene se appartenga a Giovanni di Garlandia, dove si 
legge qnesto verso, scritto come lo riporto: 
I C 11 - 

inter iota sima fac età ihc perhibetur 

che l'anonimo glossatore commenta: « exemplum est 
grecarum literarum quia iota est hec vocalis .i. età 
est hec vocalis .e. sima est hec consonans .s. que 

i e s 

autem grecas tales habent figuras I H C et sillabicatur 
cum acella superposita ». 

È, come tutti sanno, un compendio, non simbolo 
né sigla /, che i paleografi svolgono oggi iesus e non, 
come si faceva una volta, ihesus, con una h che non 
c'entra, come non c'entra affatto l' iniziale di Salvator. 

Noto di passaggio che il codice di cut mi son valso, 
pregevolissimo per la sua antichità e la varietà delle 
scritture grammaticali che contiene, ha una storia che 
interessa. Mal descritto dal ^andini, nessuno mai, anche 
dei valentissimi che ebbero occasione di conoscerlo, si 
era curato di far sapere che oltre il Dottrinale conte- 
neva questo ampio e originale Compendium Gramaticae, 
in quattro libri e una Clavis, interessantissimo come 
esemplare (ottimo e forse fra pochi), e per le chiose che 
lo illustrano. Ne parlerò altrove. 

1 Fino a qui mi son valso del primo e del secondo 
degli opuscoli. 
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c Cinquecento dùce e cinque » 



Ora, finché la ricostruzione del monogramma 
con le tre lettere abbia tutta a poggiare su queste 
ragioni, pare a me assai problematica. Che Dante 
non conosceva il Greco oggi mai è cosi risaputo 
che resta inutile il ripeterlo: quei pochi vocaboli 
che adoperò, li derivò tutti dai lessici latini e 
dalle grammatiche; per l'Ebraico fece perfettamente 
lo stesso. Ma siamo invece altrettanto sicuri ch'egli 
conobbe gli elementi dell'alfabeto greco (i codici 
del secolo XIII e anteriori, specialmente quelli 
grammaticali, sono pieni di esercitazioni sull'alfa- 
beto greco, nei margini e in tutti gli spazi bian- 
chi ; e poi, il GracctsmuSy e le molteplici gram- 
matiche che ne derivarono?); e conobbe anche, con 
ogni probabilità, il valor numerico di quelle lettere, 
perché era insegnato dai Computi , insieme con quello 
delle cifre latine ! . 

Quanto poi al monogramma è inammisibile che 
non ne conoscesse gli elementi, perché il nome 
sacro si compendiava XPS o XP S , e perché era 
spiegato dalle grammatiche e dai lessici 3 . Le stesse 
interpretazioni simboliche confermavano e divul- 
gavano quella nozione"'. E dunque una cultura (se 
pure è questa la parola), che non solo siamo in 
diritto di presumere in Dante, ma che assoluta- 
mente non possiamo contestargli. 

Né mi pare di maggior consistenza l'argomento 
a cui è ricorso posteriormente il Chistoni : Dante 
avrebbe potuto leggere a suo modo il mono- 

1 Cfr. il Libcr de Computo di R. Mauro ai capi- 
toli V e VII. 

2 Ancóra nella grammatica citata poc'anzi e di sé- 
guito al passo riportato prima : 

X C p - 
inter chi sima ro scribas xpc habetui, 

C 

al qual verso il glossatore apponeva : « item X scribitur 
istis fìguris X. P. C idest chi. ro. sima et sillabicatur 
cum acc Ila superposita (lue autem grecas figuras habet 
stibscriptas : et sciatis quod .X. ponitur in principio 
huitis dictionis xi*c quia iulius cesar incidit hanc lite- 
ram .X. et etiam quia in tempore suo xpc fine passus 
in crtice et etiam quia hec litera .X. representat quo- 
damodo crucem » . Altre illustrazioni marginali confer- 
mano ancóra meglio la perfetta identificazione dei vari 
elementi. Né ci sarà bisogno di soggiungere che simili 
notizie compariscono qua e là per tutta la letteratura 
medievale, esegetica, sacra e grammaticale. 

3 Cfr. Kabano Mauro in De laudibus S. Crucis, fi- 
gura XXII, declaratio, in principio (nel Migne, Fair. 
Lai., voi. CVII, pag. 237): « Una quidem est ista figu- 
rarum quae appellantur notae sententiarum, specialique 
vocabulo haec a Graecis chrisimon, ex voi untate unius- 
cujusqne ad aliquid notandum inventa. Sed majore 
dignitate a Christianis ad exprimendum nomen Christi 
assumitur, quasi duae litterae primae nomine ejus uno 
monogrammate simul sint comprehensae, id est, X et P. 



gramma, sull'esempio di quelli che lo notomizza- 
vano a scopo mistico. E ricorre a Paolino di Nola 
che scopriva nel monogramma, non pili le due 
! lettere iniziali, ma tutti quanti gli elementi del 
. nome sacro. 1 

Altri, ebbi occasione di aggiungere io, si era 
l spinto ancóra più in là, fino a contaminare i due 
i alfabeti, come Rabano Mauro, che additava un 
| delta nella testa del rho e una / latina nella sua 
i asta.* 

Ma che perciò ? Dove sta il riferimento al 
luogo dantesco ? Ben altra cosa è proporre a un 
! lettore devoto una figura che conosce già e dir- 
gli : ecco, se appunti bene gli occhi potrai vederci 
tutte le belle cose che ci vedo io, e segnargliele 
col dito; altro mettergli davanti segni che non 
hanno nessuna relazione con la cosa da significare, 
perché il lettore immagini e costruisca da sé quello 
che sta soltanto nel cervello di un altro. Mi spiego 
con un esempio: io comprendo benissimo che Ra- 
bano Mauro, propostosi il mistico tèma di ciò che 
la croce simboleggia, riesca a vedervi la rosa dei 
vènti, il Pentateuco, le quattro stagioni, il nome 
di Cristo nel suo monogramma e altre cose più 
peregrine : ma non comprendo V inverso : né so 
che ci sia mai stato poeta o prosatore, fosse pure 
il più cabalistico e il più eccentrico di questo 
mondo, che abbia mai scritto « le quattro sta- 
gioni » o « la rosa dei vènti », perché altri leg- 
gesse « la croce di Cristo ». 

E un'altra cosa che non riuscirò a capire mai 
è che Dante abbia pensato di suggerire ai suoi 
lettori le tre lettere intrecciate nel monogramma, 
mentre Deus Christus Vcnturus si sarebbe potuto 
leggere tanto bene nelle cifre come giacciono e 
si susseguono, senza nessuno scapito, perché nel- 
! l'intreccio non ci darebbero poi altro che una 
j parte sola del loro sviluppo intero = Chri- 
1 slus ; DXV — Deus Christus Venturus). 
i 

I 

I 1 Cfr. il terzo degli opuscoli. 

j 2 Nell'opera già citata De Laudibus S. Crucis, ce- 
! leberrima nell'età di mezzo e tuttora notevolissima come 
! esempio di un'arte estremamente involuta e artificiosa. 
I versi di Porfirio Ottaziano non son nulla al confronto 
di questi. Rabano stesso ne comprese la eccessiva dif- 
! ficoltà ermeneutica, e non bastandogli la declaratio, ag- 
j giunta a ciascuna delle figure (i versi, adattati allo 
( scopo, servono come di sfondo), rifece in prosa il la- 
j voro, nella seconda parte. 

Il passo a cui mi riferisco sta nella esplicazione della 
| figura XXII, già ricordata nella nota precedente. E si 
1 cfr. anche la mia lettera nel Giornale d'Italia, 25 de- 
1 cembre 1905. 
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Ma tiriamo pure la somma: se Dante ha svolto 
Deus Christus Vcnturus dal monogramma, che è 
quanto dire, se ha trovato in esso la formula gra- 
fica del proprio pensiero, il processo genetico del 
verso viene a delinearsf cosi : • 

Dante ravvisa nel monogramma, in un modo 
tutto suo, tre lettere che non ci sono, alle quali 
dà un significato che non hanno: ché son bene 
DXV le iniziali di Deus Christus Venturus, ma 
non valgono queste parole. La cabala sarebbe 
dunque forte anche se il Poeta avesse detto « un 
DXV », perché altri pensasse a « un £ », per 
leggere poi « Deus Christus Venturus ». Ma non 
bastandogli il buio, avrebbe voluto la tenebra: 
oscura le lettere alfabetiche nella loro accezione 
di cifre e queste seppelisce sotto i numeri che 
ne sono rappresentati. 

E il procedimento esegetico da tenere sarebbe 
questo : il lettore dovrebbe risalire dai numeri alle 
cifre; dalle cifre alle lettere (è uguale la figura, 
ma non la significazione); dalle lettere al mono- 
gramma ; e leggere nel monogramma « Deus Chri- 
stus Venturus » ; mentre sa che il monogramma 
dice semplicemente « Christus ' ». 

Giudichi chi vuole. Io mi afferro a due mani 
al gran Padre e dico con lui : 

Qual Temi e Sfinge men mi persuade 
perdi 'a lor modo lo intelletto attuia. 



1 Né certo vorremo dire che renda possibili tutte 
queste cose impossibili la dimostrazione che il Chistoni 
abbia raggiunta, che sia proprio Cristo il Messo di Dio. 
Altri ha già osservato che so '"Unte avesse creduto dav- 
vero alla imminente fine del mondo, tutte le altre sue 
profezie, i suoi sogni di rinnovamento morale e politico 
e fin'anche il suo viaggio per l'oltretomba sarebbero 
stati vani. «Tanto varrebbe (sono parole del Cian) an- 
nunciare una mirabile, una r.'raordinarla rappresenta- 
zione e sul più bello, calare il sipario, anzi chiudere a 
due battenti il teatro! » (nella Rassegna Bibliografica del 
D'Ancona, anno XIII, pag. 331, n. 2). 

Io aggiungerò un'altro di questi miei fastidiosissimi 
rilievi esegetici. 

L'argomento più forte che il Chistoni chiama a 
sostegno e riprova della sua tèsi è il seguente : « Con- 
divise — si domanda, — il Poeta coi contemporanei (?) la 
paurosa credenza in una prossima catastrofe universa- 
le ? » E risponde, a mo'd Vr>ifonema : «Certo, se la 
parola esprime quel che suo.ia. Infatti nel Convivio, al 
capitolo 15 0 del II trattato, vi è questa triste ammis- 
sione: 1 Noi siamo già all' ultima etade del secolo, e 
attendemo veracemente la consumazione del celestiale 
movimento ' ». 

Orbene, chiunque abbia a mente qualcuno dei tanti 
Hexaemeron che ci regalarono i Padri e i Dottori, o 
un commento al Genesi, o qualcuno dei Fioretti biblici, 
o una qualche cronaca universale o locale, in prosa o in 



Il prof. Torraca, nel suo nuovo Commento alla 
Divina Commedia, opera solida di dottrina ori- 
ginale, e segnalata fra le buonissime che posse- 
diamo per quel sereno buon senso che ha fatto 
trovare al suo Autore la misura giusta di quello 
che conviene e di ciò che non conviene per la 
Scuola, ha pensato anch'egli al monogramma di 
Cristo, sebbene in modo ben diverso. Né cos{ come 
la soluzione è proposta, senza difese che la met- 
tano dritto dritto nel banco dei rei, anzi con ra- 
gioni* per sé stesse convenientissime, manca di 
attrattiva. Lascia il verso in quel dominio che 
vuole il contesto, mentre supera la difficoltà, che 
pareva insormontabile, del Dux che pareva ne- 



versi, nei volgari o in latino, o abbia letto un lessico 
o un'enciclopedia alla parola aetas, non potrà aver di- 
menticato che fu tradizione costante dividere la storia 
dell'umanità intera in sei grandi epoche, di cui la sesta 
ed ultima è quella che ebbe principio dalla venuta del 
Cristo redentore, e avrà fine, Dio piacendo, alla venuta 
di Cristo giudice: allora sarà compiuta la generazione 
degli uomini e il mondo ritornerà nel caos; e comin- 
cerà l'età settima (taluni, per appigli più o meno ca- 
balistici di numero, trovan modo di farne due), giorno 
eterno di riposo. Chi queste cose non avesse troppo 
presenti, le veda spiegate con lucida chiarezza e nella 
formula sintetica di presso che tutta la tradizione, da 
Rabano Mauro, Commcnt. in Genesim t lib. I, cap. 10 
(in Migne, Pat. Lat. y CVII, pag. 469 segg.). 

E che altro ha voluto dir Dante, nel passo citato 
del Convivio, se non proprio questo: il cielo stellato, 
circa al movimento quasi insensibile che fa da Occidente 
in Oriente, ha percorso, da che il mondo ha avuto ori- 
gine, poco più che la sesta parte del suo cerchio ; né lo 
potrà finire, perché il mondo è pervenuto alla sesta età, 
volta la quale avrà fine? — Alla lettera rimaniamo bene 
nel cerchio non compiuto, se diamo di tempo al cielo 
stellato poco meno di cinque volte tanto gli anni del 
mondo finallora, che è quanto dire, non è vero? se ne 
concediamo alla sesta età migliaia e migliaia ancóra : 
e il calcolo è presto fatto, ché si sapeva allora da tutti 
a mena dito quando 1' universo fosse stato creato. 

Nello spirito invece (ché non lo voglio già uccidere 
con la lettera!) senta pure ognuno la fine del mondo 
prossima quanto vuole, sulla guida, magari, dei seggi 
ancóra vuoti nella gran Rosa; ma non veda, per cantàl 
stelle tanto propinque. Ci vuol altro ! 

Del resto, giacché tali cose è molto bene toccarle 
con mano, si legga nel commento di Giovacchino di 
Fiora all'Apocalisse (Venezia, 1527, p. g. col 3», a 
metà) come è spiegata l'espressione fine del mondo : 
« finis in divina pagina largo et stricto modo accipi 
consuevit, ita ut aliquando dicatur finis mundi tota 
sexta aetas quae inchoavit a Christo, aliquando ille 
ultimus dies in quo venturus est Dominus ad extremum 
iudicium ». 
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cessarlo: alle tre lettere, lette nell'intreccio, è la- 
sciato l'ordine che avrebbero. E l'« unto del Si- 
gnore » vale senza dubbio molto meglio del Dux> 
di un'accezione più vaga e meno nobile e ci 
riporterebbe a un'espressione precisa di Dante 
stesso, proprio nei due scritti da tenersi più in 
vista in questo imbarazzante problema, la lettera 
ad Enrico e il De Monarchia. S'aggiunga che 
come Dante poteva sapere e sapeva che christus 
era nome comune, cosi poteva contare che quella 
nozione fosse anche ne' suoi lettori, senza metterne 
a troppo dura prova, per questa parte, le facoltà 
ermeneutiche. 1 

Ma s'oppone la costruzione o reintegrazione, 
come si vuole, del monogramma, con le tre let- 
tere, cosa che non potrà mai, io credo, esser giu- 
stificata abbastanza. Di più ^ è proprio Cristo e 
non un cristo, è l'uomo-Dio, e non un imperatore, 
come non potrebbe essere un papa, e neanche un 
angelo. Cosf mi pare, nella valutazione oggettiva 
di questi criteri. Ma pur nei rapporti di probabi- 
lità, è ammissibile che Dante fosse cosi poco ri- 
verente al sacro segno, Dante che non aveva 
voluto trovar rima pel nome di Cristo? 



Un' interpretazione molto antica, ma tuttora 
accreditata nell'opinione di molti dantisti, scopre 
il significato del verso nell'accozzo delle lettere- 
cifre con cui possono rappresentarsi i tre numeri. 
Nel modo come si susseguono, esse lettere non 
significano nulla ; ma, alterandone 1' ordine, ab- 
biamo una parola che è sembrata fare al caso : Dnx. 

I critici si sono combattuti principalmente 
sulla legittimità di questa trasposizione, appro- 
vandola gli uni, negandola gli altri. Questi ultimi 
osservano che se Dante avesse voluto dire Dux f 
avrebbe scritto « cinquecento cinque e diece », 
senza alcuno svantaggio per l'arte sua, ché rime 
in « ece » non gli sarebbero mancate : e il verso 
non segue, ma apre la serie. Gli altri obiettano 
più o meno buone ragioni. La migliore credo 



1 Su questo non potrebbe esserci dubbio. Oltre i 
mille scrittori che ne discorrono a illustrazione di passi 
biblici o del monogramma, la nozione era divulgata, con 
riscontri esaurientissimi, anche dai lessici, a cominciare 
dal già famoso Liber y lassar um (cfr, il cod. della Va- 
ticana Pai. Lat. 1773 alla parola christus). E poi quante 
volte la baldanza dei chierici non avrà fatto risuonare 
anche allora alle orecchie dei laici il proverbiale : « noli 
tangere christos meos » ? 



che sia questa: nel linguaggio dei numeri la 
posizione delle quote non conta. 

Vedremo ora sùbito quello che ultimamente 
ha aggiunto Enrico Proto a sostegno di questa 
tèsi; ma intanto, sul modo come se ne ragionava 
fin'ora, mi par giusto considerare, per una parte, 
che il ricorso alle cifre era un puro e semplice 
ripiego, e, per l'altra, che il risultato che se ne 
cavava, anche tenuto buono il mezzo, non poteva 
dirsi soddisfacente. Bisognava far dire qualche cosa 
al verso ; i numeri, per sé presi, o almeno tutti e tre 
quei numeri non si sapeva che significassero ; le let- 
tere con cui si rappresentano richiamavano esse 
sole al linguaggio usato: di qui il Dnx. Parola 
che, a sua volta, non determina proprio niente. 
L'epiteto di « duce », infatti, non può forse com- 
petere tanto a un papa, quanto a un imperatore: 
a un principe qualsiasi o a un santo; a un an- 
gelo, o, se si vuole, a un demonio? E per dire 
una cosa, tanto generica (che debba intendersi il 
Duca di Baviera, nel qual caso la parola acqui- 
sterebbe una designazione specifica, è stato quasi 
universalmente negato), c'era bisogno di signifi- 
carla per numeri ? 

Conseguiva, o mi pare, che, dimostrato che i 
numeri significano e dànno una spiegazione som- 
mamente consona a tutto il contesto (se sia vero 
o no potrà giudicarlo più oltre il lettore), do- 
vesse cadere il ripiego e accogliersi la soluzione 
che veniva per diretta via. 

Cosi appunto pensavo e scrissi, quando venne 
alla luce il bel libro di Enrico Proto: L'Apocalissi 
nella « Divina Commedia » (Napoli, Pierro, 1905), 
ove all' indagine del significato di questo verso, che 
è stato per l'Autore il punto di partenza alle sue 
ricerche, è dato un ampio e organico sviluppo, 
con idee molto buone, rispetto ai più vecchi si- 
stemi, e che, se non toccano la soluzione vera, 
come a me pare, molto però ci si avvicinano. 
D' altra parte le nuove indagini del Proto sul 
verso sono inquadrate con le altre tutte che trattano 
delle rispondenze dell' Apocalisse con la visione 
dantesca e condotte con lo stesso metodo di ri- 
cerca ; e 1' intero libro fa virtualmente parte (ce 
ne ammonisce l'autore nella Avvertenza) di uno 
studio « non solo su tutte le interpretazioni or- 
todosse medievali dell'Apocalissi, ma su tutta la 
vasta opera tomistica, esegetica (aristotelica e bi- 
blica) ed originale (filosofica e teologica), in re- 
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lazione a tutti gli scrittori anteriori (padri e dot- 
tori), per definire e chiarire quanto da essa è 
passato nella mente enciclopedica di Dante, e 
quanto invece da altri direttamente ». 

Dunque il Proto è agguerrito e trincerato in 
modo che più non si potrebbe chiedere. Ma la 
lotta per il vero è fatta, fortunatamente ! di ra- 
gione ; e perciò, senza un assedio lungo e in piena 
regola, potremo stringer presto la disputa nei suoi 
veri termini, e fissarne sùbito le proporzioni, pur- 
ché io dichiari, come faccio, che dei criteri più 
generali sulle relazioni fra l'Apocalisse e la visione 
dantesca tocco qui soltanto con osservazioni esterne 
e indirette : quindi, a chi non bastasse, sa che 
deve rilegger il libro del Proto per conto suo; 
e che invece, sui criteri esegetici applicati al verso, 
sarò, per quel che posso, completo: quindi, chi non 
fosse persuaso della confutazione mia e non avesse 
ragioni proprie da aggiungere, non ha da far 
altro che seguire il Proto. 

* * 

Ecco dunque, alla buona, talune osservazioni 
d' indole generale. 

I contatti della Apocalisse di s. Giovanni con 
la visione dantesca della sommità del Purgatorio, 
sia come ispirazione generale e sia come fonte, 
or più or meno remota, di non poche imagini 
e figure, sono tanto palesi che non sfuggirono 
neanche ai più antichi commentatori. Dante stesso 
si richiama in un punto, là dove parla dei quat- 
tro simbolici animali, a (iiovanni come a Eze- 
chiele. 4 E la critica, è noto, non da ora si è ri- 
volta a studiare quanto dai Sacri Libri tolse Dante 
pel suo Poema. Per l'Apocalisse in specie non 
erano mancate particolari illustrazioni, come quella 
del canonico Luigi Gaiter *, sulla quale ebbe già 
a richiamare l'attenzione degli studiosi anche Fran- 
cesco Cipolla 3 . 

Ma il Proto, riprendendo l' indagine sistema- 
ticamente, per la visione soltanto, e facendosi 
guidare dall'opera esegetica di Tommaso d'Aquino, 
che riassume gran parte delle esposizione ante- 
riori, e ci s' impone più che ogni altra per l'au- 
torità del nome e pel concetto più ortodosso che 
rappresenta, mentre conserva il meglio della tra- 



1 Purg., XXIX, vv. ioo e 105. ; , 

* V Apocalisse di S. Giovanni e fa « Cotnptedia » di 
Dante, in Ateneo Religioso di Torino, marzo-luglio 1893. 
3 Nello stesso Ateneo Religioso del 27 febbraio 1895. 



dizione, è riuscito a penetrare più addentro di 
ogni altro fin'ora, per parecchi riguardi. 

È una lode dovuta a quel buonissimo studio, 
e tanto più qui che 1' argomento vuole rilevate 
divergenze non lievi, mentre non consente che 
siano esposti tanti altri pregi, sia per le teorie po- 
litiche e religiose di Dante, sia per non pochi 
luoghi della Commedia, chiariti ora come poco 
meglio si potrebbe desiderare 4 . 

Pur tuttavia io non sono riuscito a persua- 
dermi che Dante abbia inteso di rifare l'Apoca- 
lisse, e tanto meno che l'abbia rifatta sulla tra- 
fila dell' esegesi di s. Tommaso. Mettiamo pure 
da parte concetti aprioristici, che non sarebbe 
stato né utile né opportuno che Dante riprodu- 
cesse in sé la copia del Veggente, e che una Apo- 
calisse sola bastava, senza bisogno di replicarla; 
che se Dante volle in certo modo riassumere 
l'imagine e le funzioni di Enea e del Vaso di 
Elezione, scese però agli Inferi e saH ai Cieli, 
per cammino proprio e sulle ali della propria 
fantasia: a prova provata tali malinconie passe- 
rebbero. Ma resta pur sempre che per una con- 
formità ci sono dieci disformità, fra la visione 
di Giovanni e quella di Dante, anche menati 
buoni tutti i riavvicinamenti del Proto, in quel 
polisemismo a pressione piuttosto alta a cui spesso 
ha fatto ricorso: disformità di figure e di con- 
cetti, di organismo d' insieme e di distribuzione 
di parti. E le finalità non sono profondamente 
diverse ? 

Perché, insomma, tutta la seconda parte della 
visione dantesca (se cosf vogliamo dividere col 
Proto la grande scena della vetta del Purgatorio), 
che cosa vuol significare, e a che cosa diretta- 
mente mira? 

Io l'ho cercato nel libro del Proto, l'ho stu- 
diato nei migliori dei commentatori, ho letto an- 
che, e non sempre con diletto, il lungo com- 
mento di Tommaso che sarebbe la fonte, per 
tornar poi all' impressione che avevo prima, in- 
sieme, pare, con la pluralità dei cultori del Poema : 
rifatta con elementi biblici e prevalentemente apo- 
calittici, anche se nuovi, perché arieggiati su quelli, 
la visione retrospettiva della storia della Chiqsa 
si risolve poi in un' allegoria politico-religiosa 
che sappiamo poter chiamare morale: la mirabile 
fantasmagoria, disegnata con armonia sovrana, 
fatta di imagini in gran parte vecchie, ma ria- 



11 Però avrò occasione di toccarne nella terza parte 
di questo studio. 
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nimate, temprate di colori nuovi e di fuoco, si 
assomma' nella figurazione simbolica che po- 
tevamo anche credere di idee astratte, ma che 
oggi par sicuro (e lo vedremo in .appresso) sia 
invece di un momento storico che incalza e do- 
mina la fantasia del Poeta. E vogliamo, possiamo 
noi credere che l'artefice abbia dipinta quella 
tela con lo scopo che chi la vede possa guardarla 
indifferentemente a luce bianca, a luce rossa, a 
luce bleu, e anche in qualche altra luce, come mi 
pare che venga a concludere il Proto? Il giuoco 
c'è proprio ? Non solo, ma è un giuoco possibile ? 

Insomma, possiamo noi credere che si possa 
tutto insieme vedervi la fine del mondo nella ve- 
nuta di Cristo, o la preparazione a quella fine 
nelL lotta fra Michele e l'Anticristo, o la tenzone 
fra .'unto del Signore e i satellizì del diavolo, o 
quella di Arrigo con la Corte di Francia e la cu- 
pidigia di Roma? 

Ma anche qui m'arresto, per non trovarmi 
trascinato in un problema tuttora arduo : i criteri 
cioè da adottarsi per l'esegesi della Commedia, 
nelle sue ragioni d'arte, in relazione all'allegoria. 
Però, qualunque opinione uno segua sull'argo- 
mento, non credo eccessivo asserire che sarà sem- 
pre poco giustificato, trovata la fonte d'ispirazione 
d'un qualche luogo* dantesco, gettargliela tutta 
addosso. Se è certo che Dante ha tratto molta 
ispirazione dall'Apocalisse, se è probabile che ab- 
bia ripensato quel libro secondo il commento di 
s. Tommaso, studiamo, che è dovere, l' ispirazione 
certa, e indaghiamo le derivazioni probabili ; ma 
tenendole ben distanti dal frutto che indiretta- 
mente produssero, o, meglio, ché questo è il caso, 
contribuirono a produrre. 

Ora, quanto ai numeri danteschi, non è da du- 
bitare che essi traggono ispirazione dal noto passo 
dell'Apocalisse (XJII, 18) « . . . numerus enim 
hominis est: et numerus ejus sexcenti sexaginta 
sex 4 », col quale dicono che san Giovanni abbia 
voluto indicare il nome di Nerone, mentre gli scrit- 
tori del medio evo, e san Tommaso che li assomma, 
ne trassero mille altre cose. Chi non le avesse pre- 
senti, potrà vederle nel libro del Proto, o anche 
qui, sparsamente, dove sarà opportuno toccarne. 

Il difficile sta però nel valersi a modo di questo 
riscontro : e lo provano i numerosi tentativi fal- 



Cfr. Scartazzini, ediz. di Lipsia. 



liti, come quello ingegnosissimo del Moore (« Ar- 
rico »), che, per quanto attraente, non ha soddi- 
sfatto i dantisti piò autorevoli 4 . 

Io cercherò di dimostrare, a suo luogo, che 
la teoria e l'uso consentivano benissimo a Dante 
di valersi dei numeri in modo molto semplice e 
normale, anche tecnicamente, sicché il raffronto 
col passo apocalittico resterebbe poco più che 
l'ispirazione del genere. Ma fin d'ora posso far 
notare che quel luogo ebbe imitatori nel medio 
evo, sulla trafila delle interpretazioni più arrischiate, 
sicché non rimane neanche come un caso singo- 
lare e isolato, da potersi perciò riportare diretta- 
mente e tutto di peso al commento di Dante, 
come è parso al Proto: il raffronto sarebbe con 
tutta una specie e non più con un individuo solo. 

Cos( del nome «Adam» troveremo scritto: 
«Questo nome contiene in sé il simbolo dell'in- 
carnazione di Cristo, se si indaghi il numero che 
sta nelle lettere di quel nome, al modo de' Greci, 
che computano per via di lettere. Infatti A, come 
cifra, significa uno presso di loro; A quattro: il 
secondo A uno ; M quaranta, che insieme danno 
la somma di quaranta sei », numero che fu tratto 
appunto a significare l'incarnazione di Cristo 2 . 

E questo simbolo, a chiunque risalga, cosa che 
non sono riuscito a scoprire, è abbastanza diffuso 
nella letteratura esegetica. 

Credo invece una costruzione tutta particolare 
di Rabano Mauro la seguente. È il simbolo creato 
attorno al monogramma di Cristo che ho già 
avuto cagione di ricordare. 

Questo è tracciato in modo che le figure del 
V e del x siano date da altre lettere greche, con- 



1 The DXV Prophecy, in Studies in Dante, terza 
serie. Si è valso delle lettere ebraiche, supponendo 
anche che all'*? Dante abbia dato il valore di quattro, 
secondo il posto che occupa fra le vocali, non aiutan- 
dolo l'ebraico. Avremmo cosi : a = i, r+r = 2oo4-2oo, 
i = io, c = ioo, o = 4 ; cioè Africo = 515. ' 

a Rabano Mauro, De nomine Adam profop/as/i, nel- 
fop. cit. De taudiòusS. Crucis, FiguraXU (Mignr. Pah: 
lat., voi CVII, pag. 195 segg.) : « Habet quoque idem 
nomen in se mysterium incarnationis Christi, si nume- 
rus in litteris ejusdeni nominis secundum Graecorum 
regulam, quia ad litteras suos numeros computant, in- 
tendatur. A enim in numeris apud Graecos significat 
unum; A quatuor; A alterum unum; M quadraginta. 
Conjunge hos numeros quatuor, fiunt XLVI, et hoc est, 
quod Judaei in Evangelio respondisse leguntur : qua- 
draginta sex annis aedificatum est templum hoc, et tu 
in tribus diebus excitabis illud? Quod Evangelista intelli- 
gens dixit: Hocautem dicebatde tempio corperis sui*, ecc. 
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venientemente disposte, sicché la loro somma offra 
il numero dei giorni che Cristo predicò agli uo- 
mini, e di quelli che decorreranno dalla venuta 
dell'Anticristo sino alla fine del mondo, secondo 
la profezia di Daniele. In questa guisa veniamo a 
leggere nel P: o cHP mcvc A A lift I A (d <r«T»ty 'liscose 
che danno il tempo della predicazione, 
ciè milleduecento sessanta giorni, pari a tre anni 
e mezzo : « sub quo numero (spiega Rabano) 
civitas sancta calcari a gentibus in Apocalypsi 
describitur et mulier a facie draconis fugere in 
solitudinem, ubi habet locum paratum a Deo, ut 
ibi pascatur eodem numero dierum, qui numerus 
mystice omnia Christianitatis tempora complectitur, 
ut Patrum habet firma tradì tio ». 

Nel x sta l'altro numero, che è compreso nelle 
lettere seguenti : «*c XPc IHc («sò; Xcittò; 'iwZq). 
ne avremmo propriamente mille trecento ventisette; 
ma aggiungendo la 11 (= otto) che serve di chiave 
fra le due lettere d'intreccio, otteniamo la somma 
voluta (mille trecento trentacinque). 

Trattandosi di nozioni tanto poco vulgate, credo 
opportuno riferire anche qui il commento. Dice 
dunque Rabano: « Ita enim scriptum est: Et 
beatus qui expectat -et pervenit usque ad dies 
MCCCXXXV. Quod beatus Hieronymus ita expo- 
suit: Beatus, inquit, qui, interfecto Antichristo, 
supra MCCXC dies, id est, tres semis annos, dies 
XLV praestolatur, quibus est Dominus atque sal- 
vator in sua majestate venturus. Quare autera post 
interfectionem Antichristi XLV dierum silentium 
sit, divinae scientiae est nisi forte dicamus: Dila- 
tio regni sanctorum probatio est patientiae »\ 

E facile comprendere che altri esempi non 
mancherebbero, volendone spigolare. E giudichia- 
mola pure una curiosità letteraria: ma intanto 
anch'essa contribuisce a creare in noi quel senso 
critico necessario al bisogno, a cui le conoscenze 
comuni non basterebbero. 



* * 



Nò con questo ho dimenticato il Proto. Ho 
voluto accennare, prima di esaminare l'interpreta- 
zione da lui proposta, che ci volgiamo addirittura 
attorno a tutto un genere di letteratura; e lo 
vedremo anche meglio, più oltre, parlando della 
dottrina del numero. Ora mostreremo che il pa- 
radigma tomistico a cui il Proto ricorre, per una 
parte, non era tutto intero applicabile a Dante; 



' Offe fetologo citati. 



e che, per l'altra, l'applicazione stessa che n'è stata 
fatta, trascende le misure di quel paradigma. 

Adunque : il Proto ha inteso di dimostrare due 
cose: la prima, che nel numero dantesco c'è un 
nome, e questo è « dux » ; la seconda, che quei 
tre numeri stanno a rappresentare tre qualità del 
dux, e queste sono : « sapienza, amore, virtù ». 

Ecco come è spiegata la prima parte di questa 
tèsi. S. Tommaso, nel passo apocalittico, ha cer- 
cato il nome dell'uomo che vi era designato: 
dunque è da cercare un nome nel luogo dantesco ; 
i s. Tommaso lo trae dalle cifre in cui si scom- 
pone il secento sessanta sei, DCLXVI, cioè Die 
lux: dunque Dante l'ha formato con le lettere 
del cinquecento dieci e cinque, DXV, cioè Dux. 
La trasposizione di lettere più non monta, perché 
nel paradigma tomistico troviamo lo stesso fatto. 

Va bene? Parrebbe. E confesso di avere per 
un momento titubato anch' io, che pure ero par- 
tito dall'esclusione assoluta di quel nome. Tant'è, 
per quanto ci studiamo di far sf che il nostro 
senso critico abbracci tutti gli aspetti di una 
questione, ci troviamo poi quasi sempre ad aver 
dimenticato qualcosa. 

Pur tuttavia, ho riflettuto meglio e per mio 
I conto son tornato nella persuasione che il Dux 
1 non può rimanere padrone del campo, pur colla 
] nuova arma con cui si ripresenta alla lotta. Ed 
ecco perché. 

Si rileggano due versetti soltanto dell' Apo- 
lisse (XIII, 17-18): 

« Et ne quis possit emere, aut vendere, 

nisi qui habet characterem, aut nomen bestiae, aut 
numerum nominis ejus ». 

« Ilic sapientia est. Qui habet intellectum, 
computet numerum bestiae. Numerus enim ho- 
minis est: et numerus ejus sexcenti sexaginta sex ». 

Qui dunque il nome andava cercato; l'indo- 
vinello era impostato precisamente sul numero- 
nome. Si raffrontino invece le terzine dantesche 
(Pur?., XXXIII, vv. 37-45): 

Non sarà tutto tempo senza reda 

l'aquila che lasciò le penne al carro, 
per che divenne mostro e poscia preda; 
eh' io veggio certamente, e però il narro, 
a darne tempo già stelle propinque, 
sicure d'ogni intoppo e d'ogni sbarro; 
nel quale un cinquecento diece e cinque, 
messo di Dio, ancidera la fuia 
* con quel gigante che con lei delinque. 

Qui invece di nome da scoprire non è fatto 
\ cenno; e non è vero (per chi abbia senno di ri- 
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porsi nelle condizioni di chi crea) che ciò non 
significa nulla. Non sarebbe stato opportuno in- 
sinuare in qualche modo che un nome c'era, sia 
per conformità al modello, una volta ammesso 
che Dante abbia voluto riprodurlo, sia, e molto 
più, per necessaria compiutezza di pensiero, cioè 
per asseverare meglio la speciale posizione enig- 
matica del bisticcio? Ed è tanto più giusto os- 
servarlo, in quanto il vaticinio dantesco si apre 
e si chiude con un nome : « erede dell'aquila — 
messo di Dio ». Che ci starebbe a far di mezzo 
una designazione enigmatica tanto meno signi- 
ficativa di quelle esplicite? 

Io mi domanderei anche qui, come quando 
indagavo le parole di Nembrot, che i critici vo- 
levano (e forse vogliono !) un puro accozzo di 
suoni, che sarebbe il colmo degli assurdi, in via 
di logica e di teoria, e una meschinità inqualifi- 
cabile in arte : possibile che Dante si abbia a pa- 
lesare tanto ineschi nello, proprio dove con una 
dizione particolarissima dimostra di avere stu- 
diato in modo particolare il proprio pensiero ? 

E se non c'è un nome comune tanto meno può 
esserci un nome proprio: là il « Dux » tisicuc- 
cio è un'ombra, non un corpo ; qui tutti i ten- 
tativi fatti con le lettere greche e latine (ha in- 
dagato il Proto, e mi sono provato anch' io) 
sono abortiti ; né miglior sorte pare abbia avuto lo 
« Arrico » del Moore, cercato nell'alfabeto ebraico. 

Ma perché un nome non ci può essere ? Lo 
vedremo, credo, mostrando che i tre numeri si 
son presentati alla mente di Dante tali e quali, 
nella loro significazione simbolica, per un concetto, 
non per un nome. Quella è stata 1' idea primi- 
genia, e perciò, a priori, avremmo potuto esclu- 
dere il nome, causa le difficoltà tecniche quasi 
insormontabili per un ulteriore adattamento di 
quei numeri. Ma se le riprove lo confermano, 
tanto di guadagnato per la nostra tèsi. 

Sicuro : anche a queste difficoltà tecniche va 
badato molto, per non cadere in facili illusioni. 
C'è differenza ben grande fra il creare e il com- 
mentare, specialmente al modo degli Scolastici e 
in materia simbolica. Son essi maestri impareg- 
giabili nel trovare tutte le combinazioni possibili, 
che poi spesso accatastavano anche se, a nostro 
senso, contradittorie. A dar forma all' insieme e 
valore alle parti dovevano valere le loro elucu- 
brazioni sottili. Ma c'è forse qualcuno di noi che 
creda che san Giovanni abbia mai pensato la de- 
cima parte di quello che i suoi esegeti gli han 
fatto dire? 



diece e cinque » 



Del resto al parallelismo posto dal Proto fra 
l'Apocalisse nel commento tomistico e la visione 
di Dante, come somma, ho già detto che io credo 
molto limitatamente. Quanto poi a questo luogo 
speciale, restando fisso ch'è ispirato da san Gio- 
vanni, c'è sempre da osservare che la posizione 
è perfettamente opposta: in Giovanni l'« Anticri- 
sto » (secondo il commento); in Dante, per dir 
breve e con lui, l'« erede dell'aquila », il « messo 
di Dio ». Che non dia anch' egli a indagare un 
nome non può sorprendere : uno comune l'ha dato ; 
uno proprio forse non sarebbe stato del genere di 
queste profezie. Di più il numero apocalittico si- 
gnificava in due modi: per le cifre, ma in una 
guisa che non pare dovesse sollecitar troppo al- 
l' imitazione {Die lux è forse un nome? e che 
sorta di costrutto è?); e significava pel simbolo 
dei numeri: questa era la maniera di gran lunga 
più abituale, come funzione dei numeri, e già 
adottata in altri luoghi da Dante. Questa sola, 
anche in questo caso, seguì. 

Al nome possiamo rinunziare tranquillamente. 
Vorremo ancora affannarci a cercarlo, quando è 
presumibilissimo che Dante non lo abbia voluto 
mettere, ed è certissimo che non c' è modo di 
cavarlo fuori ? 



La seconda parte del ragionamento del Proto, 
condotta anch'essa non senza sagacia e ricco cor- 
redo di riscontri, è la seguente : tre sono i nu- 
meri dell'Apocalisse, e tre le qualità che l'Anti- 
cristo si farà attribuire dagli uomini, secondo san 
Tommaso; tre i numeri danteschi e tre gli attri- 
buti che dobbiamo ricavarne pel Messo. 

Ma io osservo: prima di tutto il paradigma 
tomistico è ridotto ad usum Delphini ; delle varie 
soluzioni di san Tommaso il Proto si rifa solo 
sull'ultima. Le altre, che sono: 

« per lume ergo talem numerum, qui in nomine 
bestiae intclligitur, signatur quod antichristus dicet 
se Deum, cui servire debcant homincs in ohi ni 
gradii vitae tain minus perfecti (sci), quam me- 
diocriter perfecti (sessanta), quam perfectissimi 
(seicento) ; ita ut qui ci altero modo non servierit, 
serviat modo alio », 
e 

« ...qui (l'Anticristo) etiam possit secundum di- 
versos gradus vitae remunerare homines, praemio 
minori (sei), vel mediocri (sessanta), vel maximo 
(seicento): et ita per hunc numerum poterit 
aestimari Deus ab erroneis ecc. », il Proto le 
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scarta senz* altro. Ma lo dice proprio Dante di 
essersi afferrato a queir ultima tavola della legge? 

Secondo. Si rilegga l'ultima delle spiegazioni 
tomistiche in cui si dovrebbe rifare quella del 
passo dantesco. E la seguente: « In hoc numero 
est triplex senarius, scilicet senarius unitatum, sc- 
nariusdenarioruin, senarius centenorum. Primus se- 
narius signat perfectionem naturae, quae sex diebus 
creatae fuerunt et completae. Senarius vero de- 
nariorum signat perfectionem meritorum, quae est 
in observantia Decalogi, cum implectionc consi- 
liorum : quia denarius signat observantiam De- 
calogi ; senarius vero, per quem moltiplicatur de- 
narius, signat perfectionem eiusdem observantiae, 
cum additione consiliorum. Senarius vero cente- 
norum signat perfectionem praemiorum quia con- 
summata perfectio est in praemio. Centenarius 
autem dicit perfectionem, cuius cumulus signatur 
per senarium centenorum. Per hunc ergo totalem 
numerimi signatur quod antichristus dicet se esse 
Deum, et principiuin omnis perfectionis scilicet 
perfectionis naturae omnium rerum, et perfectio- 
nem gloriae 1 ». 

Il Proto trova in questa pagina la misura 
pel verso dantesco; io la riprova che quella mi- 
sura non poteva trovarsi nel commento a san 
Giovanni. 

Si tengano presenti anche le due spiegazioni pre- 
cedentemente citate. Il criterio su cui tutte s'im- 
perniano è un artificio ermeneutico dei pili co- 
muni. Fra i tre numeri apocalittici, il solo che 
nella Bibbia e nella tradizione avesse un simbolo 
fatto, era il sei : simbolo, per giunta, forse il più 
noto e su cui si è discorso il più a lungo, fra 
quelli numerici. E il « numero perfetto »; e tro- 
veremo anche scritto che non già è tale perché Dio 
creò il mondo in sei giornate; ma che Dio creò 
il mondo in sei giornate, perché quello era il nu 
mero perfetto. 

Ora al sessanta e al seicento, che non lo 
avevano, come si poteva creare un simbolo? Con 
un artificio : e V artificio era elevato a sistema 
(vedremo che almeno in nove modi, com'era in 
segnato, si potevano far significare i numeri !) : 
quello dei multipli era uno dei più usuali. Di qui, 
presa a base la « perfezione », i vari gradi di essa. 

È chiaro? E allora il parallelo viene a man- 
care ; ché in Dante la gradazione non è conser 



vata, e i numeri da lui scelti portavan con sé un 
simbolo già fatto. 

Terzo. Io non discuterò col Proto sulla or- 
todossia e la convenienza di far del Veltro e del 
Messo una Trinità in piccolo, con i suoi attri- 
buti ; e se questi attributi siano proprio sapienza, 
amore e virtù, o piuttosto Potenza (il Padre), Sa- 
pienza (il Figlio) e Amore (lo Spirito Santo), 
come si è sempre insegnato domando solamente 
perché Dante non abbia concesso al Messo an- 
che gli attributi dati al Veltro coi versi: 

questi non ciberà terra né peltro, 

e 

sua nazion sarà tra feltro e feltro, 

se erano anch'essi attributi della Trinità; e se 
tali non sono, domando perché Dante li abbia 
aggiudicati al Veltro, o dando a quello qualco- 
sellina in più che alla Trinità, se quegli attributi 
non sono compresi nella triade « sapienza, amore 
e virtù », o poetando con ridondanza confusio- 
naria e molto scarsa di sapienza, se vi erano 
compresi. 

O non sarebbe forse meglio dare anche alla 
poesia qualche attributo, anziché distruggerla tutta? 

Io lo credo, e tanto più serenamente, in quanto 
son sicuro, che se moltiplicassi le ragioni delle 
equivalenze di concetto a concetto e di categoria 
a categoria, che il Proto m* insegna, pe'modi di 
significato de' numeri (sarei perfettamente in re- 
gola!), io potrei far dire al cinquecento dieci e 
cinque pressoché tutte le cose dicibili. 

Ma no, ai numeri andava lasciato il signifi- 
cato che hanno ! 

Ad ogni modo anche questa indagine è bene 
che sia stata fatta, e con quella compiutezza che 
il Proto ha saputo darle. E un* altra via, fra le 
opinabili, che si rivela fallace. 
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1 Per questo e gli altri luoghi, cfr. Divi Thomae 
Aquinatis in Beati Joannis Apocalypsim ex post 7 'io, Flo- 
rentiae, Apud LaurentiumTorrentinum, i549»P- 4 12, sgg. 



1 Ma per verità mi pare che il Proto se la cavi 
molto alla spiccia per l'equivalenza fra potenza e virtù 
(p. 198, n. 1). Va bene che, per una qualsiasi ragione 
dialettica, s. Tommaso o altri abbiano fatto la potenza 
uguale alla virtù : questo non sorprende : è meravi- 
glioso invece che Dante abbia detto virtù dove per 
chiarezza e proprietà elementari avrebbe dovuto dire 
potenza. Si tratta o no di attributi dogmatici ? 
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c la dottrina che s'asconde », ecc. 



CHIOSE DANTESCHE 



" ... la dottrina che s asconde 
sotto il velame degli versi strani „ 



NOTERELLA DANTESCA 



Chiunque abbia conoscenza, sia pur mediocre, 
della prima Cantica della Divina Commedia , sa esser 
costume di Dante di preporre ad ogni speci? diversa 
di peccato che si punisca nelP Inferno, bestie o mo- 
stri, demoni o personaggi mitologici, che riassu- 
mano il concetto di quel peccato e lo simboleggino. 

Sùbito nel i° Canto il Poeta, uscito appena dalla 
selva, trova le tre fiere Lonza, Leone e Lupa, che 
gP impediscono il cario andar del bel monte; e fu 
insigne merito di Giacinto Casella Paver messo nel 
buon filo tutti gli studiosi di Dante, dimostrando 
come nelle tre fiere vengano simboleggiate le tre 
grandi specie, nelle quali divide Aristotele gli umani 
peccati, sicchj nella Lonza riconosciamo la Frode, 
nel Leone la Violenza, nella Lupa P Incontinenza, 
e più specialmente la Cupidigia, che dei peccati d'in- 
continenza Danto ha per il peggiore, come quello che 
conduce ai peccati di violenza e di frode. 

Entrato il Poeta con Virgilio nel primo cerchio 
della valle infernale, dopo essersi veduto passar 
dinanzi correndo la lunghissima schiera dei Vili, 
Che visser senza infamia e senza lodo (lnf. t Ili, 36), 
giunto sulla riva d'Acheronte vede venir per nave, 
traversando il fiume il nocchier della livida palude 
(Ibid., 9<S), nel quale acutamente Benvenuto da Imola 
riconobbe il simbolo della Concupiscenza o, di- 
remmo noi, della Lussuria, meglio specificando i 
peccati secondo i nomi usati da Dante; e l'ardore 
delle turpi brame di quel peccato Benvenuto vede 
acconciamente significato nelle rote di fiamme che 
Caronte ha intorno agli occhi] occhi dì bragia, come 
dice il Poeti poco dopo, sempre nel Canto III. 

A questa interpretazione del simbolo di Ca- 
ronte contrasta il veder comparire quel demonio 
nel i° Cerchio od Antinferno, lontanetto assai dal 
Cerchio 3 0 , (love si punisce la Lussuria ; ma questa 
lontananza è a parer mio assai più apparente che 
vera. 

Veniamo al Canto V. Scendendo dal Limbo nel 
cerchio, ove son punti i Lussuriosi, a metà della 



scoscesa ripa interposta fra il 2 0 e il 30 Cerchio (i° 
e 2 0 non tenendo conto dell' Antinferno) i due Poeti 
trovano Minos giudice delP Inferno e simbolo del 
Rimorso. 

Stavvi Minos orrìbilmente e ringhia: 
Esamina le colpe nell'entrata. 

(Versi 4-5). 

Quale entrata? — si chiederà. - Quella natural- 
mente — si risponderà — che fanno, venendo in 
questo cerchio, le malnate anime novamente giunte 
all' Inferno. E va bene. Ma per dove entrano? Forse 
per quella ripa, per la quale son discesi Dante e 
Virgilio venendo dal Limbo? Ma allora queste anime, 
dopo essere state sbarcate da Caronte alla stessa 
riva, sulla quale, destato dall'tf/A? sonno, si ritrovò 
Dante, avrebbero dovuto anch'esse scender nel 
Limbo e passar la selva di spiriti spessi. Quanto 
poco si convenga che per mezzo a questi spessi 
spiriti non peccatori passino di continuo schiere di 
anime pessime, ognun facilmente vede; né persuade 
che quelle triste schiere traversino il Limbo senza 
scorta alcuna. Caronte non deve lasciar la sua 
barca; né si sa che a condurre le pessime anime 
provvedano altri demoni, la cui presenza sarebbe 
nel Limbo anche meno conveniente di quella dei 
dannati. Ma non v'ò punto bisogno che questi ul- 
timi vengano da Caronte sbarcati sulla stessa riva, 
ove durante Vallo sonno fu trasportato Dante, né v'è 
punto bisogno che costoro traversino il Limbo. 

Acheronte non è che una parte di quelP unico 
fiume infernale, di cui maggior contezza dà il Poeta 
nel Ca ato XIV della i a Cantica, di quei fiume, clic 
felicemente il Casella identificò colla fiumana ove 
il mar non ha vanto (II, 10S), e che, secondo i vari 
cerchi in cui si estende, prende successivamente i 
nomi ili Acheronte, S/ige, Flegetonte e Cocito. Dante 
nelP Antinferno vede Acheronte; poi della fiumana 
non sa più nulla, finche nel Canto VII non la vede 
scaturire di sotterra dall'orlo del 4 0 Cerchio sotto 
forma di una fonte, che bolle e riversa Per un 
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fossato , che da lei deriva (101- 2). Dunque da Acheronte 
indubbiamente si parte un ramo sotterraneo, che 
nulla ci vieta d'imaginar navigabile fino ad un 
certo punto, prima che si restringa si, da formar 
nulla più che una fonte. Per questo ramo sotter- 
raneo cred' io che Caronte conduca la sua barca 
colle anime, che la riempiono, fino M'Entrata; fino 
alla porta cioè, per cui debbono i dannati entrare 
per venir dinanzi a Minos loro giudice; né di là 
da queir entrata può Dante per l'oscurità vedere il 
sotterraneo fiume, ne la barca di Caronte. 

Cosi seti va»i?io su per l'onda bruna — dice il Poeta 
(Canto III, 118-20), — Ed avanti che sian di là di- 
scese Anche di qua nuova schiera s' aduna. Di- 
scese può spiegarsi per isbarcate, ma si presta mi- 
rabilmente a significare anche la discesa, che le male 
anime fanno nella barca di Caronte pel ramo sot 
terraneo, che, inabissandosi sotto il Limbo, deve 
condurle a Minos. Ed ecco in tal modo non solo 
riaccostato, ma condotto Caronte fino al Cerchio 
ove si punisce il peccato, che egli simboleggia nel- 
V Inferno. 

Nel 4 0 Cerchio troviamo Cerbero simboleggiante 
il peccato della Gola. 

Nel 5 0 , Pluto, simbolo della Cupidigia o Avarizia. 

Nel 6° Flegias nocchiero di Stige, simbolo dei 
peccati di Incontinenza d' Irascibile, che si puni- 
scono in quel pantano: Ira cioè, Invidia e Super- 
bia ; ma questi ultimi due, in quanto sono peccati 
d'Incontinenza, peccati di sentimento e non d'azione; 
giacche Invidia e Superbia attive hanno per fine 
P ingiuria, ed ogni fin cotale O con forza, o con 
frode altrui contrista (XI, 23-24), sicché tali pec- 
cati si puniscono in Dite col nome di Violenza e 
di Frode. 

Giunti che sono colla barca di Flegias air alte 
fosse Che vallan quella terra sconsolata di Dite 
(VIII, 76-77), i due Poeti si trovano al confine fra 
l'alto e il basse) Inferno; sbarcano dinanzi alla porta 
della terra e, dopo che i demoni l'hanno chiusa 
nel petto a Virgilio, negando 1 ' accesso a lui ed al 
discepolo, l'occhio di quest'ultimo è tratto Ver 
l'alta torre alla cima rovente, Ove in un punto 
furon dritte ratto Tre furie infernal di sangue tinte 
Che membra femminili aveano ed atto (IX 35-39). 

Le tre Furie fanno naturalmente correre il pen- 
siero del lettore alle tre fiere della selva; e come 
queste, poste fuori della valle infernale, rappresen- 
tano le tre grandi specie in cui si dividono tutti i 
peccati che travagliano il mondo e poi si puniscono 
nell' Inferno, cosi ci pare che le tre Furie stieno con 
elegante simmetria a rappresentare una tripartita 
divisione di peccati che si puniscano in nii#» Duali 
peccati troveranno i Poeti al di là * 
delia desolata città? Vediamo: 

Popò Stige, nell 'ultima zona de 



zona della città, è posta V Eresia, che per simmetria 
di posizione e di concetto risponde al Limbo posto 
nel i° Cerchio dell ' Inferno dopo Acheronte. 

Nel 7 0 Cerchio, la Violenza. 

Neil' 8° la Frode contro chi fidanza non imborsa. 

Nel 9 0 la Frode contro colui che si fida o Tra- 
dimento. 

Tralasciamo per ora l'Eresia, ed esaminiamo se le 
tre Furie si adattino a simboleggiare i peccati dei 
tre ultimi cerchietti. 

Pietro di Dante nel suo commento al Canto IX, 
a proposito delle Furie, ci riporta due detti, che do- 
| vevano esser comunemente noti al suo tempo e che 

I vengono opportunissimi al proposito nostro : 

| 

Tres agilnnt mentes Furiae, ratione carentes. 
j Si tibi bacchatur mens, tunc Alecto vocatur ; 

| at tuuc Tisiphone, rumpunt nuni jurgia voce: 

at si lethifera despumant ora, Megaera. 

j 

; Ed ecco l'altro: 

Mentes, verba, manus sordeut : Alecto flagellat 
mentem, Tisiphone verba, Megaera manus ; 

, dai quali versi, che dovevano esser familiari a Dante, 
i non meno che al figlio, rilevasi che Megera è pre- 
| posta agli atti ingiuriosi compiuti colla mano, Te- 
1 sifone a quelli compiuti colla voce. Aletto a quelli 
I compiuti colla mente. 

| Nel primo dei tre cerchietti puniscesi la Vio- 
: lenza, o Matta bestialitade che compiesi colla mano, 
, e torna bene che tal peccato venga simboleggiato 
j da Megera. 

I Nel secondo .cerchietto o Malebolge si puniscono: 
1 i Seduttori, i Lusingatori, i Simoniaci, gl ' Indovini, 
i i Barattieri, gl ' Ipocriti, i Ladri fraudolenti, i Con- 
. sigliatori ed inventori di frodi, i Seminatori di scan- 
dali e di scismi, i Falsificatori di monete e di per- 
: sone, autori tutti di frodi di quella specie la quale par 
' che uccida Pur lo vincol d 1 amor, che fa natura 
I (XI, 55-56). Aristotele infatti predica 1' uomo ani- 
male politico per eccellenza, nato cioè per vivere 
nella società degli altri uomini e legato a questi da 
naturai vincolo d'amore. Invece che al bene, questi 
fraudolenti che nominammo mirano al male del 
prossimo, mancano d'amore pei loro simili, ma non 
converton questo amore in odio. Notisi ancóra che 
stolto può dirsi colui, che senza ragione alcuna di 
speciale fiducia ricorre a quei fraudolenti, i quali 
altro non sono che furbi pronti a trarre disonesto 
profitto dalla stoltezza altrui. C'è si pervertimento 
della mente in costoro, ma non grave, sicché è 
naturale che più si badi alla parola, strumento di 
queste frodi, che non alla mente da cui la parola 
emana; e torna bene a questo cerchietto di mezzo 
risponda Tesifone, che Dante vede in mezzo alle 
irelle ed è preposta ai peccati d'ingiuria, che si 
mpiono colla voce. 
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« la dottrina che s'asconde » , ecc. 



Per l'altro modo quell'amor s'oblia Che fa na- 
tura e quel eh' è poi aggiunto, Di che la fede spe- 
ziai si cria (XI, 61-63). P er questo modo, cioè, si 
tradisce la fede speciale, che altri pone in noi: e 
qui non abbiamo solamente difetto d'amore, ma 
odio sostituito all'amore, quell'odio che ci fa tra- 
dire fratelli, patria, ospiti e benefattori. Questo è 
il peccato di malizia per eccellenza, che nella mente 
ha sede e nella mente orditrice delle trame ha lo 
strumento principalissimo . sicché torna bene che 
all'ultimo cerchietto d'Inferno risponda A letto pre- 
posta alle frodi, che si compiono colla mente; A letto 
che Dante vede a destra, dal lato, cioè, più interno 
rispetto ai Poeti, la terza dunque in ordine di po- 
sizione.; A letto che piange, perché più e meglio che 
l'altra specie, la frode, che essa simboleggia, è quella 
ond'ogni coscienza è morsa (XI, 52), tal peccato, cioè, 
che anche le più dure coscienze ne hanno rimorso 

Or queste Furie non si contentano di atterrir 
Dante, battendosi a palme ed altamente gridando. 
Quelle grida inarticolate da prima, si formulano in 
• :ia minaccia. Infatti : 

Venga Medusa! si '1 farem di smalto, 
gridavan tutte, riguardando in giuso. 

Ora, che simbolo ha Medusa ? Se Megera sim- 
boleggia la Matta bestialità o Violenza; Tesifone 
la Malizia o Frode, contro chi fidanza ?w?i imborsa , 
e Megera il Tradimento , resta, se dividendo bene 
stimo che in Medusa abbia il suo simbolo V Eresia. 

Benché al principio del Cauto XI si faccia ra- 
pidissimo cenno d'un supposto acaziano, Anastasio 
papa.... Lo qual trasse Fotin dalla via dritta (8-9), 
la sola eresia presentata dal Poeta nell' ultima zona 
del 6° Cerchio, è quella d' Epicuro con tutti i suoi 
seguaci Che l'anima col corpo morta fanno (X 14-15). 

Dante, che non conosceva la dottrina di Epicuro, 
se non per Cicerone, considera il Filosofo greco 
come colui che ripone il sommo bene e il fine della 
vita nella voluttà. Che ciò non sia esattamente vero, 
poco monta; a noi basta che cosi Dante credesse. 
Secondo il Poeta nostro dunque la dottrina d'Epicuro 
è questa : che tutto finisce con la vita e che dopo 
questa non v'è premio del bene, non pena del male 
compiuto ; dunque l'uomo, mentre vive, goda quanto 
più può e si dia senza ritegno ai peccati di sen- 
sualità, Lussuria, Gola ed Avarizia. 

Medusa e l'errar mio m han fatto un sasso 
D'umor vano stillante, dice il Petrarca nella celebre 
canzone alla Madonna, che appartiene alla vec- 
chiezza del Poeta, al tempo cioè, in cui uscitagli 
dall'animo la tèma di ralTrontarsi con Dante, egli 
aveva letto ed ammirato la Commedia; siedi j i due 
versi di lui da noi riportati, nei quali per Medusa 
si raffigurano i mondani amori, non suonano al 
nostro orecchio unicamente come una imitazione, 



ma hanno valore e forza di commento, che al passo 

di Medusa del poeta grandissimo fa un poeta grande 

e quasi contemporaneo. 

Ma ricerchiamo in Dante stesso le ragioni di 
Medusa e dell'azione sua di impietrare gli uomini. 

Dopo l'acerbissima riprensione di Beatrice a Dante 
nel Paradiso terrestre pel traviamento di lui (Purg., 
XXX e XXXI), il Poeta costretto alla confessione dei 
suoi falli, dice: Le presenti cose Col falso lor pia- 
cer volser miei passi, Tosto che il vostro viso si 
nascose (Purg., XXXI, 34-36). Dopo la morte di 
Beatrice infetti comincia per Dante il traviamento, 
il periodo della tenzone di sonetti con Forese Do- 
nati, del severo richiamo di Guido Cavalcanti col 
sonetto a Dante : /' vegno V giorno a te 'nfinite volte, 
il periodo finalmente delle rime per la bella pietra 
che vanno modernamente sotto il nome di rime 

pietrose, esprimenti un amore fiero e disordinato, lon- 
tanissimo da quella gentile e forse soverchia idealità 
delle liriche dello stil nuovo. 

Nel Canto XXXIII del Purgatorio Beatrice, dopo 
aver parlato del divieto fatto da Dio ai primi padri 
di toccare il frutto dell'albero che fu morso da Eva, 
dice al Poeta : E se stati non fossero acqua d'Elsa 
Li pensier vani intorno alla tua mente , E il lor 
piacere un P ir amo alla gelsa (67-69), capiresti la giu- 
stizia del divieto. Ora è da sapere che l'acqua del 
piccolo fiume Elsa, ricca di sostanza calcare, riveste 
di una crosta pietrosa i cestellini di vimini che vi 
si tengono lungamente immersi, sicché le parole di 
Beatrice voglion significar questo: che i vani piaceri 
mondani hanno impietrato l'intelletto di Dante. E 
su tal concetto ritorna Beatrice, dicendo : Ma per- 
ché veggio te nell' intelletto Fatto di pietra ed impie- 
trato tinto (Purg , XXXIII 73"74). Dunque in questi 
passi della Commedia il Poeta ci dice : che effetto 
de 'mondani diletti è quello d'impietrare: e questo 
appunto voglion le Furie, gridando contro a Dante : 
Venga Medusa si 7 farem di smalto ; Medusa dun- 
que simboleggia i peccati di sensualità, Lussuria, 
Gola ed Avarizia. 

Ma questi, si dirà, son peccati d'Incontinenza 
ed hanno già avuto il loro simbolo, la Lussuria in 
Caronte, la Gola in Cerbero e l'Avarizia in Pluto. 

Si, rispondiamo, son peccati d'incontinenza, in 
quanto l'uomo vi cade pur sapendo di far male, e 
d'esserne poi punito, vi cade per non saper conte- 
nere le cupide voglie della passione. Ma quando 
l'uomo studiosamente ricerca quei diletti, perché 

j" rimossa ogni credenza di pena futura, in quelli 

1 ripone lo scopo unico della vita, non abbiamo più 
Incontinenza, abbiamo epicureismo nel senso inteso 

! da Dante, abbiamo quello dei peccati d'eresia, in 
cui Dante raccoglie tutte le altre eresie, come nella 

! Lupa si m boto di cupidigia raccolse tutti i peccati 

| d' Incontinenza. 
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Intesa cosi Medusa, ben si capisce che le Furie 
la invochino per impietrar l'intelletto di Dante, sicché 
nessuna presa abbia su di lui la ragione simboleg- 
giata in Virgilio ; da ciò l'amoroso zelo di quest 'ul- 
timo, affinché tanto danno non avvenga; da ciò le 
parole di lui: 

Volgiti indietro e tien lo viso chiuso, 
ché se il Gorgon si mostra e tu il vedessi, 
nulla sarebbe del tornar mai suso. 

Alle parole si accompagna l'atto: 



Cosi disse il Maestro ; ed egli stessi 
mi volse e non si tenne alle mie mani, 
che con le sue ancor non mi chiudessi. 

Ed ecco finalmente la voce del Poeta ai suoi lettori , 
voce grave e potente cui timidamente uniamo l'esi- 
lissima nostra, concludendo: 

O voi che avete gì* intelletti sani 
mirate la dottrina, che s'asconde 
sotto il velame degli versi strani! 

(/»/., IX, 55-63). 

Livorno, 1905. 

Rodolfo Mondolfi. 
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Dal maestro Giovanni Agnelli riceviamo e 
pubblichiamo di buon grado questa lettera: 

Illustre signor Direttore, 

Questi righi erano in gran parte preparati fin dal 
1902, alla comparsa in questo Giornale dell'articolo del 
prof. S. A. Michelangeli contro il Lo Casto e altri. Te- 
mendo allora di riescire importuno, tanto più che Ella 
voleva troncare quella vertenza, io ho creduto di far 
silenzio. Ma ora che è comparsa una nuova edizione 
dello studio Sul disegno dell' « Inferno » dantesco del 
Michelangeli, nella quale sono ancóra nominato in ma- 
niera, a mio modo di vedere, non conforme a verità, 
non ho potuto trattenermi dall'esumare quello scritto 
e mandarlo al Giornale dantesco a mia discolpa. 

Dalla tavola dell' Inferno che pubblicai l'anno 1891 
nella mia Topocronografia del Viaggio dantesco, appare 
che essa fu delineata sulle misure che ci aveva fornito il 
Vellutello ; quel disegno io «dottai perché corrispon- 
deva assai meglio di ogni altro allora per me cono- 
sciuto, al concetto che io mi era andato formando della 
€ Valle inferna » . 

Naturalmente, quel disegno aveva i suoi difetti, e 
anche gravi ; ma, non avendo io di meglio, e non sen- 
tendomi d'altronde di presentarne uno nuovo, ho pro- 
curato di difenderlo come potevo, attingendo anche da 
altri commentatori. Altrettando dicasi della tavola 
del Purgatorio \ delineata sulle misure dell' Antonelli. 

Il Michelangeli, nell'annotazione che fa seguire al 
suo lavoro contro il Lo Cisto a pagina 236 dell'anno IX 
di (mesto Giornale e nella nuova edizione dell' opera 
sua, a pagina 107, mi fa molto onore quando accenna 
al disegno dell' Inferno da me delineato nel 1901 e 
comparso in uno dei Manuali Hoepli insieme ad uno 
studio del prof. L. Polacco, e io ne lo ringrazio ; ma 
aggiunge poi il Michelangeli che io ho fatto cosa non 
bella, anzi brutta assai, perché, conoscendo io il suo 
lavoro (edizione 1886), non ne ho tenuto il debito 
conto. 

Ora, quantunque con mia certa confusione, ma del 
resto per motivi apprezzabili, debbo dichiarare da uomo 
onesto che io, quando scrissi quel mio libro, non aveva 
ancóra avuto il bene di conoscere il lavoro del Miche- 
langeli, se non da una recensione comparsa nella Nuova 
Antologia, dalla quale però io aveva capito che l'egre- 
gio Autore non aveva tenuto in considerazione quei 
dati che credo tuttora di capitale importanza per la 
costruzione della «Valle inferna» di Dante. A me 
quindi non occorreva altro per non far caso del dise- 
gno del Michelangeli, anche dato che avessi potuto 
esaminarlo* Perciò 10 credo di essere stato esatto quando 
nel lavoro mio uW~* Pubblicato nel 1901, asseriva che 
€ per quanto Mi * era svincolato da tutti i 



miei antecessori. È per le amare parole usatemi dal 
Michelangeli che io poi mi sono provvisto della prima 
edizione del suo Disegno dell' Inferno dantesco e ulti- 
mamente anche della seconda. 

Vado io d'accordo col Michelangeli ? tanto meglio : 
segno che è possibilissimo pensarla allo stesso modo 
anche senza conoscersi. Non vado di conserva con lui 
nella parte inferiore dell' Inferno ? anche questo è pos- 
sibilissimo, e conferma una volta di più che io non 
ho preso nulla dal Michelangeli, nemmeno là dove a 
me si affacciavano difficoltà insuperabili che questi crede 
di avere vittoriosamente risolte. È quello del Michelan- 
geli veramente 1' Olivarez dei disegni ? e sia: l'egregio 
Professore si riserbi pure ogni suo diritto, ché io non 
gli contesto nulla. 

Io credo sempre che quando Dante, a mezzo del 
Savio gentil, che tutto seppe, e dell' idropico maestro 
Adamo dichiara esplicitamente, chiaramente, che la 
nona bolgia ha la circonferenza di ventidue miglia, che 
la decima l'ha di undici con non meno di mezzo miglio 
di traverso ; che i giganti sono proprio nati nelle loro 
membra, che la statura di Dante sta a quella di un 
gigante come questa alla lunghezza di un braccio di 
Lucifero, si potranno forse, pel diverso modo di com- 
putare le misure, sbagliare i calcoli ; ma non è più per- 
messo, a meno che non si voglia dare un disegno cer- 
vellotico, costruire una fabbrica dell' Inferno dantesco 
senza tener conto di quei dati, gli unici che, per la 
cosa di che si tratta, ci offre a bella posta lo stesso 
Poeta. 

Né si venga a dire, come fa il Michelangeli, che 
quei numeri valgono solo per accennare enfaticamente 
una quantità straordinaria indeterminata. Per esprimere 
questo vi sono le parole cento, mille, cento tnilia, usi- 
tatissime in Dante; ma le determinanti numerali «»- 
dici, ventidue, non possono significare che la quantità 
determinata per esse, e non vi ha barba di letterato e 
di filologo che, ragionevolmente, possa sostenere il 
contrario. 

Non ho io potuto mettere d'accordo questi dati colle 
esigenze di un itinerario reale? e che perciò ? forse che 
i dantisti sono giunti a dissipare tutti i dubbi, tutte le 
difficoltà che s' incontrano nello studio del divino poe- 
ma? Forse che il Michelangeli, nella sua auto-apologia, 
vi è riuscito? Almeno io, fra tanti, ho avuto ed ho 
la franchezza di dichiararmi impotente a risolvere la 
quistione colle seste e col tiralinee. 

Ho detto colle seste e col tiralinee, giacché se Dante 
attesta di aver percorso, in meno di due giorni e quasi 
sempre colle proprie gambe, la lunghezza del diame- 
tro terrestre, non si vede come mai fosse impossibile 
pel Poeta che un gigante lo deponesse colle proprie 
braccia straordinariamenle lunghe in sito vicino alla 
ghiaccia anche attraverso alle molte miglia che divi- 
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dono l'orlo di Malebolge da Cocito. Se il percorrere 
quella distanza nel tempo indicato dal Poeta è cosa 
appartenente al puro possibile anzi che al reale, mi 
sembra semplicemente ozioso il cercare se nel fatto, 
data una distanza cosi grande, potevano o no i gi- 
ganti deporre i Poeti sulla ghiaccia o vicino alla me- 
desima, stando nel luogo loro assegnato. 

Del resto io non ho la pretesa che altri la pensi in 
ogni cosa a modo mio: però parmi troppo evidente 
che per il proposito di voler far sempre andare d'ac- 
cordo il divino poema con le esigenze delle leggi na- 
turali, dimenticato V assioma tanto raccomandato di 
spiegar Dante con Dante, si dichiarino impossibili quei 
fatti descritti nel Poema che non si sa conciliare colle 
détte leggi. 

Colla massima osservanza 
Lodi, 17 decembre 1905. 

Suo devotissimo 
M. Giovanni Agnelli. 



* * 



Riproduciamo quella parte del discorso letto dal 
Primo Presidente delia Cassazione fiorentina, nell'atto 
d' insediarsi nel suo alto ufficio, il 23 dello scorso de- 
cembre, poiché in esso P insigne Magistrato, che è 
pure un intelletto coltissimo, mostra quale conoscenza 
profonda egli possegga delle opere dell' Alighieri, di 
cui svolge nel suo dotto e lucido discorso il noto con- 
cetto della giustizia. Ecco senz'altro le parole del se- 
natore Vincenzo Cosenza : 

« In questa sede gloriosa di cultura e di civiltà può 
raccogliere larga mèsse d'insegnamenti chiunque si 
faccia a interrogare la vostra storia, a leggere le pa- 
gine immortali dei vostri scrittori, ed ispirarsi alla in- 
superata bellezza dei vostri monumenti. 

Il nome di Firenze è circondato dall'aureola della 
gloria artistica e letteraria; per questa aureola Fi- 
renze è conosciuta nel mondo intero, e da tanto splen- 
dore rimane quasi ecclissata ogni altra sua gloria, come 
quella della legislazione e della giurisprudenza ; ma, 
nelle scienze giuridiche non meno che nelle arti e nelle 
lettere, può vantare glorie incontestabili. 

Il ogni secolo in questa regione fiorirono, sino al 
Forti ed al Carrara, insigni giuristi, ed in quel secolo 
XVIII, che preparò la odierna civiltà, qui, prima che 
altrove, fecero notevoli progressi la legislazione e la 
giurisprudenza, e tutti sanno che, specialmente nelle 
dottrine penali, rimane sopra le altre assai celebre ed 
ammirata la Scuola toscana. 

E non poteva esser diversamente. Il culto delle 
belle arti, il culto della poesia non sono concepibili se 
non in un popolo già progredito, già molto innanzi 
nella civiltà; e non è possibile che un tal popolo non 
abbia al sommo grado anche il culto della giustizia, e 
che accanto agli artisti ed ai poeti non sorgano emi- 
nenti giuristi. 

Ben disse in una delle sue geniali intuizioni il po- 
vero Federigo Nietzche che « un'alta intellettualità non 
è che il coronamento delle qualità morali, non è che 
una sintesi di tutti quegli stati attraverso i quali pos- 
sono passare soltanto gli uomini assolutamente morali. 
L' alta intellettualità rappresenta la giustizia spiritua- 
lizzata ». 

Onde il fervido amore per la giustizia è sempre 
segno e manifestazione di un'alta intellettualità. E dì 
ciò si ha la più splendida prova in questa regione. 

I poeti, gli scrittori, gli artisti che qui fiorirono 
accoppiai ono sempre alle loro geniali concezioni un 
senso squisito di giustizia : ed amarono che la giusti- 
zia trionfasse ; piansero quando la videro calpestata, ed 
il loro lamento è giunto sino a noi. 

Di che cosa più si rammarica Dino Compagni come 
dell'onta maggiore de' suoi tempi ? Del fatto che i de- 
litti non erano puniti (piando l'offensore era protetto 
da amici potenti. E Michelangelo scrive i famosi versi 
« Grato m' è il sonno e più l'esser di sasso», quando, 
per le mutate vicende, egli vide che nella sua patria 
non più imperavano libertà e giustizia. 



E meglio e più di tutti il sommo Alighieri ci dà 
il più bell'esempio, la manifestazione più alta e sublime 
del sentimento di giustizia nel suo divino poema. 

Egli, che pure era uomo di parte, distribuisce premi 
e pene senza riguardo alcuno alla parte politica di co- 
loro che premia e condanna. E come bene a proposito 
ebbe a notare un valoroso magistrato, R. Garofalo, 
Dante non solo si sottrae ai pregiudizi del suo tempo, 
non solo è imparziale « ma è anche nell'odiare elevato 
ed onesto, perché i suoi odi sono mossi sempre da un 
alto sentimento morale e patriottico. 

« Ciò che ha parvenza di sentimenti vendicativi non 
è invece che l'espressione del suo profondo sentimento 
di giustizia.... Quando si tratta di giustizia, Dante di- 
mentica di appartenere ad una parte politica». 

Égli infatti non si lascia guidare da simpatie o an- 
tipatie, da riguardi od anetti individuali, e danna in 
eterno maestri, amici e propugnatori delle stesse sue 
idee politiche. 

Egli non crede possa trovar grazia innanzi alla 
giustizia divina quel Federico II, che pure avea glorio- 
samente rappresentato l'idea imperialista, mentre in- 
nalza al Purgatorio Carlo d'Angiò, il più implacabile 
nemico dell'aquila romana, sacrosanto segno. 

E Dante rivolge ai Ghibellini, fra i quali pur mili- 
tava, l'aspro rimprovero : 

Facciali li Ghibellin, facciati lor arte 
sott'altro segno: che mal segue quello 
sempre che la giustizia e lui diparte. 

Ed il segno dantesco della Roma imperiale non 
è in fondo che segno e desiderio di giustizia. 

E l'apoteosi di Giustiniano, nel maraviglioso Can- 
to VI del Paradiso, non è che apoteosi della giustizia. 
L* idea imperialista è da Dante personificata nel grande 
legislatore, e l'aquila romana, che egli chiama P« uccel 
di Dio», è appunto il simbolo della giustizia. 

E per la giustizia Dante vuole la Monarchia, perché 
ei crede che solo la Monarchia possa assicurarne il trionfo. 
Iustitia potissima est solum sub Monarcha. 

E la giustizia per Dante è amore perché, come dice 
nel Convivio « essa ordina noi ad amare e operare con 
dirittura in tutte cose ». 

Le quali bellissime parole richiamano alla mente la^ 
mirabile definizione che del Diritto ebbe a dare V in- 
telletto universale del divino Poeta: ius est realis et per- 
sonalis hominis ad hominem proportio quae servata ho- 
minum servat societatem et corrupta corrumpit. 

Cosi Dante ; cosi pensarono i sommi geni dell'arte 
sorti in questa terra, perché chi intende l'armonia delle 
forme, dei colori, dei suoni, non può non intendere 
l'armonia delle relazioni sociali che è la giustizia. 

E Dio volesse che la giustizia fosse cosi intesa an- 
j che ai nostri giorni da quei che militano nei partiti, e 
chiamano giustizia quella che giova ai propri interessi, 
! e negano agli altri quella che vogliono e pretendono 
j si faccia a loro favore ! 

La giustizia, quale fu concepita da Dante, è la 
j virtù che, secondo lui «fal'uom felice» e «la più ama- 
bile delle virtù »; è la giustizia vera, la giustizia alta- 
mente civile ed umana : quella appunto che la maturità 
dei tempi oggi esige ed impone. 

Dante vide negli ardenti estri di poeta ciò che 
dopo lungo volger di tempo hanno visto i più illustri 
pensatori, ciò che i moderni sociologi vanno ai nostri 
giorni proclamando e sostenendo. 

Oggi la giustizia, essi dicono, esige rigore tempe- 
rato da bontà ; vuol essere equa ed umana. Di essa 
deve potersi dire quello che il Romagnosi disse dello 
Stato moderno, « essere una grande educazione ed una 
grande tutela». Ed i giudici, chiamati a render giusti- 
! zia, debbono seguire il movimento continuo ed inces- 
1 sante che li circonda, e non mostrarsi estranei al loro 
tempo. Essi debbono interpretare ed applicare la legge 
in conformità delle nuove esigenze della vita; e ricor- 
darsi che chi giudica non deve violare i precetti della 
legge ma neppure gli indistruttibili p* ino- 
rale ». 
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Donati, j>. 6 ; D. e Guido, p. 109; D. e San Tom- 
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p. 106 ; in Inghilterra, p. 44, 104 ; in Ungheria, 
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anche: Società dantesche. 

Dantisti, p. 172. 

De Amicis Edmondo, Per V idioma gentil sonante e 

puro, p. 32. 
Disdegno di Guido, p. 70, 165. 
Divina foresta, p. 107. 
Domenico, San..., p. 106. 
Donati Buoso, p. 5. 
Donati Forese e Dante, p. 6. 
Donati Piccarda, p. in. 

D'Ovidio Francesco, « Si che il piè fermo sempre era il 

più basso», p. 14. 
Dvx, p. 197, 307. 

Ecloghe, Edizione di E. Moore, p. 46. 
Ecuba, p. 4. 

Eloquentia (De) vulgari, Edizioni di Pio Rajna e di E. 

Moore, p. 44 ; p. 176 ; I, 17, p. 164. 
Enciclopedia dantesca, p. 1 10. 
Ermo o Eremo di Camaldoli, p. 7. 
Federico II, p, 101. 
Federico Novello, p. 8. 
Feltro, p. 195... 

Ferrara S., Una difesa di Dante verso la fine del Cin- 
quecento, p. 189. 

— La lettura della « Divina Commedia » nelle nostre 

scuole: proposta didattica, p. 249. 
Fi ammazzo A., Le opere di Dante nella edizione di 
Oxford, p. 44. 

— Vocabolorio-concordanza delle opere latine e italiane 

di Dante Alighieri, p. 45. 
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Fioco, p. 108. 

Firenze, Libro d'oro di F. antica, p. 174 ; la gran villa, 

p. 20. 
Fiumana (La), p. 68. 
Forese, p. 73. 

Francesca da Rimini, p. 173 ; dramma di V. Sardou, p. 
103; tragedia di G. D'Annunzio, p. i74i *75 \ tra- 
gedia inglese, p. 105. 

Francesco (San) d'Ascesi, p. 33; 106; 176. 

Frati, p. 22. 

Fucci Vanni, p. 93. 

Furie, p. 317. 

Gcntucca, p. 102. 

Gherardo da Camino, p. 175. 

Ghignoni A., Una proposta didattica, p. 23. 

Gianni Schicchi, p. 5, 9. 

Giovacchino, abate, p. 105. 

Gobbi Gino Francesco, Dante in un omaggio nu- 
ziale, p. 13. 
Griffolino, p. 9. 

Guerri Domenico, La lingua di Nembrot, p. 56. 

— Il piè fermo, p. 177. 

— « Cinquecento diece e cinque » : nota, p. 306. 
Guido Del Duca, p. 171. 

Guinizelli Guido, p. 103. 
Intendere, p. 133, 136. 

Latini Brunetto, Perché condannato da Dante, p. 92. 
Lettera, a frate Ilaiio, p. 15. 
Leone, p. 8(. 

Lectura Dantis, a Cagliari, p. 79 ; a Firenze, p. 32, 103, 
106, 171, 175; a Napoli, p. 4; a Padova, p. 174; a 
Roma, p. 17, 32, 79, 105; a Salerno, 176. 

Lia, p. 166. 

Loderingo degli Andalò, p. 18, 21, 32. 
Lonza, p. 81, 108. 

Luce in Dante, p. 114; essenza ed imagini simboliche 

della..., p. 199. 
Lucifero, 171. 

Lupa, p. 81, 87, 104, 108, 173, 195. 

Malatesta Giuseppe, Della nuova poesia, o vero delle 

difese del «Furioso», p. 189. 
«Malizia», p. 109, 163. 
Mano (la) al servizio dell' intelletto, p. 135. 
Matelda, p. 108, 161, 166, 168, 170. 
Medusa, p. 318. 
Mirra, p. 4, 5, 9. 
Moglie di Putifarre, p. 4, 13. 

Monarchia (De), p. 108, 162; II, 5, p. 165; 8, p. 167. 

— Traduzione inglese di A. Henry, p. 171. 
Mondolfi Rodolfo, « La dottrina che s'asconde Sotto 
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Monte, che cosa sia, p. 179. 

Moore E., Tutte le opere di Dante Alighieri, nuova- 
mente rivedute nel testo; con indice dei nomi pro- 
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Toynbee. Terza edizione più estesamente riveduta, 
p. 44. 

Mosca dei Lamberti, p. 93. 
Mussafìa Adolfo, p. 31. 
Narciso, p. 5. 

Necrologia: Willard Fiske; Raffaello Giusti, p. 80. 
Nembrot, sua lingua, p. 56. 

Notizie e appunti, p. 31, 77, 112, 255. Vedasi anche: 
Comunicazioni. 
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Olschki L. S., onorificenza a..., p. 255. 
Papa Pasquale, Documenti su Casella, p. 15. 
Pareglie, pareglio, p. 97. 

Parodi E. G., Il giglio d'oro nel Canto XVIII de 

« Paradiso », p. 79. 
Passerini G. L., A Dante, versi, p. 1. 

— Francesco d'Ascesi, p. 33. 

— Di alcune inesattezze occorse nel suo « Decennio di 

Bibliografìa dantesca», p. 77. 

— Bullettino bibliografico, p. 10 1, 172. 
Perverso (mal), p. 245. 

Petrarca Francesco e la € Commedia » donatagli dal 
Boccaccio; suo giudizio sull'opera di Dante, p. 25, 26. 

Piaggi** P- i8t, 182, 183, 184, 185. 

Piè fermo, p. 14, 71, 108, 171, 177- 

Pier della Vigna, p. 106. 
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Piranesi Giorgio, Circa il luogo dove sorgevano le 
case degli Alighieri, p. 176. 

Porena Manfredi, Postille dantesche, p. 72. 

Prato Stanislao, Essenza ed immagini simboliche della 
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diso », p. 199. 

Processione simbolica del Canto XXIX del « Purga- 
torio » p. 73. 

Punto, nella «Divina Commedia», p. 228. 

Quaestio de Aqua et terra ; edizione di E. Moore, 
P. 47; 172. 

Rajna Pio, circa la lettera di frate Ilario, p. 15. 
Rinieri de'Calboli, p. 102. 

Rizzacasa d'Orsogna Giovanni, I movimenti dei 
pianeti superiori secondo Dante, p. 237. 

Rocca Luigi : La processione simbolica del Canto XXIX 
del « Purgatorio », p. 73. 

Rocco, p. 108. 

Roma compendia il mondo, p 197. 

Romagna e Romagnoli nella « Divina Commedia» p. 174. 

Roména (di) Conti, p. 5, 7, 8, 11. 

Róndani Alberto, Cacume, p. 244. 

Rosa mistica del « Paradiso», p. 172. 

Russo V., Lettera di rettificazione al Direttore sulla 

lettera di G. Agnelli (p. 71) p. 11 1. 
Sannia Enrico, Le confessioni di Dante, p. 74. 
Sapia, p. 173. 

Scartazzini G. A., Dantologia, edizione postuma dello 
Scarano, p. # 255. 

Scherillo Michele, L' ipocrisia di Dante nella bolgia 
degli ipocriti, p. r7. 

Scherillo Michele, Alcuni capitoli della biografìa di Dan- 
te, p. 72. 



Selva (la) p. 108, 179. 
Sentire, p. 133, 134. 
Sinone, p. 5, 12. 
Siria (di) usanza, p. 13, 14. 

Società dantesca italiana, sua nuova sede, p. 32, 77 ; 

p. 103. 
Sogni, p. 145, 146. 
Sole, ai2. 

Sonar della voce (il), p. 137. 

Sonno (il) i sogni e le visioni in Dante, p. 143. 

Spirare (da parlare), p. 138. 

Stazio, p. 17?, 176. 

Suppe, p. 245. 

Tenzone di Dante con Forese, p. ni. 
Ti baldi Celeste, Dante e Raffaello, p. 53. 
Tommaso (San) e Dante, p. 173. 
Torraca F.. Il Canto XXX dell' « Inferno »: lettura, 
p. 4. 

Toynbee P., di una erronea lezione della Vita Nuova, 
P. 13. 

Traversari Guido, Il Boccaccio e l' invio della « Com- 
media » al Petrarca, p. 25. 
Ubaldino della Pila, p. 155. 
Ubertino da Casale, p. 105. 
Udine, p. 133, 134- 

Udito (1') il suono e la voce in Dante, p. 128. 
Ugolino, conte, p. 106. 
Valle, che cosa sia, p. 179. 
Vanni Fucci, p. 172. 

Veltro, p. 105, 108, 169, 194... sua figura, p. 81. 

Vernon W. W., Contrast in Dante, p. 14. 

Vero (il) svelato nell'VIII del « Purgatorio », p. 172. 

Virgilio, p. 160, 168, 170. 

Visioni, p. 153. 

Vista (La) la luce ed i fenomeni ottici in D.,p. 114- 
Vita Nuova, p. 103, 173, sua struttura, p, 106 ; la lin- 
gua nella Vita Nuova, p. 176; edizione del Moore, 
P- 475- — Traduzione inglese di D. G. Rossetti, 
p. 171 ; traduzione tedesca di F. Bech, p. 171; — 

ni, 22-26, p. 143 ; 56-59, p. 145; XII, p. 143; 

XIII, 95-100» p. 146; XXX, p. 13, 14. 
Voce, sua formazione, p. 139, sua varietà, p. 141. 
Witt C, Edizione della « Divina Commedia», p. 48. 
Zocco Irene, « Nel mezzo del cammin di nostra vita 

p. 99. «Come degnasti d'accedere al monte», p. 100; 

Sicché il piè fermo sempre era il più basso, p. 100; 

— Una nuova edizione della « Divina Commedia », 

P- 159. 

Zuccante Giuseppe, La Vita attiva e la vita contem- 
plativa in san Tommaso e in Dante, p. 75. 
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del Limbo, p. 101, n. 3004. 
Atti Astolfi Luisa, Cfr. Bartolini Agostino, p. 102, 

n. 3021. 

Barberis G. B., Illustrazione del Canto XXVII del- 
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Biagi Guido, cfr. Commissione, etc. p. 103, n. 3043. 
Biondi Emilio, Frammenti, p. 172, n. 3153» 
Biondi Luigi, Ragionamenti intorno la « Divina Com- 
media » p. 102, n, 3029. 
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ERRATA CORRIGE. 



Pag. *5> col. i a , linea 40: 

Dopo in maniera tale però che... continuare a 
pag. 71, col. i a , linea 20: — Un'ingenuità... ecc. 
Pag. 28, col. 2*, sotto la Nota n. 2 vi sono tre righe 
che vanno tolte, perché si trovano stampate al loro 
posto a pag. 29, col. i a , n. 5, 6, e 7. 
Pag. 48, col. 2 a , linee 17 e 18: 



Pag- 54> col. i a , linea 46: 

err . vocchio corr. vecchio * 
Pag. 62, col. 2 a , linea 14: 

err. superbeforo corr. superbe foro 
Pag. 70, col. i a , linea 24: 

err. belva corr. selva 
Pag. 108, col. 2 a , linea 49 : 

err. fatastico cttrr. fantastico 
Pag. 146, col. 2 a , linea 12 : 

err. enciclopedico corr. enciclopedico 
Pag. 172. col. i a , linea 18: 

err. 3223 corr. 3224 
Pag. 172, col. i a , linea 25: 

err. 3177 corr. 3175 
Pag. I 73» col. i a , linea 28: 

err. 3215 corr. 3216 
Pag. 178, col. 2 a , linea 50: 

err. fede corr. feda 
Pag. 319, col. i a , linea 15: 

err. Questi due righi preparati corr* 
Queste due righe... preparate 
Pag» 3*9* col. i a , linea 30: 



Pag. 319, col. 2 a , linea 34: 

err. proprio nati, corr. proporzionati 



err. ia 
» lo 



corr. la 
» io 



err. corrispondeva corr. corrispondeva, 




se 
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